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Vorwort  znr  Gesannntausgabe. 

Die  Paragraphen  fiber  das  System  der  praktischen  Theo- 
logie,  die  ich  im  Winter  zu  1876  mit  der  Principienlelire  er- 
dffnete  liegen  nun  vollendet  vor.  Ihre  mancherlei  Mangel  sind 
mir  selbst  bei  der  Herstellung  des  systematischen  Inhaltsver- 
zeichnisses  vielfach  neu  zum  Bewusstsein  gekommen.  Die  ab¬ 
stracted  Haltung  wird,  wo  der  begleitende  Commentar  des 
lebendigen  Wortes  felilt,  doppelt  empfunden,  die  grossere  Aus- 
ffihrlichkeit,  die  ebenso  der  Yerstandlichkeit  und  dem  niitzliclien 
Gebrauch  auch  ausser  den  Vorlesungen,  in  diesen  aber  der 
moglichsten  Keducierung  des  Nachsclireibens  zu  Dienst  erwahlt 
wurde,  contrastiert  mit  der  gewolmteu  Form  solcher  Para¬ 
graphen. 

Der  machtige  Umfang  des  Stofles,  wie  er  grade  auch  bei 
fibersichtlicher  Darstellung  eindrucksvoll  hervortritt,  wird  von 
verschiedenen  Seiten  heut  zu  Tage  den  academischen  Vertretern 
der  praktischen  Theologie  wie  eine  eigne  Versckuldung  und 
Mangel  an  Selbstbeschrankung  aufgebiirdet.  Sofern  das  literal’. 
Centralblatt  in  einer  Recension  der  zweiten  Abteilung  meiner 
Paragraphen  seiner  Zeit  den  Abschnitt  iiber  Mission  als  Exem¬ 
plification  fur  diesen  Vorwurf  wahlte,  so  fiirchtete  ich  eher, 
dass  an  der  knappen  Magerkeit  dieses  Capitels  der  entgegeuge- 
setzte  Anstoss  genommen  werden  mochte.  Wenn  aber  in  prak- 
tischer  Theologie  neuerdings  iiberhaupt  von  Mission  gehandelt 
zu  werden  pflegt,  so  wird  ja  dem  betr.  Herrn  Recensenten  nicht 
unbekannt  sein,  dass  dies  auf  niemandes  geringeren  als  auf 
Schleiermacher’s  Beftirwortung  geschieht. 

Da  konnte  man  viel  eher  der  Behaudlung  des  Cultus  zu 
grosse  Ausfiihrlichkeit  vorwerfen.  In  academischen  Jahren 
pflegt  man  auch  weniger  Interesse  dafiir  zu  haben,  als  nach- 
mals  wol  im  Amte  erwacht.  Dass  ich  im  Gegensatze  zu  einer 
starken  neuzeitlichen  Stromung  kein  Cultusidealist  bin,  davon 
kann  eine  oberflachliche  Einsichtname  liberzeugen.  Um  so  holier 
halte  ich  von  einer  kritisch  sorgfaltigen  Kenntnis  der  Cultus- 
entwicklung.  Wer  aber  weiss,  welchen  literarischen  Apparat 
und  wie  langes  Studium  die  selbstandige  Erwerbung  dieser 
Kenntnisse  fordert,  der  sollte  es  nicht  abschatzig  beurteilen, 
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wenn  Theologen  in  ihren  academischen  Jahren  eine  iibersicht- 
liche  Zusammenstellung  der  Resultate  wie  der  Quellen  vermit- 
telt  wil’d.  Auch  viel  Uebereilungen  im  praktischen  Amtsleben 
konnen  damit  verhiitet,  noch  mehr  mancher  verkehrten  Prin- 
cipienreiterei  und  viel  Illusionen  auf  diesem  Gebiete  kann  so 
ein  Damm  gesetzt  werden.  Deshalb  hatte  ich  gewiinscht,  dass 
die  tiberaus  wolwollende  Recension  der  friiheren  Abteilungen 
meiner  Paragraphen  in  der  Leipziger  theologischen  Literatur- 
Zeitung  die  Leistungen  fur  die  Cultuslehre  einer  etwas  eingang- 
licheren  Prtifung  unterzogen  hatte. 

Neu  iibergebe  ich  die  Lehre  von  der  Seelsorge  und  Kir- 
chenverfassung  der  Oeffentlichkeit.  Verfolgt  die  erstere  eine 
ungewohnte  Darstellungsform  durch  Hereinname  einer  Anzahl 
liturgischer  Handlungen,  wie  der  Ehesegnung,  so  bin  ich  bei 
der  Lehre  von  der  Kirchenverfassung  noch  viel  mehr  auf  den 
Widerspruch  aller  Gegner  des  Gemeindeprincipes ,  wie  aller 
Vertreter  der  gewolmten  kirchenrechtlichen  Behandlung  gefasst. 
Das  Unvollkommne  solcher  aphoristischer  Darstellung  gebe  ich 
genie  preis  — ;  dagegen  halte  ich  an  der  edlen  Prerogative 
des  academischen  Lehramtes  fest,  dass  man  kraft  desselben 
nicht  bios  traditionelles  Wissen  zu  vererben  und  kiinftige  Diener 
der  Kirch  e  und  des  Staates  praktisch  abzurichten  hat,  sondern 
auch  Kritik  iiben  und  seine  personliche  Ueberzeugung  vom 
Wahren  und  Guten  mannhaft  vertreten  darf. 

Endlich  noch  ein  Wort  liber  das  „systematische  Inhaltsver- 
zeichnis",  das  auf  geausserte  Wiinsche  in  grosserer  Ausfurlich- 
keit  gegeben  ist.  Den  Herren  Commilitonen ,  die  meine  Vor- 
lesungen  horen,  wird  dasselbe  allerdings  Vorbereitung  und  Re¬ 
petition  bei  jedem  Paragraph  wesentlich  erleichtern.  Wer 
sonst  sich  eine  schnelle  Uebersicht  des  Gesammtganges  und 
-Inhaltes  verschaffen  will,  der  sei  nicht  minder  auf  diese  Er- 
leichterung  verwiesen.  Auch  ein  Real-  und  Nominalregister 
liegt  sclion  zur  Halfte  fertig  vor  und  wurde  nur  zuriickgehal- 
ten,  urn  das  Erscheinen  des  Ganzen  nicht  langer  zu  verzogern. 

Die  praktische  Theologie  arbeitet  zu  aller  Zeit  obenan  fur 
die  Zukunft.  Gott  schenke  es,  dass  auch  meine  geringe  Mit- 
arbeit  dieser  wert  geachtet  werde. 

Erlangen,  im  November  1877. 


Der  Verfasser. 
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LEIPZIG,  1876. 

J.  C.  HINRICHS’SCHE  BUCHHANDLUNG. 


V  o  r  w  o  r  t. 


Paragraphen  fur  Vorlesungen  pHegt  kein  schriftliches 
Yorwort  zu  begleiten.  Aber  vielleicht  bediirfen  es  diese. 
Zunachst  zum  Zwecke  der  Erklarung,  dass,  wenn  sie  sicli  far 
den  academischen  Gebrauch  bewahren,  ich  in  gleicher  Form 
die  Darstellung  der  Disciplinen  folgen  lassen  werde.  Als 
Yersuch  geniigt  die  Principienlehre,  da  sie  ein  Ganzes  fur  sicli 
bildet  und  die  Lineamente  fiir  System  wie  Kunstlehre  bietet. 
Die  Paragraphen  sind  stoffreicher ,  als  man  dies  liebt ;  aber 
sie  sollen  fiir  sicli  auch  kein  bloses  Geriist  darstellen  und 
in  der  Form  schon  den  Eindruck  erwecken,  dass  es  sicli  um 
Entwicklung  und  gemeinsame  Denkarbeit  und  -Resultate, 
nicht  aber  bios  um  letztere  in  Form  unbewiesener  Behaup- 
tungen  handelt.  Die  Aufgabe  ist  dabei,  wenn  sie  reclit  er- 
fasst  wil’d,  so  umfassend,  dass  iiberall  die  Verbindungslinien 
dem  Bewusstsein  klar  erhalten  sein  wollen.  Die  Form  des 
Ausdruckes  ist  nicht  ohne  Absicht  so  gehalten,  dass  sie  zu 
denken  gibt ;  ohne  diese  Fassung  wiirde  meine  Sorge  bei  dem 
ersten  Versuche ,  fiir  Vorlesungen  gedruckte  Paragraphen  zu 
bieten,  noch  grosser  sein.  Nur  sachlicli  historische  Belege 
und  gelehrten  Apparat  zur  Erganzung  schlechthin  selbstver- 
standlicher  Paragraphen  zu  geben,  hiesse  den  academischen 
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Vortrag  ilberhaupt  mit  der  Aufgabe  des  Buches  verwechseln. 
Natiirlich  haben  wir  auch  diesem  Theile  der  Aufgabe  zu  genti- 
gen,  und  meine  alten  Zuhorer,  denen  die  Paragraphen  meist 
fremd  seiri  werden,  sollen ,  lioffe  ich,  in  ihnen  doch  die  Zu- 
sammenfassung  dessen  wiedererkennen,  was  ich  seit  lange 
als  Ausfiihrung  zu  geben  gewohnt  war.  Nun  in  dieser  Form 
der  Zusammenfassung  auch  das  wesentlichste  Material  vor- 
liegt,  bleibt  fur  den  academisclien  Yortrag  iiberwiegend ,  was 
ohnehin  sein  Hochstes  ist,  das  lebendig  vermittelnde  und  per- 
sonlich  ziindende  Wort.  Was  Gott  bisher  in  seinen  Massen 
gniidig  verliehen  hat,  wolle  Er  durch  diesen  Yersuch  keinen 
Abbruch  erleiden  lassen. 

Erlangen  im  October  1875. 


Der  Verfasser. 


System 

der  praktischen  Theologie. 


E  inleitung. 

Ueber  Begriff  uud  Aufgabe. 

§.  1. 

Die  praktische  Theologie  kann  die  Stelle,  die  sie  kraft 
ihres  allmahlich  festgestellten  Namens  in  Anspruch  nimmt ,  nur 
behaupten,  wenn  die  Bezeichnung  als  „praktische“  ihr  selb- 
standig  und  im  Unterschiede  von  der  tibrigen  theologischen  Wis- 
senschaft,  der  historiscben  wie  der  systematiscben  oder  speculativen, 
eignet ,  und  eben  diese  Bezeichnung .  sie  andererseits  nicht  des 
wissenschaftlichen  Charakters  und  Inhaltes  beraubt,  vermoge  dessen 
allein  sie  den  Nainen  „Theologie“  verdient. 


§.  2. 

In  letzterer  Hinsicht  ist  sowol  die  populare  Auffassung  des 
Begriffes  „praktisch“  ausgeschlossen ,  wonach  nur  eine  gemeinver- 
standliche  und  nicht  streng  wissenschaftlich  gehaltene  Darstellungs- 
form  der  Theologie  dam  it  bezeichnet  sein  sollte  —  das  obenan 
durch  Planck  vertretene  Yerstandniss ;  —  als  die  andere  Auffas- 
sung  im  Sinne  einer  blossen  Anwendungskunst  der  Theologie,  als 
theoretischer  Wissenschaft ,  oder  einer  Amtstechnik  fur  den  prak¬ 
tischen  Kirchendiener.  Das  war  das  herrschende  Verstandniss  in. 
der  alten  Kirche,  wie  zur  Zeit  der  lutherischen  Orthodoxie  und 
des  Pietismus,  untiberwunden  auch  bei  Schleiermachers  formell 
wissenschaftlicheren  Voraussetzungen. 

v.  Zezschwitz,  System  d.  prakt.  Theologie. 
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§  3. 

In  ersterer  Hinsicht  erwuchs  schon  in  der  orthodoxen  Bestim- 
mung  aller  Theologie  als  eines  habitus  practicus  ein  Hinderniss, 
die  praktische  Theologie  als  ein  specifisch  selbstandiges  Wissen- 
schaftsgebiet  zu  erkennen.  Sollte  mit  dem  habitus  practicus,  an 
sich  hochberechtigt ,  das  wesentlich  ethisch  geartete  subjective 
Lebensverhaltniss  und  das  hbchste  wie  letzte  Strebeziel  des  Theo- 
logen  zu  und  bei  seinem  Wissen  ausgedruckt  sein,  so  begrundete 
doch  der  Einfluss ,  den  man  dieser  allgemeinen  Wiirdigung  des 
Theologieinhaltes  auf  das  System  selbst  gestattete,  die  Unf&higkeit, 
auch  nur  die  Moral  von  der  Dogmatik  als  selbstandige  Disciplin 
auszuscheiden. 


§  4. 

Mit  der  Verselbstandigung  der  Moral  neben  der  Dogmatik 
ergab  sich  dann  vorerst  die  neue  Form  der  Begriffsverwirrung, 
die  Moral  als  theologia  practica  im  specifischen  Sinne  zu  behandeln 
(Joh.  Hoornbeek.  Frkf.  1698),  eine  Yerwechslung  zwischen  indi- 
vidueller  Bethatigung  und  kirchlicher  Auswirkung  des  Christen- 
thums,  die  bis  in  die  Neuzeit  ihren  Schatten  geworfen  hat  (Ebr  ard, 
prakt.  theol.  Konigsberg  1854.  Culmann,  die  christl.  Ethik. 
Stuttg.  1864).  Versuchte  man  nachmals  auch  durch  ethische  Prin- 
cipien  zu  begriinden ,  was  die  altere  orthodoxe  und  pietistische 
Theologie  einfach  als  Standesmoral  formulierte,  so  blieb  doch  als 
gemeinsames  Resultat  dieselbe  Unfahigkeit  iibrig,  die  praktische 
Theologie  in  unserem  Sinne  durch  ein  klares  Unterscheidungs- 
moment  von  der  sogenannten  systematischen  auszusondern. 

§  5. 

Wenn  bei  Schleiermacher  der  neue  wissenschaftliche  Aus- 
gangspunkt,  den  er  fur  die  gesammte  Theologie  in  dem  der  Kirche 
eignenden  Gemeinschaftsprincipe  findet,  die  Anwartschaft  auf  correc- 
tere  Gestaltung  zu  geben  schien,  so  bew&hrt  sich  dies  zwar  in  der 
besonderen  Ehrenstelle,  die  er  der  praktischen  Theologie  zuerkennt; 
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aber  dieses  ZugestSndniss  ist  mit  dein  Verluste  des  eigentlichen 
Wissenschaftscharakters  der  Theologie  tiberhaupt  erkauft.  Denn  so- 
fern  er  die  christliehe  Theologie  selbst  nur  fUr  einen  Inbegriff  von 
Kenntnissen  und  Kunstregeln  erklart,  vvie  sie  fiir  eine  zusammenstim- 
mende  Kirchenleitung  unentbehrlich  seien,  erpiedrigt  er  die  ge- 
sammte  Theologie  zu  einer  huheren  Technik  und  die  Dogmatik  selbst 
zu  einer  wesentlich  historisehen  Disciplin.  In  Wahrlieit  aber  verdient 
die  praktische  Theologie  die  Ehrenanerkennung  eines  krijnenden 
Abschlusses  nur  auf  Grund  der  hoheren  Ehrenvoraussetzung  fttr 
die  Dogmatik,  dass  sie  das  wissenschaftliche  Selbstbewusstsein  der 
Kirche  von  ihrer  wie  des  Christenthumes  von  seiner  Idee  ist 
(Rosenkranz,  Encyklophdie). 

§  6. 

Die  letzten  Voraussetzungen  fiir  das  Wissenschaftsrecht  der 
praktischen  Theologie  und  ihre  Begriffsbestimmung  liegen  dann 
vielmehr  in  der  von  Schleiermacher  ebenso  consequent  verneinten 
Frage  um  den  Anspruch  der  Theologie  uberhaupt,  Wissenschaft 
aus  Principien  heissen  zu  konnen,  gegeniiber  der  dazu  einzig  be- 
rechtigten  Facultat  der  Philosophie.  Indem  damit  die  Theologie 
der  Jurisprudenz  und  Medicin  als  „  praktischen"  Wissenschaften 
vollstandig  gleichgestellt  wird  (Gedanken  iiber  Universitaten. 
Berlin  1808)  iibersieht  man:  dass  das  Christenthum  selbst  nur  als 
die  hohere  Vollendung  des  gemeinmenschlichen  Bewusstseins  gefasst 
sein  will.  Die  Kirche  aber,  nach  ihrer  Idee  die  unmittelbare  Ver- 
wirklichung  des  Christenthums  auch  im  Bewusstsein  der  Mensch- 
heit,  hat  es  mit  denselben  allgemeinen,  hochsten  und  letzten  Ideen 
der  Menschheit  zu  thun,  fiir  welche  die  Philosophie  die  Antwort 
nur  in  Absehung  von  dem  durch  die  Erlosung  erneuerten  Bewusst¬ 
sein  der  Menschheit  sucht.  In  der  Richtung  auf  das  Allgemeine 
und  Absolute,  auf  die  letzten  Griinde  wie  Ziele  der  menschheit- 
lichen  Entwicklung  behauptet  ausschliesslich  die  Theologie  das 
Recht  einer  selbstandigen  Parallelstellung  und  -Entwicklung  im 
menschheitlichen  Bewusstsein  neben  der  Philosophie.-  Wissenschaft 
aus  Principien  sind  beide ;  rein  aus  Ideen  aber  schopft  auch  die 

Entwicklung  des  naturlich  menschlichen  Bewusstseins  nicht. 
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§  7. 

Dann  darf  es  alts  ad  aqua  ter  Ausdruck  ftir  den  W Lsse nsch afts- 
ansprnch  der  Theologie  fiberhaupt  gelten,  sich  als  das  wissensehaft- 
liche  Selbstbewusstsein  der  Kirche,  und  anf  der  Hobe  desselben, 
als  das  wissenschaftliche  Bewustsein  von  der  Idee  des  Christen- 
tbumes  und  dem  Ideale  des  cbristlieben  Lebens  zu  definieren.  In 
dem  Streben ,  den  Glauben  in  ErkeDnen  und  den  einwobnenden 
Geist  als  christliches  Lebensprincip  in  sittliebes  Bewusstsein  umzu- 
setzen,  behauptet  die  christliche  Dogmatik  die  Idee  der  Gottmensch- 
heit  als  die  absolute  W ahrheit  und  die  christliche  Etbik  das  Ideal  des 
Gottmenschen  als  die  absolute  Vollkommenbeit.  Dann  werden 
Dogmatik  und  Ethik  nach  ihrem  Wissenschaftsbegriffe,  entsprechend 
ihrem  ideellen  Gegenstande,  richtiger  als  speculative  denn  als  syste- 
matische  Theologie  bezeichnet,  da  letztere  Bezeichnung  tiberwiegend 
nur  formell  motiviert  ist.  Wie  der  mbgliche  Miss  verst  and  dabei 
durch  die  Voraussetzung  abgelehnt  ist,  mittelst  deren  die  speculative 
Theologie  ihren  Ausgangspunkt  an  geschichtlicben  Tbatsacben  in 
individueller  Erfahrung  hat,  so  ist  dam  it  zugleich  der  Untersehied 
zwischen  dem  Christenthume  als  historischer  Thatsache  und  Ent- 
wicklung  und  dem  wesentlich  menschheitlichen  Bewusstsein  von 
dem,  was  das  Christenthum  seiner  Idee  nach  ftir  die  gesammte 
Weltentwicklung  ist,  festgestellt,  ohne  dass  daraus  eine  Verwechs- 
lung  und  Vermischung  zwischen  Apologetik  und  speculativer  Theo¬ 
logie  resultieren  mtisste. 


§  8. 

FUr  den  Durchbrucb  dieser  Erkenntniss  bednrfte  es  neben 
8ch le ier rn acher’ s  abstract  forraaler  Construction  eines  anderweiten 
Factors.  Er  fand  sich  in  dem  neu  erwachenden  Bewusstsein  von 
der  selbstandigen  Lebensmachfc  des  Christenthurnes  als  Kirche  fOr 
das  Volksleben  wie  in  und  neben  dem  Staatsorganismus  (Die 
Daub’sche  Schule  in  Ileidell>erg;  f  Marheineckel,  Apborismen  zur 
Erneurung  des  kirchlicben  Lebens.  Berlin  1814.  ).  Die  neue  For- 
mulierung  fUr  den  selbstandigen  Inhalt  der  praktiseben  Theologie 
neben  der  historischen  und  speculativen  erschien  damit  selbst  als 
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ein  in  geschichtlicher  Entwicklung  begriindeter  Fortsckritt  des 
theologischen  Zeitbewusstseins.  Auf  dem  Wege  encyklopiidiscker 
Lichtung  der  Perspective,  den  Sclileiermacber  eroffnete,  ergab  sich 
das  gereifte,  den  neueren  systematisehen  Darstellungen  der  prak- 
tiscben  Theologie  wesentliek  gemeinsame  Resultat.  Handelt  nacb 
diesem  die  historische  Theologie  von  der  Wirklickkeit  des  Christen- 
thumes  in  der  Welt,  sowol  als  original  erster  und  normaler  Ver- 
wirklichung  wie  als  geschichtlicher  und  relativ  zufalliger  Ent¬ 
wicklung,  und  halt  dabei  die  speculative  Theologie  iu  fortsclirei- 
tender  Entwicklung  die  Idee  wie  das  Lebensideal  des  Christen- 
thumes  in  der  Gottmensckkeit  als  Princip  und  Norm  alles  Kirchen- 
lebens  aufrecht  und  im  Bewusstsein :  so  ergibt  sich  filr  die  prak- 
tische  Theologie  die  Stelle  und  Bedeutung  der  absohliessend  tri- 
logischen  Syntkese  als  Bewusstsein  der  Kircke  von  ihrer  Aufgabe, 
sich  fortgekend  in  der  Welt  zu  verwirklieken,  wie  in  Ankniipfung 
an  die  vorliegende  Wirklickkeit,  so  nach  Massgabe  der  erfassteu 
Idee  des  Ckristentkuines  und  der  Kirclie.  Wie  Wirklickkeit  als 
Vergangenheit  und  Yerwirklichung  als  Zukunft  mit  der  Idee  als 
immerwiihrende  Gegenwart  in  der  Mitte  verhalten  sich  dann  die 
drei  bekerrsckenden  Hauptgebiete  der  theologischen  Wissenschaft. 
( Rosen  kranz.  Liebner.) 


$  Q 

Nicht  das  individuelle  Handeln  nach  dem  Ideale  christlicher 
Lebensvollkommenheit  (Ethik) ,  und  ebensowenig  bios  das  bestimm- 
ten  kircklicken  Amts-Aufgaben  angemessene  Einzelverfahren  (Pa- 
storalklugheit),  ist  dann  Gegenstand  der  Theorie,  die  den  Na- 
men  praktiscker  Theologie  verdient.  Yielmehr  den  Wesensckarak- 
ter  aller  Theologie  als  Wissenschaft  darin  theilend,  dass  auch  sie 
als  Selbstbewusstsein  der  Kircke  zu  definieren  ist,  bewlihrt  sie  die 
Selbstandigkeit  ihres  Gebietes  dadurch,  dass  sie  die  Theorie  von 
demjenigen  Handeln  ist,  welches  in  Form  von  wesent lichen  Lebens- 
thatigkeiten  aus  dem  Weseu  der  Kircke  selbst  ertliesst  und  aus 
der  Idee  derselben  sich  ableitet.  Oder  kiirzer :  praktische  Theologie 
ist  die  Theorie  von  der  fortgehenden  Selbstverwirk- 
lichung  der  Kircke  in  der  Welt. 
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§  10. 

Gegen  diesen  der  wissenschaftlicken  Behandlung  der  prak- 
tischen  Theologie  in  der  Neuzeit  gemeinsamen  Begriff  hat  sich 
vereinzelt  der  Einwurf  (Moll.  §  12.  13)  geltend  gemacht,  dass  mit 
der  Kirche  als  Subject  nur  der  Katholik  eine  „ concrete  Vorstell- 
ung“  verbinden  konne,  weshalb  vielmehr  als  „kirchliches  Subject 
schlechthin  —  Christus  der  Herr  der  Kirche  “  aufzustellen  sei. 
So  sehr  die  letzte  Entscheidung  liber  diesen  Einwurf  von  der 
naheren  Formulierung  des  Kirchenbegrilfes  bedingt  ist,  lasst  sich 
gegen  die  Unhaltbarkeit  desselben  doch  schon  kier  die  eine  In- 
stanz  durchschlagend  geltend  machen,  dass  in  dem  den  Glkubigen 
einwohnenden  Geiste  Christi  dieser  selbst  als  der  Kirche  imma- 
nentes  Princip  erkannt  werden  muss ,  das  sich  im  kirchlichen 
Handeln  schlechthin  menschlick  auslebt.  Wie  wenig  aber  jene 
entgegengesetzte  Formulierung  des  Subjectes  fur  sich  gegen  Rd- 
mische  Voraussetzungen  und  Consequenzen  sichert,  beweist  schon 
dass  sie  Moll  wesentlich  mit  Staudenmaier  theilt. 

§  11. 

«* 

An  die  Stelle  des  individuell  ethischen  Charakters  §  9.  tritt  dann 
der  des  Organise!] en,  der  in  Wesensanlage  und  Lebensunmittel- 
barkeit  griindend  statt  nach  Grundsatzen  und  Maximen  nach  den 
Wirkungskraften  und  Wesens-  wieEntwicklungszielen  sich  bestimmt, 
die  mit  der  Wesensanlage  der  Kirche  selbst  gesetzt  sind.  —  Ganz 
concentrisch  zu  jeder  allgemeinen  Theorie  von  der  Menschlieitsent- 
wicklung  iiberhaupt  nach  ihrer  Wesensanlage  und  ihrem  Ziele 
verhalt  sich  dann  diese  Theorie  von  der  Selbstverwirklichung  der 
Kirche  in  der  Welt.  Von  der  speculativen  Theologie  entlehnt  dabei 
die  praktische  vor  Allem  den  Wesensbegriff  der  Kirche,  dessen 
Correetheit  sich  daran  erproben  muss,  dass  eine  Selbstverwirklich¬ 
ung  solchen  Kirchenwesens  Verwirklichung  des  Christentkumes  selbst 
flir  das  ihm  eigene  Menschheits-  und  Weltziel  ist.  Will  man  das 
letztere  entsprechend  der  oben  aufgestellten  beherrschenden  Idee 
der  christlichen  Dogmatik  von  der  Gottmenschlieit  als  der  abso- 
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luten  Wahrheit  formulieren,  so  fiillt  das  Ziel  der  Selbstauswirkung 
des  Christenthumes  in  der  Welt  ruit  der  vollendet  verwirklichten 
Gemeinschaft  Gottes  und  der  Menscbheit  zusammen,  oder  mit  der 
Herstellung  und  Erscheinung  des  Reiches  Gottes  in  der  Mensch- 
heit.  Die  obige  Definition  der  praktischen  Theologie  liisst  sich 
demnach  passend  dahin  ergiinzen,  dass  sie  die  Theorie  von  der 
fortgehenden  Selbstverwirklichung  der  Kirche  ist  zu  dem  Ziele 
der  Vollendung  und  Erscheinung  des  Reiches  Gottes 
in  der  Welt. 


§  12. 

Fiir  solche  fortgehende  Yerwirklichung  der  Kirche  ist  der  je- 
weilige  Ankniipfungspunkt  in  dem  ebenfalls  zum  Selbstbewusstsein 
der  Kirche  von  ihrer  bereits  erreichten  Yerwirklichung  erhobenen 
Wissen  von  der  kirchengeschichtlichen  Wirklichkeit  gegeben.  Da- 
bei  bildet  aber  die  nicht  minder  historisch  begrtindete  Kenntniss 
von  der  original  ersten  Selbstverwirklichung  des  Christenthumes 
in  der  Welt  diejenige  hohereNorm  im  Bewusstsein  der  Kirche  von 
ihrer  Aufgabe  fortgehender  Selbstverwirklichung,  nach  welcher 
jenes  Lebensziel  der  Kirche  als  bereits  in  der  ersten  Wesensanlage 
und  originalen  Ausstattung  praformiert  aller  Gegenwart  in  Bewust- 
sein  wie  Kraft  prasent  bleiben  soli.  Liegt  fiir  alle  Zufalligkeit  und 
Entartung,  wie  sie  sich  in  der  rein  thatsachlichen  Wirklichkeit 
des  Kirchenlebens  immer  findet,  darin  der  Standpunkt  der  hohe- 
ren  geschichtliclien  Kritik  neben  dem  Idealbegriffe,  den  die  specu¬ 
lative  Theologie  vermittelt,  so  schopft  die  praktisclie  Theologie  aus 
dieser  directen  Doppelbeziehung  zu  Wesensanlage  und  Ziel  die 
Macht  einer  perenn  reformatorischen  Richtung  und  Wirkung  ge- 
geniiber  der  rein  thatsachlichen  Wirklichkeit,  wie  eines  praktischen 
Correctives  gegen  jede  Theorie  vom  Wesen  der  Kirche,  die  auf 
falscher  Auffassung  der  Wesensanlage  oder  auf  irrigen  begriff- 
lichen  Consequenzen  aus  der  originalen  Selbstverwirklichung 
der  Kirche  beruht.  Gegeniiber  der  Fassung  der  Aufgabe  als  blosser 
Theorie  allseitig  correcter  Ausfuhrung  an  sich  feststehender  Amts- 
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leistungen  erweist  sich  die  ideelle  Bedeutung  und  selbstandig  wissen- 
schaftliche  Aufgabe  der  praktischen  Theologie  im  Gesammtgebiete 
theologischer  Wissenschaft  am  vollendetsten  in  dieser  Auffassung. 
Schlechthin  nur  von  Selbstbeth&tigung  der  Kirche  handelnd  ist  sie 
bestrebt,  diese  auf  jedem  Punkte  in  der  organischen  Fort- 
bewegung  zwiscben  Wesensanlage  und  vollendetem 
Lebensziele  der  Kirche  aufzuweisen. 


§.  13. 

Die  Theorie  dieser  Lebensth&tigkeiten  bildet  dann 
den  Hauptinhalt  des  System es  der  praktiscben  Theologie; 
aber  wenn  jene  dabei  zunachst  als  mannigfaltige  nur  vorausgesetzt 
sind,  so  steht  mit  dem  Vorstehenden  bereits  test,  dass  dieselben 
als  Wesensthatigkeiten  von  dem  Einheitsprincipe  beherrscht  sind,  das 
in  der  Wesensanlage  und  dem  Lebensziele  der  Kirche  liegt.  Diese 
zuerst  festzustellen  ist  daher  eine  selbstandige  und  integrierende 
Aufgabe  der  praktischen  Theologie  als  wissenschaftlichen  Sonder- 
gebietes.  Diese  Aufgabe  vollzieht  sich  in  der  P  r  i  n  c  i  p  i  e  n  1  e  h  r  e, 
welche  der  Darstellung  der  einzelnen  Wesensthatigkeiten  voran- 
geht.  Entsprechend  ihrer  Stelle  im  Gesammtgebiete  wissenschaft- 
licher  Theologie  fixiert  damit  die  praktische  ihre  an  die  Resultate 
der  speculativen  wie  der  historischen  Theologie  angeschlossenen 
Wesensvoraussetzungen  und  die  Lebensgesetze  fur  eine  correcte 
Verwirklichung  der  Kirche  in  der  Welt,  und  stellt  so  auch  erst  in 
principieller  Ableitung  aus  dem  Wesen  der  Kirche  und  ihrem  Ver- 
haltnisse  zur  Welt  fest,  was  Wesensthatigkeit  in  der  Kirche  zu 
heissen  verdiene,  und  welche  sie  sind,  und  wie  sie  sich  in  orga- 
nischer  Folge  ordnen.  Ganz  gesondert  von  diesem  Gesammtum- 
fange  des  Wissenschaftssystemes  der  praktischen  Theologie,  be- 
stehend  aus  Principienlehre  und  entwickelnder  Darstellung  der 
Wesensthatigkeiten  der  Kirche,  steht  was  als  Kunstlehre  daran 
anzuschliesen  ist.  Diesem  Untersehiede  zum  vollen  Ausdrucke 
dient  die  Bezeichnung  des  Systemes  im  engeren  Sinne  alsWesens- 
und  Naturlehre  der  praktischen  Theologie. 
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§  14. 

So  lange  die  praktische  Theologie  tiberhaupt  nur  als  Kunst- 
lehre  begriffen  war,  wusste  man  auch  nur  von  Einzelsubjecten 
fur  die  Ausfiihrung  aller  KirchentMtigkeit ,  und  der  Amtsdiener 
nach  seinen  verschiedenen  Functionen  gait  als  schlechthin  wirken- 
des  Organ  der  Kircke.  In  der  That  ist  alle  Kunstlehre  an  solche 
Einzelorgane  gewiesen.  Eben  darum  aber  dient  eine  klare  und 
wissenschaftliche  Untersckeidung  von  dem,  was  als  Kunstlehre  an 
der  praktischen  Theologie  verbleibt,  und  von  dem,  was  als  Wesens- 
und  Naturlelire  das  eigentliche  Wissenschaftssystem  der  praktischen 
Theologie  bildet,  zu  letztlich  vollendeter  Klarstellung  des  neue- 
ren  Wissenschaftsbegriffes  dieser  selbst.  Die  Kirche  erscheint  fur 
diese  nicht  mehr  bios  wie  Object,  resp.  Gebiet  einer  fiir  ihre  In- 
teressen  bestellten  Amtsthktigkeit,  sondern  sie  ist  so  gewiss  zum 
selbstwirkenden  Subjecte  aller  Kirchenthiitigkeit  erhoben,  als  die 
letztere  in  aller  ihrer  Mannigfaltigkeit  nur  fiir  Wesensauswirkungen 
der  Kirche  gelten  sollen,  mittelst  deren  diese  ihre  Selbstverwirklich- 
ung  in  der  Welt  vollzieht.  Stelit  dies  als  Wesensbegriff  der  prak¬ 
tischen  Theologie  fest,  dann  kann  eine  Kunstlehre  daneben  nur 
die  Bedeutung  haben,  die  Einzelausfiihrung  durch  Einzelsubjecte 
so  darzustellen ,  dass  neben  der  Wesensaufgabe,  welche  sich  im 
Kirchenleben  selbst  vollzieht,  alle  Einzelthiitigkeit  unter  den  Gesichts- 
punkt  jener  Yirtuositkt  der  Einzelleistung  geriickt  erscheint,  die 
iiberall  vorhanden  ist,  wo  das  Organ  der  Ausfiihrung  identificiert 
erscheint  mit  dem  Instrumente  seiner  Leistung.  Im  gegebenen 
Falle  soli  dann  der  Yollzug  der  Aufgabe  durch  Einzelorgane  all- 
zeit  erkennen  lassen,  dass  nur  die  Kirche  selbst  in  ilinen  und 
durch  sie  handele.  Wie  dies  im Einzelnen  erreicht  werde,  prak- 
tisch  zu  lehren,  ist  in  dem  Masse  Bediirfniss  als  das  System  der 
praktischen  Theologie  als  solches  nur  die  Theorie  des  Handelns 
aus  dem  Wesen  und  Ziele  der  Kirche  zu  entwickeln  hat,  und  die 
iiberwiegend  einseitige  Arbeit  der  Gegenwart  urn  die  Theorie  des 
Systemes  in  die  entgegengesetzte  Gefahr  gerathen  ist  von  der, 
welcher  die  altere  rein  praktische  Technik  unterlag. 
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§  15. 

Eben  darum  aber  bildet  die  Kunstlehre  der  praktischen 
Theologie  nur  einen  angewandten  zweiten  Theil  zu  der  Wesens- 
und  Naturlebre  als  System.  Warum  derselbe  sich  fur  die 
wissenscbaftlicbe  Darstellungsform  nothwendig  auf  die  Kunst- 
lebre  vom  kircblichen  Handeln  mit  dem  Worte  (Kate- 
chetik,  Homiletik)  einschrankt,  ist  an  seinem  Orte  zu  begriinden. 
Das  correcte  Yerhaltniss  dieser  Kunstlehre  zur  Wesenslehre  aber 
muss  sich  daran  erweisen,  dass  dieselbe  im  Systeme  an  bestimmten 
kirchlichen  Wesensthatigkeiten  allzeit  die  Stelle  ihrer  formbe- 
stimmenden  Ankniipfung  aufweisen  kann. 


§  16. 

Literatur  zur  Einleitung:  Andr.  Hyperius,  de  theologo.  Bas. 
1556.  Job.  Heinr.  Alstedt,  Methodus  theologiae.  1611.  Planck,  Ein¬ 
leitung  in  die  theologischen  Wissenschaften.  1794.  S chleiermacher, 
Kurze  Darstellung  des  theologischen  Studiums.  1811  (2.  A.  1830).  Nitzsch, 
Observationes  ad  theol.  pract.  felicius  excolendam.  Bonn  1830.  Rosen- 
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die  der  theologischen  Wissenschaften  als  System  der  ges.  Theologie.  Mainz 
1834.  Alex.  Schweizer,  Begriff  und  Eintheilung  der  praktischen  Theo¬ 
logie.  Leipzig,  1836  vgl.  desselben  Abhandlung  fiber  die  wissenscbaftlicbe 
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Encyklopadie.  Ebenda  1837,  H.  3.  Marh  einecke,  Entwurf  der  praktischen 
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Anton  Graf,  Kritische  Darstellung  des  gegenwartigen  Zustandes  der 
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Pastoraltheologie  in:  Herzog,  Real-Encykl.  Bd.  XI.  1859.  Otto, 
Beitrage  zum  Aufbau  der  praktischen  Theologie.  Denkschrift  des  Herbor- 
ner  Seminares  1862.  vgl.  desselben  Grundziige  der  evang.  praktischen 
Theologie.  Dillenburg  1866.  v.  Zezschwitz,  der  Entwicklungsgang  der 
Theologie  als  Wissenschaft,  insbesondere  der  praktischen.  Leipzig  1867. 
Kiibel,  Umriss  der  Pastoraltheologie  (2.  A.  1874). 


Erster  Haupttheil. 


Principienlehre 

der  praktischen  Theologie. 

Cap.  I. 

Kirclie  und  Reich  Gottes 

als  Grundbegriffe  ftir  die  Selbstauswirkung  der 

Kirche. 

§  17. 

Sofern  die  praktiscke  Theologie  sick  als  Selbstauswirkung  der 
Kirche  in  der  Welt  bekauptet,  muss  die  Principienlehre  ikren 
Ausgangspunkt  von  der  Idee  und  dem  Wesensbegriffe  der  Kirclie 
nehmen.  Da  jedoch  die  vollendete  Selbstauswirkung  der  Kirclie 
gleickstekt  mit  der  Selbstaufkebung  der  letzteren  in  der  Erscliei- 
nung  des  Reiches  Gottes  (§.  11),  wird  die  Wesensbestimmung  des 
letzteren  als  Idealbegriff  und  Entwicklungsziel  voraus  -•  und  zur 
Bestimmung  des  Kirchenbegriffes  hinzuzunehmen  sein  und  als  der 
umfassende  und  allgemeinere  Begriff  die  oberste  Basis  ftir  die 
Entwicklung  aller  hier  in  Frage  kommenden  Principbegriffe  zu 
bilden ,  liaben.  Mit  der  Aufnahme  dieser  beiden  Grundbegriffe 
setzt  die  praktische  Theologie  da  ein,  wo  die  speculative  Theo¬ 
logie  wesentlich  ihr  Ziel  erreicht,  in  der  Darstellung  der  Idee  der 
Gottmenschheit  nach  Seite  ihrer  Aneignung  fur  die  Welt  und 
Yollendung  in  der  Welt. 


12  Prineipienlehre. 

§  18. 

Die  Gottmenschkeit  als  an  und  in  der  Welt  realisierte  findet 
ihren  vollendeten  Ausdruck  im  Reiche  Gottes  als  ersckeinendem 
Wesen,  sofern  sick  als  Wesensbegriff  der  (laGiXeia  xov  &eov 
diejenige  allumfassende  und  A  lies  d  u  rc  h  d  ring  end  e 
Gotteskerrsckaft  aufstellen  lasst,  in  welche  auch  die  ubrige 
Creaturenwelt  mit  eingefasst  gelten  darf  (1  Cor.  15,  28:  o  Seog 
%a  ndvxu  iv  nuGiv).  Was  der  Begriff  Gottesherrsckaft  an  sick 
besagt  und  in  sick  sckliesst,  namiich  die  actuelle,  so  totale  als 
universale,  Bestimmtheit  alles  Seins  durch  Gottes  Willen,  findet 
die  vollendete  Wakrheit  seines  Wesens  erst  in  der  alien  Wider- 
stand  in  sich  aufkebenden  endlichen  Erscheinung  der  Gotteskerr¬ 
sckaft  (ebendas.  v.  25.  26).  Alle  Daseinsformen  aber  des  Reiches 
Gottes  vor  dieser  Endersckeinung  sind  dann  als  Vorgestalten  iiber- 
wiegend  auf  ihre  Zukunftsricktung  anzusehen  und  an  dem  Mangel 
der  Erscheinung  in  Totalitat  und  Universalitat  zu  bemessen,  an 
welch em  auck  die  Kirclie  auf  ihrer  Stufe  participiert. 

§  19. 

Wenn  die  praktiscke  Tkeologie  also  die  fortgehende  Thatig- 
keit  der  Kirclie  zur  vollendeten  Herstellung  des  Reiches  Gottes 
darstellt  (§  11.  12),  so  bewahrt  sick  an  diesem  ersten  Ausgangs- 
punkte  gleich  entscheidend,  was  diese  principiellen  Gesicktspunkte 
praktisck  bedeuten  fiir  Form  und  Gesetz  der  Selbstauswirkung 
der  Kirche.  Alles  was  Welt  oder  Nichtkirclie  ist,  muss  dann 
obenan  in  das  verborgen  innerlicke  Wesen  der  Kirche  umgesetzt 
werden,  turn  auf  diesem  Wege  zu  der  Erscheinung  vor  der  Welt 
zu  gelangen,  welche  ihren  letzten  Massstab  an  der  Erscheinung 
des  Reiches  Gottes  selbst  hat.  Alles  dagegen,  was  innerhalb  die¬ 
ses  Weltbestandes  Erscheinungsform  in  der  Form  von  anderer 
als  innerlich  vermittelter  Gottesherrsckaft  usurpiert,  fallt  unter  das 
Urtheil,  sei  es  der  unberechtigten  Anticipation  des  zuktinftigen 
Reiches  Gottes,  sei  es  der  Repristination  jener  ersten  Yorstufe 
der  Theokratie,  die  in  der  Erscheinung  aufgieng  ohne  innere  Rea- 
litat  des  Wesens.  Denn  seiner  Entwicklung  in  der  Welt  nach 
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zeigt  sich  das  Reich  Gottes  in  drei  Hauptepochen  auseinander- 
gelegt,  ohne  deren  scharfe  Unterscheidung  und  Auseinanderhalt- 
ung  obenan  die  Begriffs-  und  Wesensbestiramung  der  Kirche 
bedenklich  alteriert  wird.  Kurz  formuliert  lassen  sich  die  drei 
Epochen  dahin  bestimmen:  als  a)  (Alttestamentliche  Theokratie) 
Das  Reich  Gottes  in  sinnbildender  Sichtbarkeit  reiner  Vorgestalt 
und  Zukunftsbeziehung,  und  daher  schlechthin  particular;  b)  (Die 
neutestamentliche  Gottesherrschaft  oder  die  Kirche)  Das  Reich 
Gottes  in  der  Unsichtbarkeit  und  Innerlichkeit  anfiinglicher  Rea- 
lisierung  mit  der  Intention  zur  Erscheinung  seiner  geistigen'Reali- 
taten,  und  daher  principiell  total  und  universal ;  c)  ( Die  Enderschein- 
ung)  Das  Reich  Gottes  in  der  sichtbaren  Erscheinung  seines 
Wesens  als  Totalitat  und  Universalitat  der  Gottesherrschaft. 

§  20. 

Der  bezeichnete  Charakterunterschied  der  Entwicklungsepochen 
des  Reiches  Gottes  gewahrt  fiir  die  Bestimmung  des  Kirchen- 
begriffes  den  doppelten  Vortheil,  einerseits  die  Kirche  von  vornherein 
nur  als  ein  Mittles  in  einer  hoher  bestimmten  und  allgemeineren 
Entwicklung  vorzufinden,  und  andererseits  das  Augenmerk  bei 
der  Wesensbestimmung  der  Kirche  entscheidend  auf  die  richtige 
Verhaltnissstellung  zwischen  dem,  was  an  ihr  Erscheinung  „und 
was  wesentliche  Realitat  ist,  zu  richten.  Wie  sich  fiir  die  Selbst- 
auswirkung  der  Kirche  von  dem  Verhaltnisse  der  letzteren  zum 
Reiche  Gottes  aus  bereits  wenigstens  ein  Vor-  und  Nachher  fest- 
stellen  liess  (§.  19),  so  ergeben  sich  fiir  die  Wesensbestimmung 
der  Kirche  von  daher  die  folgenreichen  Entscheidungen,  ob  beide 
Seiten  der  Kirchenwirklichkeit  —  die  innere  und  die  aussere  — 
iiberhaupt,  und  in  welcher  Ausdehnung  jedes  Moment,  zum  We- 
sensbegriffe  der  Kirche  gehoren ,  und  wenn  die  erstere  Frage 
wenigstens  allgemeinere  Bejahung  findet,  ob  beide  gleichwerthende, 
oder  wenn  nicht,  welches  von  beiden  das  charakteristische  Wesens- 
moment  bilde.  Die  Hauptgegensatze  kirchlich -symbolischer  und 
privat-theologischer  Formulierung  des  KirchenbegrifFes  aus  Yer- 
gangenheit  und  Gegenwart  bedingen  und  kennzeichnen  sich  von 
der  Entscheidung  dieser  Fragen  her. 
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§  21. 

Die  Unterscheidung  von  Kirche  und  Reich  Gottes  gerade 
konnte  dabei  zu  dent  Scklusse  zu  berechtigen  scheinen  ,  dass  was 
als  Resnltat  kircklicher  Aneignung  aus  dem  Gebiete  der  Nioht- 
kirche  bis  zur  Stufe  innerlicb  erreichter  Gottesherrschaft  erlioben 
sei ,  als  solches  nicht  mehr  unter  den  Begriff  der  Kirche  falle, 
sondern  eben  unter  den  des  Reiches  Gottes.  Das  Wesen  der 
Kirche  sieht  man  dann  in  der  Anstaltlichkeit ,  mittelst  welcher 
dieselbe  die  Vermittlung  fur  die  Zugehorigkeit  zum  Reiche  Gottes 
bildet,  in  der  Zeit  fur  die  innerliche,  fur  die  vollendete  und 
allseitige  Zugehorigkeit  in  der  Ewigkeit.  Alle ,  welche  die  Kirche 
wesentlich  als  Gemeinschaft  der  Berufenen  definieren,  unter  denen 
nur  als  unsichtbarer  und  innerer  Kern  die  Glaubigen  enthalten 
sind,  befolgen  diese  Consequenz.  Dabei  wird  man  sich  zunachst 
freilich  bescheiden  miissen,  an  dem,  was  man  als  Wesensseite  der 
neutestamentlichen  Kirche  aufstellt ,  kein  charakteristisch  unter- 
scheidendes  Merkmal  von  dem,  was  das  Wesen  der  alttestament- 
lichen  Theokratie  constituiert,  aufweisen  zu  konnen.  Und  wenn 
man  dafiir  den  Unterschied  der  sacramentlichen  Realitat  in  der 
christlichen  Heilsanstalt  gegenuber  der  blossen  Sinnbildlichkeit 
und  Zukunftstrbstung  in  den  alttestamentlich  geordneten  religio- 
sen  Handlungen  anruft  —  eine  an  sich  hoch  berechtigte  Instanz  — , 
iibersieht  man  den  verborgenen  doppelten  Widerspruch :  einerseits 
auch  bei  den  neutestamentlichen  Gnadenmitteln  einem  dem  ent- 
gegengesetzten  Kirchenbegi'iffe  entsprechenden  Gesetze  zu  begegnen, 
wonach  das  Wesen  auch  bei  dem  neutestamentlichen  Sacramente 
in  der  innerlich  verborgenen  Geistesrealitat  und  niclit  in  der 
Erscheinung  und  der  sichtbaren  Vermittlung  durch  Handlung  und 
Elemente  besteht;  andererseits  den  Widerspruch:  fur  die  altte- 
stamentliche  Theokratie  das  innerlich  Reale  und  Geistige  als  das  Zu- 
kunftselement  anzuerkennen  und  in  der  neutestamentlichen  Kirche 
ebendasselbe  deshalb  doch  nicht  das  unterscheidende  Wesensmo- 
ment  zu  nennen,  sondern  wie  ein  iiber  die  Kirche  selbst  wieder 
hinausreichendes  Moment  zu  behandeln,  an  dem  Reich  Gottes  im 
Unterschiede  von  Kirche  erkannt  werde. 


Begriff  der  Kirche. 


15 


§  22. 

Die  entscheidende  Ueberftihrung  von  der  Irrthttmlichkeit  jenes 
Kirchenbegriffes  aber  ergibt  sich  bei  der  genauen  Bestimmung 
der  charakteristischen  Grenze  zwischen  alttestamentlicher  Vorbe- 
reitung  und  jener  neutestamentlichen  Realit&t,  welclie  sich  mit 
dem  Eintritte  und  der  Zeit  der  Kirche  deckt.  Unzweifelhaft  be- 
ginnt  diese  charakteristisch  neue  Zeit  erst  mit  Pfingsten,  resp. 
mit  der  Erhohung  Christi,  das  heisst  mit  dem  Wendepunkte,  an 
dem  das  Haupt  der  Kirche  selbst  aus  der  Sichtbarkeit  in  die 
Unsichtbarkeit  zurtickgetreten  und  an  die  Stelle  der  Heilsvermitt- 
lung  im  Werke  sichtbarer  Offenbarung,  die  Heilsgegenwart  als 
innere  und  unsichtbare  und  die  Geistesherrschaft  als  verborgene 
Gottesherrschaft  mitten  unter  bestehenden  Gegenslitzen  der  Er- 
scheinung  eingetreten  ist.  Eben  damit  aber  war  erst  der  wesent- 
liche  Fortschritt  von  Particularit&t  zu  Universalitat  ermoglicht, 
in  Christi  Person  mit  der  Auferstehung,  fill*  die  Welt  mit  der 
Erhohung  und  Geistesausgiessung  vorhanden ;  sowie  jene  Form 
principieller  oder  potentieller  Totalit&t  nun  gegeben  war,  die  in 
der  inneren  Gottesherrschaft  und  der  entsprechenden  Personhin- 
gabe  derer,  die  des  Geistes  sind,  vorliegt. 

§  23. 

Als  nSchste  sichere  Consequenz  ergibt  sich  dann  vielmehr 
die  Parallelstellung  der  christlichen  Heilsanstalt  mit  der  jenem 
Anbruch  der  Kirchenzeit  vorangehenden  Heilsvermittlung  durch 
Christum.  Der  wesentliche  Unterschied  zwischen  alttestament¬ 
licher  und  neutestamentlicher  Heilsanstalt,  der  in  blosser  Unter- 
pfandlichkeit  dort  und  in  realprasenter  Heilsvermittlung  hier 
liegt,  wurde  zugestanden  (§  21);  aber  bereits  mit  dem  Tode 
Christi  gewinnt  die  Vermittlung  den  neutestamentlichen  Charak- 
ter  der  universalen  Heilsprasenz  und  -  Realitat.  Dennoch  fallt  der 
Tod  Christi  als  Werk  und  Thatvollzug  noch  jenseits  der  Grenze, 
wo  Neues  Testament  als  Geistesprasenz  und  Kirchenexistenz  sich 
von  der  alttestamentlichen  Yorbereitungsform  abhebt.  Und  dies 
eben  darum,  weil  auch  der  Tod  Christi  und  er  im  absoluten' 
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Sinne  Heilsvermittlung  vor  der  geistimmanenten  Heilsgegenwart 
ist.  Unzweifelhaft  aber  sind  die  neutestamentlichen  Sacramente 
eben  als  reale  Heilsmittel  niclits  Anderes  denn  die  Individuali- 
sierung  und  Concretisierung  des  einen  absoluten  Heilsmittels ,  des 
Todes  Christi,  wie  nicht  nur  die  Stiftungsworte  vom  heil.  Abend- 
mable  (1  Cor.  11,  24.  25),  sondern  ebenso  der  apostolische  Lehr- 
begriff  von  der  Taufe  (Rom.  6,  3  ff.  Col.  2,  12)  ausdrilcklicb  zu 
versteben  geben.  Unwidersprechlich  liegt  darin  die  Consequenz, 
dass  tver  die  Kirche  wesentlicli  als  Gnadenmittelanstalt  definiert, 
das  was  erst  Kirchenexistenz  vermittelt,  mit  dem  verwechselt, 
was  Kirche  wesentlicli  ist.  Vollberechtigt  ist  daher  in  der  sym- 
bolischen  Eormulierung  des  lutherisclien  Kirchenbegriffes  nicht  nur 
die  charakteristische  Unterscheidung  des  Wesensmomentes  („prin- 
cipaliter“) ;  sondern  fein  gefiihlt  auch  das  Andere ,  dass  nicht  die 
Gnadenmittel  als  solche,  sondern  die  Art  ihres  Gebrauches,  die 
rechte  Kirchenart  constatiert,  als  kennzeichnendes  Nebenmoment  in 
die  Definition  mit  aufgenommen  sind.  So  wenig  dabei  die  Art 
wie  beide  Momente  verbunden  werden  (Conf.  Aug.  Art.  VII) 
schlechthin  durchsichtig  genannt  werden  kann,  liegt  in  jener 
Betrachtungsweise  dieses  accessorischen  Momentes  der  Keim  rich- 
tiger  Unterscheidung  von  zwei  ganz  verschiedenen  Seiten 
des  inner weltlichen  Erscheinungslebens  der  Kirche. 

§  24. 

Realisierte  Gottesherrschaft  nennen  wir  dann  gerade  denWe- 
senscharakter  der  Kirche  selbst,  weil  den  Charakter  des  Neuen 
Testamentes,  ohne  den  dieses  nicht  verdiente  Erfullungszeit  zu 
heissen.  Der  neutestamentlichen  Erftillung,  als  zeitgeschichtlicher, 
concreter  und  charakteristischer  Ausdruck  aber  ist  die  Kirche.  Nur 
nach  Seite  der  Erscheinung  wesentlicher  Gottesherrschaft  liegt  das 
Reich  Gottes  fiber  dieselbe  hinaus,  nach  Seite  ihrer  innerlichen 
und  unsichtbaren  Realisierung  ist  jene  wesentlich  schon  da  und  eben 
in  der  Kirche  selbst  vorhanden,  wie  die  unmittelbar  mit  dem 
Eintritte  der  Kirche  zu  Pfingsten  hervortretenden  Charakteristika 
principieller  Universalit&t  und  Totalitat  bewahren.  Ist  durch  die 
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centrale  That  aller  Yermittlung,  durch  den  Tod  Christi,  die  Yer- 
sohnung  in  potentieller  Universalitat  bewirkt,  so  ist  die  Recht- 
fertigung  jedes  Glaubigen  als  totale  das  realprilsente  Resultat 
dieser  Heilsvennittlung.  Die  Gerechtfertigten  kbnnen  nicht  erst 
wieder  als  ein  Product  der  Kirche  gelten,  sondern  sind  selbst  die 
Vertreter  des  wesentlichen  Resultates  jener  Vermittlung,  das  nun 
Kirche  heisst.  Ist  die  Kindschaft  Gottes  hergestellt  durch  den 
welt- immanent  gewordenen  Geist,  der  zugleich  das  Princip  der 
Kirche  ist,  so  haftet  folgerecht  der  Begriff  des  Sohnes  Gottes  in 
der  Menschheit  nicht  mehr  an  einem  Volke,  der  alttestament- 
lichen  Aeusserliehkeit  entsprechend ;  auch  nicht  mehr  bios  an  dem 
in  der  Menschheit  offenbarten  Einen  Sohne  Gottes,  die  noch  iiber- 
wundene  Particularity  aufweisend  ;  sondern  an  Allen,  die  Menschen 
des  Geistes  geworden  sind  durch  lebendigen  Heilsglauben ,  und 
ihre  Gemeinschaft  ist  wiederum  nicht  nur  ein  fiber  die  Kirche 
hinausliegendes  Product,  sondern  sie  sind  die  Kirche  selbst  als 
neutestamentliche  Geistesrealitiit  und  auf  alle  Welt  angelegte 
Universalitat  wie  fur  alle  Welt  zugiingliche  innere  Totality 
des  Heiles.  Dies  Alles  aber  darum,  weil  als  Wesensbegriff  der 
Kirche  nur  das  gelten  kann,  was  das  Moment  wiedergibt,  worin 
ihr  Sein  liegt,  und  nicht  das  Moment,  was  nur  das  Werden  oder 
die  Erwirklichung  der  Existenz  wahrer  Christen  in  neutestament- 
licher  Zeitwirklichkeit  darstellt.  Wollte  man  hiegegen  einwenden, 
das  heisse  Idee  und  Begriff  verwechseln,  so  lautet  die  Antwort 
auf  diese  Einrede,  dass  hier  die  Idee  vielmehr  die  in  Christo  voll- 
endet  dargestellte  Gottmenschheit  ware,  die  fort  und  fort  herzu- 
stellende  Verwirklichung  der  Kirche  dagegen  die  Gotteskinder 
sind,  die  nach  Christi  Urbild  neu  geschaffen  in  der  Welt  bereits 
innerlich  und  real  vorhandene  Gottesherrschaft  vertreten. 

§  25. 

Wenn  man  nicht  wol  umhin  konnte,  dem  Romischen  Kirchen- 

begriffe  gegeniiber  die  Antithese  bis  zu  der  Begriffsbestintmung 

der  „unsichtbaren  Kirche “  zuzuspitzen,  so  lasst  die  Verhaltniss- 

stellung  des  Kirchenbegriffes  zu  dem  des  Reiches  Gottes  hier 

schon  soviel  erkennen,  dass  diese  Bezeichnung  viel  weniger  Cha- 
v.  Zezschwitz,  System  d.  prakt.  Tlieologie.  2 
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rakteristisches  fiir  die  Kirche  als  solche,  als  fiir  die  Epoche  des 
Reiches  Gottes  hat,  welche  Kirche  beisst  und  sich  (nach  §.  19) 
nach  vorn  und  riickwarts  durch  ihren  Gegensatz  zu  den  Epochen 
kennzeichnet ,  die  ihr  Wesen  gerade  an  der  Erscheinung  haben: 
erscheinendes  Wesen  am  Ende  und  blosse  Erscheinung  oder 
Schatten  vom  Wesen  als  vorbereitende  Epoche.  Dieser  doppelten 
Form  alles  Erscheinenden  entspricht  es  nur,  wenn  auch  an  der 
Kirche  zwei  Seiten  der  Sichtbarkeit  unterschieden  sein  wollen. 
Die  eine  Erscheinungsseite  dient  der  Vermittlung,  resp.  der  Her- 
stellung  innerer  Realitaten  und  grenzt  daher  so  zu  sagen  mit 
dem  alttestamentlichen  Vorbereitungs-  und  Anstaltscharakter.  Da- 
mit  deckt  sich  an  der  Kirche  Alles  was  von  der  Gnadenmittel- 
anstalt  in  die  Sichtbarkeit  fallt,  verkniipft  —  wie  spater  zu  be- 
griinden  —  mit  Allem  was  diakonisches  und  seelenversorgendes 
Handeln  der  Kirche  genannt  werden  muss.  In  dieser  Seite  des 
Kirchenlebens  hat  sich  das  von  der  Schdpfung  her  bedingte  Offen- 
barungsverkiiltniss  Gottes  zum  menschlichen  Geiste  fixiert  in  fest- 
gewordenen  weil  die  vollendete  Reife'  der  Vermittlung  darstellen- 
den  Charakteren.  Das  Gesetz  dieser  durch  Erscheinung  vermit- 
telten  gottlichen  Geisteswirkung,  am  Wunder  pragnant  erkennbar, 
zeigt  das  Erscheinende  als  Medium  und  Vehikel  der  Bewegung 
und  Mittheilung  des  schopferischen  Geistes  zu  und  an  den  ge- 
schaffenen,  der,  selbst  eine  Erscheinung  jenes  im  hoheren  Sinne, 
auch  nur  auf  diesem  Wege  der  begrenzten  Darstellung  des  Un- 
endlichen  capax  divini  ist.  Nicht  nur  die  Siinde,  sondern  schon 
das  Gesetz  des  allmahlichen  Werdens,  endlich  die  creattirliche 
Misclfung  der  menschlichen  Natur  aus  korperlich  Sinnlichem  und 
geistig  Unsinnlichem  begrtindet  dann  einen  Fortschritt,  vom  Leh- 
ren  und  Zeigen  durch  Erscheinung  als  Sinnbild  —  gleichsam  das 
Elementarbuch  —  vorschreitend,  zum  Mittheilen  und  Ineinander- 
leben,  bedingt  durch  die  hohere  Stufe  des  Erkennens,  wie  die 
Erscheinung  zum  thatsachlichen  Vehikel  der  Geistesberuhrung  und 
Geisteswirkung  wird.  Das  ist  die  neutestamentlielie  Stufe  der 
sacramentlich  realen  Vermittlung  gegeniiber  der  sinnbildenden 
Lehrstufe  des  A.  T.’s,  auf  der  das  dem  Sein  naturgemass  gegen- 
iiberstehende  Solkein  des  Werdens  nur  in  Folge  der  Entartung 
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der  Kreaturlichkeit  durch  Siinde  in  die  Form  des  iiusserlich  gegen- 
iiberstehenden  fordernden  und  schuldigenden  Gesetzes  iibergegangen 
war,  weshalb  entsprechend  die  neutestamentliche  Reifestufe  nur 
in  der  Form  der  Gabe  freier  Gnade  sicli  vermitteln  kann. 

In  der  Auswirkung  der  Kirche  in  der  Welt  werden  wir  nicht 
minder  der  sinnbildenden  (symbolischen)  Vermittlung  und  Dar- 
stellung  ihr  Recbt  an  seinem  Orte  zu  wahren  liaben ;  aber  hier  ist 
der  Punct,  von  deni  aus  principiell  sicli  begrUndet,  dass  jegliche 
Legalitat  auch  dabei  auszuschliesen  ist. 


§  26. 

Fiir  die  Kirche  ist  nur  dieses  in  der  Gnadenmittelanstalt 
begrundete  Erscheinungsmoment,  weil  ein  angestiftetes  und  mit  der 
Kirchenschopfung  selbst  gesetztes,  als  unverliusserlich  nothwendig, 
wenn  aucli  ebensowenig  legal  begrUndet,  anzusehen.  Eben  daher 
kommt  es,  dass  an  diesem  Erscheinungsmomente  gerade  die  univer¬ 
sale  Heilsanlage  zum  Ausdrucke  kommen  muss,  so  dass  die  Kirche 
die  allgem  eine  und  eine  zunachst  als  die  Cbristenthmnsan- 
stalt  zum  Heile  der  Menschheit  heisst,  die  auch  bei  aller  Trenn- 
ung  der  Kirchenfractionen  in  Erkeuntniss  und  Bekenntniss  soweit 
thatsachlich  Universalitat  bewahrt,  als  tiberhaupt  noch  Wort  und 
Sacramente,  wenn  auch  nicht  rein  und  unverkiimmert,  vorhanden 
sind  und  zur  Wirkung  kommen.  Eines  der  durchgreifendsten 
Lebensgesetze  fiir  die  Auswirkung  der  Kirche  in  der  Welt  ergibt 
sich  dann  von  diesen  ersten  Wesensvoraussetzungen  aus;  wir  be- 
zeichnen  es  an  seinem  Orte  als  das  gottlich -causale  Element  in 
aller  Kirchenwirkung,  ein.e  Bezeichnung  die  zunachst  das  Prius  der 
Erfahrung  von  gottlicher  Lebenswirkung  voi^jeder  Befahigung  fiir 
den  Christen  und  fur  die  Gemeinde  andeuten  soil ,  selbst  auch 
zu  activem  Erscheinungsleben  vorzuschreiten.  In  diesem  letzteren 
erkennen  wir  die  andere  Seite  des  kirchlichen  Erscheinungslebens, 
die  spater  als  die  actual -gemeindliche  zu  bezeichnen  und  zu  ver- 
werthen  ist.  Als  letzte  Principaufgabe  aber  enthullt  sich  dabei 
die  Nothwendigkeit,  zwischen  der  ganz  verschicdenartigen  Stellung 
zu  dem  Stoffe  als  dem  Medium  aller  Erscheinung  zu  unterscheiden, 


20 


Principienlelire. 


wie  sie  dem  gottlichen  und  wie  sie  dem  kreatiirlichen  Geiste  eig- 
net :  eine  Principfrage ,  die  so  gewiss  unumganglich  ist  fiir 
die  praktische  Theologie  als  alle  Form  der  Weltauswirkung  der 
Kirche  in  letzter  Instanz  wie  im  hochsten  Sinne  auf  der  richtigen 
Bestimmung  von  dem  Verhaltnisse,  wie  von  Geist  zu  Geist,  so  von 
dem  des  Geistes  zum  Stoffe  beruht.  Innerbalb  der  engeren  Gren- 
zen  des  Kirckenbegriffes  aber  bewahrt  sich  die  neutestamentliche 
Reifestufe:  innere  Geistes-Realitat  im  Unterschiede  von  bios  sinn- 
bildender  Ersclieinung  darzustellen,  vor  Allem  an  dem  bei  der 
Lekre  vom  Cultus  naher  zu  besprechenden  Wesen  des  Sacramen- 
tes.  Ebenso  sicher  wie  gottliclie  Realprasenz  als  thatsachlich  vorhan- 
den  anzuerkennen  ist,  ebenso  gewiss  muss  dabei  jede  Stoffverwand- 
lung  negiert  werden,  sofern  die  Realprasenz  selbst.  nur  fiir  den  actu- 
ellen  Dienst  der  Geistes-  und  Heilsvermittlung  vermeint  ist.  So  be¬ 
wahrt  das  allgemeine  Wesensgesetz,  gottlicbe  Geisteswirkung  auf 
Erscbeinungswege  zu  vermitteln,  auf  der  hochsten  Reifestufe  nochden 
Charakter  der  Anstaltlichkeit  und  Vermittlung  fiir  die  im  Werden 
stehende  Entwicklung,  und  der  correcte  Kirchenbegriff  selbst,  nach 
welchem  eben  auch  die  Kirche  nur  ein  Mittles  ist ,  wird  zum 
Schutze  gegen  alle  Consequenzen  der  verderblichen  Yerwechslung, 
die  Kirche  ihrerseits  zum  Gnadenmittel  zu  machen,  wofiir  sich 
hier  die  Perspective  zuerst  offnet. 

§  27. 

Wesen tlich  demnach  sind  die  Gnadenmittel  und  ist  der  An- 
staltscharakter  der  Kirche ,  weil  ihr  angestif^et  und  von  Christo 
anerschaffen,  aber  nur  in  dem  Sinne  wesentlich  als  der  Kirche 
fortgehendes  Werden  und  wesentliches  Sein  begriindend  und  be- 
dingend,  so  dass  es  auch  nach  Seite  der  Universalitat  ein  unwei- 
gerlicher  Glaubensartikel  bleibt,  da  Kirche  als  in  Glaubigen  dasei- 
end  zu  bekennen,  wo  noch  Wort  und  Sacrament  in  gottlich 
schopferischer  Kraft  walten.  Aber  wo  dann  Kirche  sich  findet,  ist 
sie  selbst  nach  ihrem  Wesen  nicht  die  Anstalt,  die  ihr  Sein  erst 
vermittelt;  sonclern  die  Geisteswirkung  selbst  ist  sie,  welche  in 
Glaubigen  die  Vermittlung  als  zu  ihrem  Ziele  gekommen  aufweist. 
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Ebendaruin  beginnt  nun  die  neue  Form  des  Erscheinungslebens, 
fur  das  nicht  mehr  Gott  schlechthin  und  ausschliesslich  Subject 
respective  direct  wirkende  Causalitiit  ist,  sondern  mit  dem  die 
Kirche  als  in  Kraft  ihr  eigen  gewordenen  Gottesgeistes  selbst 
geistwirkend  auftritt,  wlihrend  sie  an  den  Gnadenmitteln  nur  dia- 
konisch  wirkend  thatig  ist.  Wie  die  Befahigung  zu  diesem  neuen 
Erscheinungsleben  selbst  erst  auf  dem  Wege  einer  Verwandlung 
zu  Stande  kommt ,  zuniichst  in  verborgener  Umwandlung  des 
menschliehen  Geistes-  und  Personlebens  beschlossen ,  so  ist  damit 
dock  sekon  das  neue  Formgesetz  dieser  Ersckeinung  gegeben,  deren 
Spitze  und  Ziel  die  vollendete  Verwandlung  als  Verkl&rung  ist. 
Denn  Verklarung  ist  ersekeinender  Geist,  die  Vorstufe  fiir  die  Er¬ 
sckeinung  des  gottlicken  Wesens  als  Herrlickkeit.  Gegeniiber  der 
vermittelnden  Ersckeinungswirkung  tritt  dieser  Process  der  Wand- 
lung  anfanglick  ein  mit  der  reinen  Receptivitat,  die  Glaube 
heisst,  bewakrt  aber  in  ikm  sekon  die  vollzogene  Geistesberiikrung 
damit,  dass  solcker  Glaube  wesentlich  ein  Erkennen  ist  und  zu 
Erkenntniss  vorschreitet ,  vermoge  deren  im  mensekliehen  Geiste 
die  durck  die  Ersckeinung  weltvermittelte  Wirkung  selbst  zu  er- 
scheindem  Geiste  erkoben  wird,  urn  in  Kraft  solcker  ersten  rein 
inneren  Verkl&rungswirkung  als  neues  keiliges  Geistesleben,  selbst 
auck  wieder  das  Aeusserliclie  sick  dienstbar  mackend  und  ver- 
klarend,  in  Ersckeinung  zu  treten,  weshalb  bei  der  Definition 
der  neutestamentlicken  Entwicklungsstufe  des  Reickes  Gottes  auck 
das  Moment  nickt  feklen  durfte,  dass  sie  obgleick  selbst  wesentlick 
unsicktbar  zur  Erscheinung  intendiere  (§  19.)  Von  diesen 
Punkten  aus  muss  sick  an  seinem  Orte  der  Inkalt  des  anderen  Form- 
gesetzes  in  der  Stellung  zum  Weltstolfe  ergeben,  das  bei  derWelt- 
auswirkung  waltet,  welcke  die  Kircke  zum  Subject  hat,  verglicken 
mit  dem  Verkaltnisse  der  directen  Gotteswirkung  zum  Welt-  und 
Erscheinungsstoffe  (§  26). 


§  28. 

Wie  aber  so  der  Glaube  als  Incidenzpunct  gelten  muss,  wo 
geistliche  Wirkung,  rein  receptiv  vermittelt,  als  Resultat  in  erster 
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und  entscheidender  Charakterform  auftritt:  —  weshalb  wir  defi- 
nieren:  Die  Kirclie  sind  die  Glaubenden  oder  die  Gemein- 
sehaft  der  Gliiubigen  —  so  muss  als  erste  Form  des  subjectiv  und 
innerweltlick  vermittelten  Erscheinens  von  Kirche,  entsprechend 
dem  festgestellten  Erkenntnisscharakter  des  Glaubens  (§  27), 
das  Bekenntniss  oder  der  bekennende  Glaube  genannt  und  an- 
erkannt  werden.  Das  ist  aucb  in  der  symbolischen  Aufstellung  des 
lutherischen  Kirchenbegriffes  die  letzte  Meinung,  wenn  an  Wort 
und  Sacrament,'  wo  sie  in  der  Definition  ergiinzend  erscheinen 
(Art.  VII),  der  rechte  Brauch  derselben  in  oberster  Stelle  betont 
wird.  Formell  unklar,  und  letzlich  aus  der  zeitlicben  Erscheinung 
reform atorischen  Kircbenlebens  erklarlich ,  bleibt  dabei  nur  die 
Form  der  Verbindung,  bei  der  iiberhaupt  vorhandene  und  mog- 
liche  Gnadenmittelwirkung  mit  er-  und  bekenntnissmassig  correc- 
ter  Verwaltung  identificiert  erscheinen  kann.  Statt  dessen  fiihrt 
die  Consequenz  der  obigen  Voraussetzungen  mit  Nothwendigkeit 
darauf,  dass,  wahrend  in  der  angestifteten  Heilsanstaltlichkeit  der 
Kirche  nothwendig  das  Princip  neutestamentlicher  Universalitat 
zur  Erscheinung  kommt,  alle  von  dem  Masse  der  subjectiven  Resultat- 
wirkung  abliangige  Erscheinung  nicht  nur  das  Gesetz  des  all- 
mahlichen  Werdens  im  Langendurchschnitte,  sondern  auch  alle 
Differenzen  des  Reifemasses  im  Breitendurchschnitte  aufweisen  wird. 
Das  Bekenntniss  aber,  und  gerade  imUnterschiede  vom  Heilsglauben, 
ist  dann  die  nachste  und  charakteristische  Form  der  fur  das  Er- 
scheinungsleben  der  Kirche  resultierenden  Particularity  gegeniiber 
jener  Universalitat.  So  wenig  nach  obigen  Voraussetzungen  die 
der  Kirche  wesentlich  anhaftende  Anstaltlichkeit  mit  ihrem  Wesen 
selbst  verwechselt  werden  darf,  ebensowenig  kann  dann  die  ihr 
nach  der  anderen  Seite  wesentliche  Erscheinungsform  des  Bekennt- 
nisses  in  der  Form  in  die  Definition  aufgenommen  werden ,  dass 
die  Gemeinschaft  von  scliriftgemass  Bekennenden  mit  der  Kirche 
x.  £.  identificiert  erschiene ;  geschweige  denn  dass  weitere  Formen  des 
kirchl.  Erscheinungslebens,  wie  Zucht  oder  Verfassung,  zu  den  das 
Wesen  der  Kirche  constituierenden  Merlimalen  gerechnet  werden 
diirften.  Fur  das  dogmatiche  Interesse  geniigt  es  vielmehr,  dem  We- 
sensbegriffe :  „  Kirche  ist  die  von  Christo  durch  den  Geist  in  der  Welt 
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hergestellte  Gemeinde  der  Glaubigen*,  nacb  Seite  der  charakteri- 
scben  Geistesvermittlung :  „durch  die  Gnadenmittel  des  Wortes 
und  der  Sacramente“  naher  zu  bestimmen.  Dagegen  liegt  im  Inter- 
esse  der  praktischen  Tbeologie  der  fortgehenden  Weltauswirkung 
sowol  nach  der  Doppelheit  der  Erscheinungsseite ,  als  in  Riick- 
sicbt  auf  Stiftungsgrundlage  und  Ziel  in  der  erweiterten  Defi¬ 
nition  Ausdruck  zu  geben:  „Kirche  ist  die  von  Christo 
durch  den  Pfingstgeist  insLeben  gerufene  Gemeinde 
der  Glaubigen,  welche  sich  durch  -die  Gnadenmittel 
dieses  Geistes  fort  und  fort  in  der  Welt  erzeugt  und 
auf  Grund  dieser  Geistes wirkung  ersclieinend  bethii- 
tigt  bis  zur  vollend  eten  Erscheinung  des  seinem  ver- 
klarten  Haupte  entsprechenden  Leibes  Christi. 

§  29. 

Nur  als  Zielausdvuck  nSmlicli  wil'd  die  biblische  Bezeicbnuno- 

o 

der  Kirche  als  Leib  Christi  ihre  angemessene  Stelle  in  der  Be- 
griffsbestimmung  finden  kbnnen.  Zwar  muss  von  dem  jederzeitigen 
Bestande  der  Kirche  nach  ihrem  Wesen  gesagt  werden,  dass  sie, 
weil  in  glaubigen  Kindern  Gottes  ihr  Wesen  habend,  auch  nur 
aus  lebendigen  Gliedern  am  Leibe  Christi  bestehen  kann,  was  das 
lutlierische  Bekenntniss  so  treffend  als  massvoll  dahin  formuliert 
hat:  in  quibus  nihil  agit  Christus,  non  sunt  membra  Christi 
(Apol.  145,  6.)*  Aber  ebenso  gewiss  fallen  seit  Christi  Erhohung 
unter  dieselbe  Beziehung  des  Leibes  zum  Haupte  alle  in  den  Stand 
himmliseher  Seligkeit  versetzten  alttestamentlichen  Glaubigen. 
Der  Zusammenschluss  dieser  aber  mit  der  Kirche  fallt  schon  jenseits 
der  Kirchenzeit.  Denn  es  ware  nicht  minder  irrig,  den  Begrilf  der 
Kirche,  der  schleckthin  der  Diesseitigkeit  angehort,  etwa  unter 
der  Yermittlung  der  Bezeichnung  „triumphierende  Kirche “ ,  auch 
auf  jene  himmlische  Gemeinde  auszudehnen ,  als  es  auf 
vollstandiger  Verkennung  des  Unterschiedes  zwischen  alt-  und 
neutestamentliclier  Heilsbkonomie  beruhte,  die  Anfange  der 
Kirche  bis  in  das  Paradies  hinauf  zu  datieren.  Wie  die  alttest. 
Epoclie,  den  Stand  ursprtinglicher  Giite  mit  eingerechnet,  schlecht- 
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lain  miter  den  Begriff  der  Vorbereitungsstufe  fallt,  so  theilt  nacli 
der  anderen  Seite  der  in  der  himmlischen  Gemeinde  erreickte  rela¬ 
tive  Yollendungsstand  eben  nur  das  cbarakteristiscbe  Merkmal 
des  Weltbestandes  der  Kircbe  selbst,  Geistesrealitat  mit  noch 
ermangelnder  Welterscheinung  zn  sein.  Dies  ist  ja  nicht  nur 
fur  die  innerirdiscke  Kircbe  als  solclie,  sondern  fiir  die  Ent- 
wicklungsepocbe  des  Reiches  Gottes  selbst  in  ihrem  ganzen  Um- 
fange  die  wesentlich  bestimmende  Charakterart.  Aber  verglicben 
mit  der  himmlischen  Gemeinde  gerade  zeigt  zugleich  die  innerirdische 
Kirche  bereits  so  viel  von  Erscheinungscharakter,  dass  daran  das 
Schiefe  der  Pradicatsbestimmung  „unsicktbar“  fur  die  Kirche  auf 
Erden  entscheidend  erkennbar  wil’d  (§  25).  Soweit  dagegen  was 
Kirche  auf  Erden  wesentlich  ist  an  dem  Charakter  der  lebendigen 
Gliedschaft  am  Leibe  Christi  participiert ,  hat  auch  daran  die 
Subjectbestimmung  fiir  die  fortgehende  Auswirkung  in  der 
Welt  einen  principiellen  Anhalt,  und  der  praktischen  Theologie 
erw&chst  nur  die  besondere  Aufgabe,  den  Unterschied  mit  Klar- 
heit  im  Bewusstsein  zu  erhalten,  in  welchem  dieses  Idealsubject" 
aller  Kirchenauswirkung  zu  dem  steht,  was  in  Erscheinung  als 
unmittelbar  wirkendes  und  ausfiikrendes  Subject  vorliegt.  Auf 
jeder  Stufe  aber  wird  das  Lebensgesetz  der  kirchlicken  Aus¬ 
wirkung  von  dem  Idealsubjecte  und  seinen  Forderungen ,  resp. 
von  dem  ihm  angemessenen  Handeln  herzunehmen  sein,  so  dass 
man  sagen  kann,  dass  das  unmittelbar  ausfiihrende  Subject  und 
Organ  das  Ideal  seines  eigenen  Handelns  immer  in  der  Reflexion 
auf  das  Idealsubject  der  Gemeinde  der  Gliiubigen  finden  werde 
und  miisse ,  woraus  sich  letztlich  das  Verhaltniss  der  Kunst-  zur 
Wesenslehre  der  praktischen  Theologie  bestimmte  (§  14). 

§  30. 

Von  dem  Kirckenbegriffe  pflegen  die  Theoretiker  der  prakt. 
Theologie,  bei  sonst  sckarfstem  Gegensatze  gegen  Alles  was  roma- 
nisierend  ist  oder  so  erscheinen  kann,  unmittelbar  zur  Lekre 
vom  Ivirchenamte  als  einem  positiv  gegebenen  und  schlechthin  die 
Organstellung  fiir  die  Kirchenauswirkung  vertretenden  iiberzu- 
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gehen  (Schweizer,  Nitzsch).  Wo  man  dagegen  die  princi- 
pielle  Anschauung  von  der  Selbstauswirkung  der  Kirche  conse¬ 
quent  durchfiihrt  und  fill*  diese  Consequenz  den  aufgestellten  evan- 
gelischen  Kirchenbegriff  zum  Ausgangspunkte  ninnnt  (§  24),  da 
muss  auch  die  Stelle  des  unmittelbar  wirkenden  und  ausfuhren- 
den  Subjectes  Seitens  der  Tlieorie  schlechthin  ftir  die  Kirche  als 
Gemeinde  resp.  Gemeinschaft  in  Anspruch  genommen  vverden ,  in 
dem  Sinne,  dass  wo  das  Kirchenamt  als  selbstkndig  ausfuhren- 
des  auftritt,  dieses  immer  nocli  in  jenes  Subject  als  das  hbhere 
und  allgemeine  eingefasst  erscheint.  Die  Consequenz  des  lu- 
therischen  Kirchenbegriffes  gerade  wird  nur  so,  und  richtig  ver- 
standen,  ohne  jede  Concession  gegen  die  reformierte  Fassung  des 
Gemeindeprincipes  gewahrt.  Den  wissenschaftlichen  Beweis  aber 
ftihrt  die  praktische  Theologie  aus  der  klaren  Gegenliberstellung 
der  beiden  Pole  „Welt“  und  „Kirche“,  zwischen  denen  sicli  die 
Aufgabe  der  Selbstauswirkung  bewegt.  Wo  immer  dieser  Gegen- 
satz  seine  voile  Spannung  als  Kirche  und  Nichtkirclie  aufweist, 
—  die  weitere  Darlegung  vindiciert  dies  der  missionarischen  und 
der  verfassenden  Wesensthatigkeit  der  Kirche  —  erhellt  aus  der 
reinen  Entgegensetzung,  dass  dabei  die  Kirche  nicht  nach  der  Seite 
in  Frage  kommt,  nach  welcher  sie  in  sicli  selbst  besondere  In- 
stanzen  der  Thatigkeitsorgane  unterscheidet,  sondern  schlechthin 
und  unterschiedslos  als  in  solchen  vertreten ,  die  selbst  nicht 
mehr  zur  Nichtkirclie  gehoren.  Nach  friiheren  Voraussetzungen 
(§.  25  f.)  fragt  es  sich  dabei  nur  noch  urn  das  Hervortreten  der 
einen  oder  der  anderen  Seite  des  Erscheinungslebens  der  Kirche ; 
denn  Erscheinungsleben  muss  iiberall  die  entscheidende  Vermitt- 
lungsform  bilden,  wo  sich  die  Auswirkung  auf  dem  Gebiete  reiner 
Spannung  zwischen  Kirche  und  Nichtkirclie  bewegt. 

81. 

Dann  wird  da,  wo  es  sich  um  Erscheinung  vor  der  Nicht- 
kirche  als  der  heilmangelnden  und  heilbediirftigen  Welt  handelt, 
d.  h.  bei  der  missionierenden  Th&tigkeit  der  Kirche,  die  der  Kirche 
angestiftete  Erscheinungsseite,  Gnadenmittelanstalt  zu  sein  (§.  23), 
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den.  ckarakteristiscken  Incidenzpunkt  der  Beriihrung  zwiscken 
Kirclie  und  Nicktkircke  bilden.  Wie  dabei  nacb  friiherem  Auf- 
weis  (§.  25)  die  Kirche  als  Gemeinde  der  Glaubigen  nur  diakonisck, 
d.  h.  dienend  an  ikr  anvertrauten  Gnadenkraften  in  Riicksickt 
kommt,  so  bestimmt  sicb  dem  rein  negativ  gearteten  anderen 
Pole,  der  Welt  als  keilermangelnder,  gegeniiber  das  positive  Sub¬ 
ject  sckleckthin  vom  entgegenstekenden  Heilsbesitze  ker.  Mit 
anderen  Worten:  dem  Nicktchristen  gegeniiber  ist  der  Ckrist 
scklecktkin  und  okne  jeden  Untersckied  organiscker  Eingliederung 
innerkalb  der  Kircke  vollberecktigtes  Subject  und  Organ  der  ent- 
spreckenden  Tkatigkeit;  die  Kircke  also  scklecktkin  als  Ckri- 
stenkeit.  Wo  dagegen  Kircke  wie  Welt  nack  dem  jedem  Gebiete 
fiir  sick  eignenden  organiscken  und  entwickelten  Ersckeinungs- 
leben  sick  beriikren ,  das  fiir  die  Welt  gegliederte  Gesellsckaft 
oder  Staat,  fiir  die  Kircke  aber  organisiertes  und  verfasstes  Ge- 
meindeleben  keisst,  werden  alle  der  Selbstentfaltung  der  Kircke 
als  solcker  wesentlicken  inneren  Untersckiede  von  Diensten  und 
Aemtern  als  in  der  Ersckeinung  mitwirkende  vorausgesetzt ;  aber 
dabei  schliesst  auck  kier  der  die  Tkatigkeit  bestimmende  reine 
Gegensatz  von  Kircke  und  Nicktkircke  jede  isolierte  Verselbstiin- 
digung  wirkender  Einzelorgane  aus.  Wie  dort  in  gescklossener 
Totalitat  die  keilbesitzende  Ckristenkeit  fiir  sick  das  specifisck  be- 
stimmte  Subject  bildet,  so  kier  die  Kircke,  die  auf  Grund  ikres 
Heilsbesitzes  ikr  eigentkiimlickes  Gemeinsckaftsleben  darstellt,  das 
ein  von  der  aus  sick  selbst  entwickelten  Weltgemeinsckaft  versckiede- 
nes  ist.  Bleibt  fiir  die  glaubende  Gemeinde  dabei  das  Bekennen  die 
unmittelbarste  und  erste  Tkiitigkeits-  und  Ersckeinungsform  (§.  28), 
so  lasst  sich  die  Auswirkung  der  Kircke  gegeniiber  der  Nicht- 
kircke  in  ikrer  reinen  Spannung  nack  beiden  Seiten  als  unmittel- 
bare  Selhstbejakung  und  Bezeugung  der  Kircke  in  ikrer  unter- 
sckiedslosen  Totalitat  fassen,  einmal  vorwiegend  als  Selbstbezeu- 
gung  der  Kircke  von  ikrem  Heilsbesitze  oder  von  der  fiir  die 
Welt  in  ikr  fortwirkenden  gottliclien  Causalitat,  das  andere  Mai 
vorwiegend  von  ikrem  auf  Grund  dieses  Heilsbesitzes  entfalteten 
allseitigen  Selbstleben  oder  ikrer  gemeindlicken  Actualitat. 
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§  32. 

Ganz  anders  gestaltet  sich  die  Bestimmung  des  unmittelbar 
ausfiihrenden  Subjectes,  wo  die  Kirclie,  statt  in  ihrer  Beziehung 
auf  die  Welt,  nach  Seite  ihrer  Beziehung  auf  sich  selber  ins 
Auge  gefasst  wird.  Sofort  erhellt  dann ,  dass  solche  Selbstbe- 
ziehung  auch  die  Selbstunterscheidung  nach  handelnden  Factoren 
nothwendig  in  sich  schliesst,  sofern  dabei  die  Kirclie  ebenso  sich 
selbst  Object  wird  als  sie  Subject  alles  Handelns  ist.  Das  Recht 
aber,  von  solcher  Beziehung  der  Kirclie  auf  sich  selbst  zu  reden, 
ergibt  sich  zwar  schon  daraus,  dass  man  berechtigt  ist  von  der 
Entfaltung  der  Kirclie  aus  dem  ih'r  eigenen  Lebensprincipe  als 
von  einem  Selbstleben  der  Kirche  in  der  Welt  (§  31)  zu  reden; 
aber  wie  innerhalb  der  Gesammtaufgabe,  die  als  Auswirkung  der 
Kirche  in  der  Welt  zu  bezeichnen  war,  jenes  Selbstleben  zu  einer 
Quelle  selbstiindiger  und  von  der  Einwirkung  auf  die  Welt  un- 
terschiedener  Wesensthatigkeit  werden  kann,  findet  seine  logische 
Begrundung  erst  in  der  anderen  Principvoraussetzung ,  dass  die 
Kirche  sich  niclit  Selbstzweck  ist,  sondern  ihrerseits  ihre  liohere 
Bedingtheit  vom  Reiche  Gottes  her  hat.  Wie  sich  aus  der  Ver¬ 
bal  tnissstellung  beider  Begrift’e  fiir  die  Kirche  als  Wesensmerkinal 
die  gegenwartige  Realisierung  des  Reiches  Gottes  in  Innerlichkeit 
ergab ,  so  die  begleitende  Intention  zur  Erscheinung,  die  iliren 
letzten  Massstab  an  der  Erscheinung  des  Reiches  Gottes  nach 
seinem  Wesen  hat.  So  erst  ergeben  sich  drei  Grundformen 
central  bestimmter  Lebensthatigkeit  der  Kirche,  gegeniiber  jenen 
nun  als  peripherisch  zu  bezeichnenden  Thatigkeiten ,  die  sich 
innerhalb  der  reinen  Spannung  von  Kirche,  und  Nichtkirche  be- 
wegen  (Mission  und  Verfassung  §  29).  Rein  central  wird  dann 
jenes  Selbstleben  der  Kirche  sich  gestalten,  das  der  Idee  der 
in  der  Kirche  realisierten  Gotteshefrschaft  entspricht.  Aber  statt 
der  Beziehung  auf  die  die  Kirche  umgebende  Welt  herrscht  da 
ausschliesslich  das  von  der  Welt  abgeschlossene  Innenleben  der 
Kirche,  oder  positiv  bestimmt:  die  Gottesbeziehung  statt  der  Welt- 
beziehung.  Das  ist  das  Cultusleben  der  Kirche,  das  Selbstleben 
im  hochsten  Sinne  heissen  darf,  weil  es  Gottesgegenwart  in  der 
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Kirche  und  Kirchenleben  in  Gott,  d.  h.  Kirchenleben  in  der  rei- 
nen  Innerlichkeit  der  in  ikr  realisierten  Gottesherrschaft  ist.  Auch 
das  doppelseitige  Erscheinungsleben  der  Kirche  tritt  dann  aus- 
schliesslich  in  der  Form  anf  wie  es  Erscheinung  fiir  die  Kirche 
selbst  und  der  Kirche  an  sich  nach  ihrem  wesentlichen  Sein  ist. 
Denn  sowol  das  causalgottliche  Lebenselement  der  Gnadenmittel 
kommt  hier  nur  in  Betracht ,  sofern  die  Gemeinde  der  Glaubigen 
damit  in  der  Welt  ihr  eigenes  Heilsleben  erhalt  und  mehrt,  als 
das  gemeindlich  actuate  Erscheinungsleben  sich  hier  nur  in  den 
Schranken  eines  Erscheinens  oder  einer  Selbstbejahung  der  Ge¬ 
meinde  vor  und  fur  sich  selbst,  wie  vor  und  fiir  Gott  bewegt. 

§  33. 

Die  nachste  Umgebung  dieses  centralen  Selbstlebens  der 
Kirche  bestimmt  sich  dann  den  beiden  Seiten  des  Erscheinungs- 
lebens  entsprechend  als  Vermittlungs  -  und  Werdestufe,  auf  der 
einen  Seite  fur  Kirchenexistenz  im  Sinne  innerer  Realitat  wie 
zum  Zwecke  der  Einfiigung  in  jenes  innerweltliche  Centralleben 
der  Kirche,  und  nach  der  anderen  Seite  als  Weiterfiihrung  zu 
dem  Erscheinungsleben  der  Kirche,  mittelst  dessen  das  verborgene 
Heiligleben  derselben  fiir  die  Welt  erkennbar  und  die  Kirche 
selbst  letztlich  befahigt  werden  soil  in  Erscheinung  des  Reiches 
Gottes  iiberzugehen.  Jene  Stufe,  weil  zwischen  Nichtkirche  und 
Kirche  belegen,  bezeichnet  sich  dann  als  die  Stufe  der  Kirche- 
werdenden,  diese  als  die  Stufe  vorbereiteter  Wesenserscheinung. 
Gilt  es  nachmals  diese  beiden  Stufen  in  der  erziehenden  Tliatig- 
keit  der  Kirche  doppelter  Form  als  Katechumenat  und  Seelsorge 
aufzuweisen ,  so  beschrankt  sich  hier  die  Untersuchung  darauf, 
das  unmittelbar  wirkende  Subject  in  alien  diesen  Fallen  naher 
zu  bestimmen.  Besondere  Organe  werden  sich  ja  auf  diesen 
beiden  Mittelstufen  als  Bediirfniss  fiir  die  Besonderheit  der  Ob¬ 
ject-  und  Thatigkeitsformen  ergeben ,  im  Unterschiede  von  jenen 
an  die  Nichtkirche  als  Object  gewiesenen  Thatigkeiten.  Aber 
wie  bei  den  letzteren  das  Subject  in  seiner  Totalitat  und  Unun- 
terschiedenheit  die  entsprechende  Yorlage  bildete,  so  ergeben  be- 
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sondere  Beziehungen  ebensowenig  die  Idee  eines  den  Total-  und 
Universalzweck  vertretenden  Ivircbenamtes  und  diesem  entsprecken- 
der  Organe.  Organe,  ftir  Einzeldienst  und  fur  Einzelzwecke  ker- 
ausgesetzt  oder  beauftragt,  resp.  Seiten  miteingeschlossener  Thii- 
tigkeit  des  der  Kirehe  als  solcher  wesentliclien  Amtes  ergeben 
sicb  von  hier  aus  allein.  Was  der  Kirehe  als  solcher  und  ftir 
sich  selbst  wesentliches  Amt  genannt  werden  kann  und  muss, 
bestimmt  sich  dagegen  ausschliesslich  von  jener  Stufe  ihres  Cen- 
trallebens  her,  wo  sie  in  Selbstunterscheidung  ihrerseits  sowol 
als  Object  wie  als  Subject  angesehen  sein  will  (.§  32),  und  nicht 
in  sclilechthinniger  Subjectstellung  gegentiber  der  Nichtkirche  oder 
doch  solchen  gegentiber,  die  entweder  noch  als  werdende  Kirchen- 
glieder  oder,  soweit  sie  selbst  schon  Kirchenglieder  im  vollen  Sinne 
sind,  nach  Seite  ihrer  Weltbeziehung  und  des  Erscheinungslebens 
der  Kirehe  ins  Auge  gefasst  werden  mtissen. 


§  34. 

Fiir  die  Theorie  der  praktischen  Theologie  gibt  es  also  nach 
wahrhaft  evangelischem  Principe  keinen  positiv  gegebenen  Clerus 
(§  30);  sondern  auf  deni  Wege  der  Weltauswirkung  selbst  und 
zwar  auf  der  jeweiligen  centralen  Hohestufe  derselben  setzt  die 
Kirehe  als  Christengemeinde  aus  sich  heraus  und  erzeugt  —  auch 
in  diesem  Stiicke  sich  selbst  auswirkend  —  fort  und  fort  im  Le- 
ben,  was  ihr  um  ihrer  selbst  willen  unverausserlick  und  gerade 
auf  der  Hohestufe  ftir  ihr  Selbstleben  unentbehrlich  ist.  Ueberall 
namlich ,  wo  sie  zur  Erhaltung  und  Mehrung  ihres  Selbstlebens 
sich  selbst  mit  Gottes  Gaben  bedient  und  bedient  sehen  will, 
erkennt  sie  Gott  als  den  Gebenden  und  anerkennt  die  hohere 
Ordnung  in  ihrer  Stiftung  selbst,  class  solches  Geben  sich  in  un- 
terschiedenen  Organen  von  den  Empfangenden  auspriigt,  und 
setzt  endlich  selbstthatig  die  Organe  ftir  diesen  Zweck  aus  sich 
heraus.  Man  erkennt  in  diesen  dann  zuniickst  die  Vertreter  des 
gottlich  causalen  Wirkens,  auch  der  Gemeinde  selbst  und  gerade 
ihr  erst  auf  der  Stufe  bewusster  Wesenszusammenfassung  und 
hochsten  Selbstlebens  unterschieden  gegentiberstehend ,  und  mit 
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besonderem  Berufe  und  nachster  Verantwortung  betraut,  wahrend 
auf  alien  anderen  Stufen  und  Gebieten  kirchlicher  Auswirkung 
die  Kirche  selbst  als  Gemeinde  in  ihrer  Ununterscbiedenheit  die 
Einzelaufgaben  deckt,  vertritt  und  garantiert.  Die  Hohen-  und 
Ehrenstellung  dieses  Amtes  erbellt  dann  eben  daraus,  dass  es 
sich  nicht  bios  der  Nicbtkirche  oder  solchen  gegeniiber,  die  nacb 
irgend  einer  Seite  als  Erziehungsbediirftige  in  Frage  kommen, 
heraushebt,  sondern  solchen  gegeniiber,  die  auf  der  Cultusstufe 
in  Form  thatsachlich  vorliegender  Wirkung  das  wesenhafte  Kirche- 
sein  iiberhaupt  reprasentieren.  Mit  alien  anderen  fur  besondere 
Aufgaben  herausgesetzten  Einzelamtern  verglichen ,  selbst  das 
Regieramt  nicht  ausgenommen,  muss  dann  dies  als  das  ideell 
hoehste  gelten,  und  heisst  schlechthin  und  als  das  wesentliche  das 
Kirchenamt.  Um  dieser  Hohe-  und  Ehrenstellung  willen  be- 
hauptet  es  sich  gerade  auf  der  Cultusstufe,  auch  da  wo  es  seiner- 
seits  nicht  das  Geben  vertritt,  und  vielmehr  die  Gemeinde  ihrer- 
seits  Gotte  gegeniiber  als  selbsthandelndes  Subject  auftritt :  gerade 
da  behauptet  es  sich,  obgleich  mit  der  Gemeinde  in  dieser  Subject- 
stellung  zusammengeschlossen,  doch  zugleich  als  Fiihrer  und  Yor- 
ganger  aller  Gemeindehandlung ;  wahrend  doch  andererseits  seine 
Hohestellung  beim  Yertreten  des  Gebens  nicht  ausschliesst ,  dass 
das  Amt  dabei  nur  diakonisch  thatig  und  mit  dem  Gnadenmittel 
selbst  so  wenig  zu  identificieren  ist  wie  dies  von  der  Kirche  an 
ihrem  Orte  zu  sagen  war  (§  26).  Das  Handeln  nur  unterschei- 
det  sich  hier  wie  anderwarts  nach  den  beiden  Seiten  des  causal- 
gottlichen  und  gemeindlich  -  actualen.  Auf  der  Cultusstufe  be- 
zeichnet  man  diesen  Unterschied  dann  passend  in  der  tiblichen 
Weise  als  sacr ament'ales  und  sacrificelles  Handeln,  so 
wenig  diese  Bezeichnung  fiir  alle  Gebiete  der  kirchlichen  Aus¬ 
wirkung  ausreicht  und  jene  weitere  entbehrlich  macht.  Da  aber, 
wo  das  Amt  in  seiner  Unentbehrlichkeit  fiir  die  Kirche  als  feolche 
auftritt,  und  die  Kirche  ihrerseits  in  der  Lage  ist,  es  fort  und 
fort  zu  schaffen :  da  hat  jene  engere  Bezeichnung  den  besonderen 
Werth,  das  Amt,  wo  es  der  Gemeinde  als  Yertretung  gottlichen 
Gebens  gegentibersteht ,  als  nur  diakonisch  vermittelnd,  und  da 
wo  es  als  Fiihrer  und  Vorganger  vorangeht,  mit  priesterliehen 
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Ehren  nur  soweit  bekleidet  zu  zeigen,  wie  das  Amt  Gotte  ge- 
geniiber  mit  der  Gemeinde  als  der  alleinigen  Inhaberin  neutesta- 
mentlichen  Priesterrechtes  gleichsteht. 

Mit  der  fort  und  fort  erneuerten  Gemeindebildung  und  Her- 
aussetzung  des  Amtes  auf  der  Stufe  der  bewussten  Zusammen- 
fassung  der  Kirclie  als  solcher  geht  die  Darstellung  vom  Kirchen- 
begriffe  zur  Kirchengestaltung  iiber,  und  ist  die  praktische  Theologie 
genothigt,  wie  bisber  ausschliesslich  zur  speculativen,  so  nun  auch 
zur  historischen  Theologie  und  ihren  Resultaten  Stellung  zu  neh- 
men.  An  der  Spitze  dieser  Wendung  muss  dann  der  Aufweis 
der  original  ersten  Verwirklichung  der  Kirche  stehen ,  um  daran 
inbesondere  die  im  Laufe  der  Zeit  zu  Tage  getretenen  Verschie- 
denheiten  in  der  Auffassung  der  Idee  der  Kirche  und  die  verschie- 
denen  Gesetze  und  Fragen  der  Kirchenauswirkung  zu  priifen. 


Cap.  II. 

Die  geschichtliche  Auswirkung  der  Kirche  und  die 
ideellen  Wesensgesetze  derselben. 

§  35. 

Das  Wissenschaftsprincip  der  praktischen  Theologie  gestattet 
so  wenig  sie  als  Theorie  der  Kirchenpraxis  einer  einzelnen  con- 
fessionsgeschiedenen  Kirchengemeinschaft  zu  behandeln,  wie  die 
Dogmatik,  wenn  sie  ihren  speculativen  Charakter  nicht  gegen 
den  historischen  eintauschen  will  (§  8),  als  lutherische  statt  als 
christliche  auftreten  kann.  Wenn  Cap.  I  zugleieh  immer  die 
Identitat  des  aufgestellten  Kirchenbegriffes  mit  dem  symbolisch- 
lutherischen  nachzuweisen  versucht  wurde,  so  darf  dies  daher 
nicht  mit  der  Hauptintention  verwechselt  werden,  den  der  schrift- 
.  bezeugten  Christenthumsrealitat  entsprechenden  absolut  giltigen 
Kirchenbegrilf  zu  Grunde  legen  zu  wollen,  und  die  Auswirkung 
der  Kirche  in  der  Welt  als  allgemeine  und  iiberall  und  scblecht- 
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hin  normale  darauf  zu  griinden  und  darzustellen.  Eben  damit 
ist  zugleich  das  Princip  der  Kritik  gewonnen ,  alle  geschichtliche 
Kirchenauswirkung  nach  der  beherrschenden  Kirchenidee  zu  be- 
messen  und  was  als  widersprechende  Consequenz  erscheint  auf 
die  entsprechenden  irrthiimlichen  Yoraussetzungen  im  zu  Grunde 
liegenden  Kirchenbegriffe  zuruckzufiihren.  Darin  liegt  die  wissen- 
schaftliche  Motivierung  und  entsprcchende  Placierung  fur  das  Sei- 
tens  der  Theoretiker  der  praktischen  Theologie  ziemlicb  allgemein 
empfundene  Bediirfniss,  dem,  was  man  evangeliscbe  Kirchenpraxis 
nennt;  eine  kritische  Beleucbtung  der  entgegenstehenden  Praxis 
anderer  kirchlicher  Hauptrichtungen  einleitend  gegeniiberzustellen. 
Die  obige  Motivierung  muss  dabei  ebenso  gegen  parteilicbe  Ein- 
seitigkeit  und  Voreingenommenheit  schiitzen,  wie  sie  die  Mbg- 
lichkeit  gewahrt,  sicb  bei  der  Mannigfaltigkeit  der  historischen 
Ei’scbeinungen  nicht  in  eine  comparative  Zusammenstellung  des 
historiscb  Zufalligen  zu  verlieren,  sondern  sich  auf  die  princi- 
piellen  Consequenzen  zu  beschi’anken,  in  welchen  durch  geschicht- 
liche  Ersckeinungen  die  logiscb  mogliche  Hervorstellung  anderer 
Wesensmerkmale  im  cbristlichen  Kirchenbegriffe  als  thatsachlich 
wirksam  geworden  belegt  erscheint. 

§  36. 

Die  verschiedene  Auffassung  der  Kirche  nach  ihrer  Idee  hat 
aber  auf  dem  historischen  Gebiete,  zu  dem  die  Untersuchung 
weiter  Stellung  zu  nehmen  hat  (§  34) ,  ihre  nachste  Parallele  an 
der  Stellung,  welche  die  einzelnen  kirchlichen  Bichtungen  zu  der 
ersten  und  originalen  Verwirklichung  des  Christenthumes  in  der 
apostolischen  Zeit  und  Ivirchengestaltung  einnehmen.  Dieser,  wie 
friilier  schon  begrundet  (§  12),  kanonische  Normalcharakter  der 
ersten  Verwirklichung  bringt  es  mit  sich,  dass  gegeniiber  aller 
zufalligen  und  schlechten  Wirklichkeit  die  correcte  Verwirklichung, 
welche  die  praktische  Theologie  principiell  zu  lehren  hat,  im- 
mer  zugleich  ihr  reformatorisches  Becht  aus  der  rechten  Stell¬ 
ung  zu  dem  apostolischen  Vorbilde  der  Kirche  erweist.  Die 
wissenschaftliche  Darstellung  der  praktischen  Theologie  gerade 
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muss  daber,  bevor  sie  darangeht,  die  verschiedenen  Kirchen- 
gestaltungen  in  der  Zeit  an  der  Idee  zu  priifen,  als  erste  Auf- 
gabe  die  andere  erledigen ,  die  original  apostolische  Verwirk- 
lichung  selbst  als  die  nachstgelegte  Probe  des  concreten  Ivirchen- 
begriffes  zu  bebandeln  und  die  bleibende  Idealit&t  jener  ersten 
Verwirklichung  an  der  Uebereinstimmung  mit  der  zuvor  (Cap.  I) 
entwickelten  Idee  der  Kirche  und  des  Reiches  Gottes  aufzuweisen. 
Daran  hat  dann  jede,  auch  die  relativ  correcteste  splitere  Kirchen- 
entwicklung  jenes  alle  Epochen  iiberragende  hohere  Mass,  das 
die  an  die  Spitze  gcstellte  Forderung  der  Unparteilichkeit  (§  35) 
thatsachlich  ermoglicht. 

§  37. 

Der  Unterschied  dieser  Epoche  von  der  rein  geschichtlichen 
Verwirklichung  gestaltet  sich  nach  der  einen  Seite  zit  einem  Aus- 
nahmscharakter  der  apostolischen  Zeit,  der  ihrer  Verwendung  als 
normales  Vorbild  fiir  die  weitere  Verwirklichung  entscheidend 
hinderlich  wird.  Vermoge  des  Antheiles  der  apostolischen  Epoche 
an  der  Offenbarungszeit  participiert  sie  an  dem  Unterschiede  des 
Erscheinungscharakters  in  den  Epochen  des  Reiches  Gottes  und 
bildet  gerade  als  originale  Verwirklichung  des  Christenthumes  eine 
innerweltliche  Geschichtsparallele  zur  vollendeten  Erscheinung  des 
Reiches  Gottes  am  Ende.  Andererseits  unterscheidet  sich  die 
apostolische  Epoche  nicht  minder  von  der  Offenbarungszeit  des 
irdischen  Lebens  Jesu  dadurch,  dass  sie  statt  Vermittlung  des 
Heiles  in  der  That  schon  Verwirklichung  desselben  ist  und  die 
Griindung  der  Kirche  mit  der  Pfingsthatsache  zu  ihrer  eigenen 
Lebensvoraussetzung  hat.  Vermoge  dessen  theilt  auch  sie  schon 
die  Bedingtheit  und  Schranke  kirchlicher  Geschichtsentwicklung 
und  kommt  nicht  nur  als  normaler  Anfang,  sondern  ebenso  als 
nur  Anfang  einer  an  eine  weitere  Erganzung  gewiesenen  Ent- 
wicklnng  in  Frage.  Aus  ahnlichen  Antinomieen  wie  der  Kirchen- 
begriff  nach  seiner  Bestimmung  von  Wesen  und  Erscheinung  her 
(§  20),  ist  daher  das  fiir  die  nachfolgende  Kirchenentwicklung 
normale  und  vorbildlich  ideale  Wesen  der  ersten  Verwirklichung 
der  Kirche  in  dieser  Welt  zu  erheben. 

4.  Zezschwitz,  System  d.  prakt.  Theologie.  3 
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§  38. 

Diese  doppelartige  Natur  der  apostolischen  Zeit  findet  ihren 
nachsten  concreten  Ausdruck  in  den  Aposteln,  insofern  diese 
selbst  nicht  nur  zweierlei  Epochen  des  Reiches  Gottes  als  eine 
Uebergangserscheinnng  in  sich  vereinigen,  sondern  auch  zu  der 
Gemeinde  in  zwiefach  verschiedener  Verhfiltnissbeziehung  stehen. 
Die  Apostel  waren  einerseits  ebenso  Glieder  des  alttestament- 
lichen  Heilsvolkes,  und  gehort  dies  zur  wesentlichen  Voraussetzung 
fur  den  Christum  vertretenden  Apostolat,  als  sie  andererseits 
zugleich  die  Erstlingsinhaber  des  neutestamentlichen  Geistes  sind. 
So  ersclieint  auf  jener  ersten  Stufe  in  ibnen  die  Yorgestalt  der 
neutestamentlichen  Gemeinde,  die  dem  rein  vermittelnden  Lehrer- 
leben  Jesu  entsprechende  Gestalt  des  um  seine  leiblich  persou- 
liche  Gegenwart  gesammelten  Jiingerkreises ;  wahrend  die  Kirche 
es  zu  ihrem  Wesen  hat,  die  im  Geiste  und  um  Jesu  geistver- 
mittelte  Gegenwart  versammelte  Gemeinde  zu  sein.  Die  Theorie 
der  fortgehenden  Lebensauswirkung  der  Kirche  entnimmt  von 
daher  die  Parallels  der  dem  in  sich  abgeschlossenen  und  selb- 
standigen  Cultusleben  der  Gemeinde  vorausgehenden  Katechume- 
natserziehung  fur  werdende  Kirchenglieder  im  Vollsinne  des  letz- 
teren  Begriffes  — :  ein  neuer,  dem  Geschichtsbewusstsein  der 
Kirche  entlehnter  Beweis  dafiir,  dass  Kirche  nicht  als  die  Ge¬ 
meinde  der  Berufenen  —  das  waren  die  Apostel  auch  schon  bei 
Lebzeiten  Christi  —  sondern  als  die  Gemeinde  des  den  Glaubigen 
einwohnenden  Pfingstgeistes  zu  definieren  ist.  Die  Theorie  der 
praktischen  Theologie  vollendet  nur  jene  Parallele  dahin,  dass  sie 
in  der  gesammten  alttestamentlichen  Epoche  die  Grundziige  des 
Weltkatechumenates  wie  zugleich  der  specifiischen  Berufungsstufe 
der  Mission  vorgebildet  findet. 


§  39. 

Ebenso  doppelseitig  ist  das  Verhaltniss  der  Apostel  zur  neu- 
testamentlichen  Gemeinde,  wofiir  das  Schriftzeugniss  Bedeutung 
hat,  dass  der  Apostolat  nicht  minder  einen  mit  der  Personent- 
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wicklnng  Jesu  (§  22)  verkntipften  Osteranfang  (Job.  20,  21  ff.), 
als  die  abschliessend  entscheidende  Legitimation  des  Pfingsttages 
aufweist.  Wenn  wahrend  der  Zeit  ihres  JUngerstandes  (§  38) 
die  gottmenscblicbe  Personlicbkeit  des  Erlosers  alle  Heilswirkung 
vermittelnde  Gottesgegenwart  in  sicb  selbst  verscblossen  trug,  so 
werden  die  Jtinger  und  Apostel,  wie  mit  dem  Osteraufschlusse  der 
universal- menschlicben  Stellung  des  Erlosers  selbst,  so  mit  der 
Pfingstlegitimation  ibrer  Erstlingschaft  des  Geistes,  die  scblecht- 
hin  fiber  der  neutestamentlicben  Gemeinde  und  ihr  gegenfiber- 
stehenden  Stellvertreter  der  centralen  Heilswirkung  Cbristi  in 
dem  universalen  Siune,  dass  sie  es  bleiben  ffir  die  Kirche  aller 
Zeiten  —  der  entscheidende  Gegenbeweis  fur  die  Amtstheorie 
und  -Hierarchie  nach  Irvingianiscber  Kirchenanschauung.  Gera- 
dezu  als  die  erste  und  fur  alle  Zeiten  absolute  Personification 
des  Geistes  der  noch  fiber  die  Pfingstzeit  sicb  erstreckenden 
Oflfenbarungsepocbe  stehen  die  Apostel  der  nacbmals  aus  der  ge- 
ordneten  Gnadenmittelwirkung  des  Geistes  lebenden  Gemeinde 
gegentiber.  Das  ist  die  eine  Seite  des  Verbaltnisses,  in  welchem 
der  Apostolat  zur  Gemeinde  als  Kircbe  stebt,  ein  Yerbaltniss, 
das  jede  direct  wirksame  Vorbildlicbkeit  ffir  die  fortlaufende 
Auswirkung  der  Kircbe  ausscbliesst. 

§  40. 

Andererseits  fallen  die  Apostel  eben  als  Erstlingsinbaber  neu- 
testamentlichen  Geistesbesitzes  (§  38)  mit  zweifellosem  Recbte  unter 
den  Gesichtspunkt  erster  Glieder  der  neutestamentlichen ,  speciell 
der  Jerusalemiscben  Christen-  und  Geistesgemeinde.  Eben  damit 
entbfillt  sicb  aber  an  dieser  selbst  zugleich  ein  fiber  alle  fort- 
gebende  Kirchenentwicklung  binausliegender  Idealcbarakter.  Die 
Naturverklarung  in  geistlichen  Gaben  und  Wunderkraften,  welcbe 
die  Apostel  in  erster  Instanz  vertreten,  erstreckt  sicb  fiber  die 
Gemeinden  der  apostolischen  Zeit  tiberhaupt  zur  Bestatigung, 
dass  die  ganze  Pfingstepoche ,  als  die  Zeit  der  originalen  und 
normalen  Verwirklichung  der  Kirche  in  der  Welt,  noch  den 
Charakter  der  Offenbarungszeit  theilt,  wo  es  gait  auf  dem  Wege 

der  Erscheinung  die  Kirche  nach  ihrer  innerlichen  Wesenbeit  erst 
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heimisch  in  der  Welt  zu  machen.  Allen  Wundercharakter  nnd 
ausserordentlichen  Geisteserweis  ftir  das  Fortleben  der  Gemeinde 
in  der  Weltzeit  laugnen ,  hiesse  das  Geistesprincip  in  seiner 
Ausserordentlichkeit  und  directe  Weissagungen  Christi  in  Abrede 
nehmen.  Aber  eben  dass  nun  znm  ausserordentlichen  und  rein 
individuellen  Gabenerweise ,  durch  Glaubensmass  vermittelt,  wird 
was  Gemeingut  der  apostolischen  Offenbarungsepoche  war,  gehort 
zum  Charakteristikum  der  Kirchenzeit  und  des  Kirchenwesens 
schlechthin,  in  welchem  und  ftir  welches,  was  in  der  apostolischen 
Zeit  mit  dem  Apostolate  selbst  und  dem  Offenbarungscharakter 
unloslich  verkniipft  war,  die  Heilsvermittlung ,  in  die  geordnete 
Vermittlung  durch  fixierte  Gnadenmittel  ubergeht,  an  denen 
eben  deshalb  jede  Form  des  Wunders  in  Naturverklarung  prin- 
cipiell  zu  verneinen  ist. 

§  41. 

So  geht  wie  die  Vermittlung  des  personlichen  Geistesbesitzes 
tiberhaupt  insbesondere  die  Personification  des  Geistes  in  den 
Aposteln  fiber  in  die  fortwahrende  und  fortwirkende  Gegenwart 
des  apostolischen  Wortes  wie  des  durch  die  Apostel  vermittelten 
Wortes  Christi.  Ebenso  geht  das  Werk  und  das  heilvermittelnde 
gottmenschliche  Personleben  Christi,  wie  die  zusammengefasste 
Wirkung  desselben  in  der  originalen  Erscheinung  des  Pfingst- 
geistes  als  Heilsgeist,  fiber  in  die  der  Gemeinde  zu  eigenen  Hfin- 
den  und  fortgehendem  Gebrauche  befohlenen  Sacramento,  als  der 
Gnadenmittel,  in  denen  sich  das  absolut  vermittelnde  Werk  Christi 
oi'ganisch  aneignend  individualisiert  (§  23).  Obgleich  Wort  und 
Sacrament  selbst  auch  in  die  Erscheinungsseite  des  Kirchenlebens 
fallen  (§  25),  zeigt  sich  doch  nun  an  ihnen  Alles  abgestreift  was 

m 

zu  dem  besonderen  Charakter  der  originalen  Verwirklichung  der 
Kirche  und  dem  dieser  Epoche  ffir  sich  eignenden  Erscheinungs- 
charakter  gehorte.  Dagegen  wirkt  Alles  was  auf  Grund  jenes 
hoheren  Heilslebens  in  den  apostolischen  Gemeinden  sich  entfal- 
tendes  Erscheinungsleben  von  Glaube  und  Liebe  in  Cultus-  wieVer- 
fassungsgemeinschaft  ist,  als  ftir  alle  Zeiten  gi’ltiges  Ideal  fort 
und  sichert  als  freilich  nur  relativ  giltige  Norm  ftir  alle  weitere 
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Verwirklichung  jene  der  praktischen  Theologie  zngesprochene 
reformatoriscke  Richtung  (§  12).  In  Summa  erscheint  dann  —  der 
friiheren  Bestimmung  des  Kirchenbegriffes  zur  Best&tigung  — 
mit  Pfingsten  jene  principielle  Gemeinde-  Actualit&t  eroffnet,  bei 
der  auch  alle  gottlick  -  causale  Heilsvermittlung  f(ir  die  Kirche 
wie  fur  die  Welt  in  schlechthinnige  —  weun  auch  nur  diako- 
nische  (§  25)  —  Selbstthatigkeit  der  Gemeinde  eingefasst  ist, 
um  sich  in  einem  Erscheinungsleben  des  Glaubens  und  der  Liebe 
zu  bewahren,  wie  es  der  Menschengemeinschaft  entspricht,  die  am 
Geiste  Gottes  und  in  ikm  auch  an  dem  gottmeuschlichen  Christus- 
leben  ihr  immanentes  Lebensprincip  gewonnen  hat.  Auch  die 
ausserordentlichen  Erscheinungen  der  apostolischcn  Offenbarungs- 
zeit  aber,  deren  vorbildlich  normativer  Charakter  fiir  das  Fort- 
leben  der  Kirche,  sobald  diese  in  der  Welt  heimisch  gemacht 
war,  negiert  werden  musste  (§  40),  behalten  dann  den  bleiben- 
den  Werth ,  in  offenbarungsmassiger  Erscheinungsform  das  Prin- 
cip  der  neuen  Epoche  zu  idealem  und  principiellen  Ausdrucke  ge- 
bracht  zu  haben.  Erscheinend  wird  zuerst  der  Geist  selbst  als 
Princip  einer  actuell  verwirklichten  Gemeinde  Jesu  auf  Erden; 
menschliche  Personification  des  Geistes  in  den  Aposteln  bildet 
weiter  den  idealen  Pripcipausdruck ,  wie  der  Geist  actuell  in  der 
Kirche  sich  ausleben  und  seine  Welterscheinung  vermittelt  sehen 
will;  in  der  Naturverklarung  endlich,  wie  sie  in  den  geistlichen 
Gaben  und  Wunderkraften  der  apostolischen  Zeit  eine  erste  Prin- 
ciperscheinung  in  der  Gemeinde  Jesu  selbst  gewinnt,  liegt  das 
Endziel  erscheinender  Gottesherrschaft  prSformiert ,  als  in  der 
Wesensanlage  des  auf  Grund  innerlich  realisierter  Gottesherrschaft 
zur  Erscheinung  drangenden  Geistesprincipes. 

§  42. 

Diesen  idealen  Grundformen  gegeniiber  tritt  was  in  der 
Auswirkung  der  Kirche  in  der  Welt  principiell  begriindete  Defor¬ 
mation  geuannt  werden  muss  (§.  35)  am  erkennbarsten  in  Er¬ 
scheinung.  Insbesondere  lassen  sich  alle  wesentlichen  Abweich- 
ungen  der  Kirchenpraxis  nach  Romischem  Principe  und  Kirchen- 
begriffe  auf  eine  ungerechtfertigte  Fortfuhrung  des  der  aposto- 
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lischen  Offenbarungsepoche  eigenen  Erscheinungscharakters  zuriick- 
fiihren;  wobei  mitwirkende  Repristination  alttestamentlicher  und 
Anticipation  endlicher  Erscheinungsformen  (§19)  so  wenig  aus- 
gescblossen  sind,  als  sich  in  der  apostoliscben  Epoche  jene  beiden 
Hauptepocben  tiber  das  Mittclglied  der  Kircbe  binweg  die  Hand 
reichen.  Fur  die  principielle  Entwicklung  der  Lebensgesetze 
kirchlicher  Auswirkung  gewahrt  das  letzte  Moment,  die  Natur- 
verklSrung  als  Consequenz  des  immanentgewordenen  Geistes- 
principes  den  geeignetsten  Ausgangspnnkt.  Wie  der  Kirchen- 
begriff  dem  umfassenderen  Begriffe  des  Reiches  Gottes  sich  ein- 
ordnet  (§17  ff.) ,  so  liegt  alle  anderweite  Kirchenauswirkung  in 
der  Mitte  zwischen  den  Polen  des  immanentgewordenen  Geistes- 
principes  und  der  endlicben  N aturverklarun g. 

§  43. 

Fiihrten  schon  die  ersten  Principbegriffe  darauf  die  letzte . 
Spannung  zwischen  dem  wirkenden  Subjecte  und  seinem  Objecte  als 
die  zwischen  Geist  und  Stoff  zu  formulieren  (§  26),  so  concretisiert 
sich  die  Frage  von  der  allseitigen  Auswirkung  der  Kirche  in  der 
Welt  letztlich  darauf,  ob  die  allzeit  wesentlich  verklarende 
Wirkung  des  Geistes  schon  in  der  Kirchenzeit  eben  so  gut  wie 
zum  sittlichen  Menschengeiste  eine  unmittelbare  Relation  auch 
zu  dem  Naturleben  und  seinen  Stoffen  habe,  insbesondere  ob 
solche  Wirkung  durch  Kirchenhandlung  vermittelt  gcdacht  wer- 
den  konne.  Principiell  wiirde  mit  letzterer  Annahme  das  Wunder 
in  der  Kirche  als  organische  Erscheinungsform  permanent  erklart, 
wie  formell  das  weite  Gebiet  kirchlicher  Weihehandlungen  hier  seinen 
ersten  Ankniipfungspunkt  im  Systeme  findet.  Namentlich  aber 
fiihren  sich  auf  dieses  Princip  und  verwandte  Yoraussetzungen 
eine  ganze  Reihe  einzelner  Grundsatze  und  Erscheinungen  der 
Romischen  Kirche  und  Praxis  zuruck.  —  Wenn  namlich  Yer- 
klarung  iiberhaupt  als  an  und  in  dem  Stoffe  erscheinender  Geist 
zu  bezeichnen  war  (§  27) ,  so  vollzieht  sich  die  Erscheinung 
heiligen  Geistes  nur  durch  das  Medium  der  Heiligung  als  Innen- 
seite  der  Verklarung.  Heiligung  aber  ist  nach  der  negativen 
Seite  ihres  Wesens  Entnehmung  aus  Teufelsgewalt,  als  Stinden- 
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herrschaft  und  Stand  der  Unreinheit  vor  Gott.  Durch  den  Fall 
des  Menschen  ist  auch  das  gesammte  Natnrwesen  in  diesen  Stand 
der  Unheiligkeit  vor  Gott  verflochten.  Soweit  sind  die  Voraus- 
setzungen  wesentlich  gemeinsame.  Die  trennende  Principienfrage 
dagegen  erwacht  iiber  der  Grenz-  und  Artbestimmung  der  Teu- 
felsherrscliaft  und  hat  ebenso  bedeutsame  Consequenzen  fiir  die 
prakt.ische  Theologie  wie  fiir  die  Ethik. 

§  44. 

Nach  der  Schi-ift  ist  das  Naturwesen  nur  urn  des  Menschen 
Siinde  und  urn  ihretwillen  nicht  Mehrerem  unterworfen,  denn 
einer  Verganglichkeit  (Rom.  8,  20),  durch  welch e  die  schopferisch 
begriindete  Giite  und  Reinheit  der  Naturstoffe  nicht  aufgelioben 
ist  (1  Tim.  4,  4;  vgl,  Apg,  10,  15).  Dem  entgegen  bildete  sich 
friih  schon  in  der  alten  Kirche  die  Ansicht  aus,  dass  auch  die 
Naturstoffe  in  dem  Sinne  einer  Teufelsherrschaft  und  -Besitzung 
unterstehen,  dass  ein  heiliger  Brauch  derselben  unmoglich  sei, 
wenn  sie  nicht  vorher  in  Kraft  kirchlicher  Weihehandlung  der 
Obmacht  und  den  Einflussen  des  Teufels  entzogen  seien.  Wie 
damit  ein  weites  auch  noch  lang  in  die  reformatorische  Kirchen- 
entwicklung  hineinreichendes  Gebiet  der  Superstition  eroffnet  war, 
so  fiihren  sich  alle  Formen  kirchlich  operativer  Weihe  von  Na- 
turstoffen  und  Naturgegenstanden  in  resoluter  Consequenz  letzt- 
lich  auf  diese  principielle  Anschauung  zuriick.  Die  alte  Kirche 
bildete  dafiir  als  Grundform  den  Exorcism  us  aus,  in  dem  Sinne 
und  mit  der  Folge,  dass  was  ursprtinglieh  als  individuelle  und 
frei  in  Geisteskraft  wirkende  Gabe  angesehen  wurde,  in  Amts- 
befugniss  wie  in  eine  vorgeschriebene  und  in  Kraft  der  festge- 
stellten  Formel  wirkende  Operation  iibergieng.  Als  allgemeines 
Medium  aber  fiir  die  Einzelweihe  trat  nach  mancherlei  vorbe- 
reitendem,  im  Uebergange  zum  Mittelalter  fixierten  kirchlichen 
Brauche  das  Weihwasser  dazu,  dessen  besondere  Wirkung  die 
Scholastik  nSher  formulierte;  als  allgemein  applicative  Vermitt- 
lung  diente  die  crux  usualis  mit  directer  Beziehung  auf  Teufels- 
abwehr. 
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§ «. 

Im  Principe  steht  dann  niclit  nur  die  Behauptung  fest,  dass 
Kirchenhandlung  als  solche  Naturstoffe  nnd  -Gegenstande  in  un- 
mittelbaren  Raport  mit  Geisteswirkung  setzen  kann  —  eine  An- 
scliaunng  des  allgemeinen  Weltwirkens  der  Kirche  von  grosster 
Tragweite;  —  sondern  dass  Teufelsreich  und  Kirche  in  dem  Sinne 
ausserlich  gi’enzen,  dass  der  Antheil  an  weihender  Kirchenhand¬ 
lung  fur  sich  die  Scheidewand  bildet.  Dann  wird  sofort  erkenn- 
bar,  dass  auch  die  Gottesherrschaft  fur  die  Kirchenzeit  nicht 
rnehr  als  eine  principiell  innerliche  im  Menschengeiste  und  nach 
Seite  ihrer  relativen  Erscheinung  als  eine  von  daher  vermittelte 
und  allzeit  noch  auch  in  der  Kirche  nur  unter  Kampf  mit  dem 
Argen  ermoglichte,  gefasst  wird ;  —  sondern  die  Kirche  selbst  und 
die  Welt  grenzen  sich  dann  in  ihrer  allgemeinen  Gegensetzung 
wie  Reich  Gottes  und  Teufelsreich  gegen  einander  ab.  Die  un- 
mittelbar  praktische  Bedeutung  aber  dieser  Verwechslung  zeigt 
sich  darin ,  dass  der  Begriff  kirchlicher  Heiligkeit  selbst  aus  sei¬ 
ner  schlechthin  inneren  und  sittlichen  Begrundetheit  in  die  Sphare 
des  ausserlich  operativen  herausgedrangt  erscheint.  Die  Conse- 
quenzen  davon  gleich  nachher. 

§  46. 

Halt  man  dagegen  an  dem  mit  dem  vorausgeschickteu  Kir- 
chenbegriffe  selbst  gegebenen  Grundgesetze  fest,  dass  die  Gottes¬ 
herrschaft  als  neutestamentlich  realisierte  schlechthin  auf  der 
heiligenden  Maeht  beruht,  die  der  gottliche  Geist  zunkchst  im 
Geiste  des  ihm  durch  Glauben  eigen  gewordenen  Menschen  er- 
langt  und  ubt,  so  erweist  sich  als  nachste  Schranke  des  Heilig- 
keitstandes,  wie  als  nachstes  Gebiet  der  Heiligungsaufgabe  vor 
aller  weiteren  Weltbeziehung,  die  leibliehe  oder,  wie  sachlich  der 
'  Gesammtumfang  richtiger  zu  bezeichnen  ist,  die  geistleibliche  Na- 
turart  des  Menschen,  die  zwar  in  das  Personleben  des  Menschen 
organisch,  aber  in  die  Geistesthat  der  Hingabe  seiner  Person  zur 
Heiligung  nur  dynamisch  und  potentiell  eingefasst  ist.  Dieser 
an  sich  rein  ethische  Gesichtspunkt,  gewinnt  fur  die  organische 
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Auswirkung  der  Kirche  als  Auswirkung  ihres  Geisteslebens ,  ins- 
besondere  auf  das  Naturwesen  der  Welt,  die  Bedeutung  eines 
durchscblagenden  Lebensgesetzes ,  sobald  man  die  letzte  biblische 
Consequenz  ins  Auge  fasst,  dass  selbst  fiir  die  potentiell  schon 
in  die  Personbingabe  miteingefasste  Leiblichkeit  des  Menschen 
der  Eintritt  vollendeten  VerklSrungsstandes  an  die  Thatsache  der 
Verwesung  der  Natnrart  gewiesen  ist,  als  an  die  letztermoglichende 
Voraussetzung,  die  kein  Mass  innerirdischer  Heiligung  bei  denen 
entbehrlicb  machen  kann,  die  von  Geburt  her  siindhafte  Naturart 
haben.  Die  in  Aussicht  stehende  Verwandlung  am  Ende  (1  Cor. 
15 ,  51  vgl.  53)  kann  an  dem  Wesensgesetze  so  wenig  etwas 
andern  wie  ahnliche  Einzelvorgange  der  alttestamentlichen  Vor- 
zeit.  Dass  dieses  Gesetz  unzweifelhaft  auf  die  gesammte  Crea- 
turenwelt  Anwendung  erleidet,  lehrt  derselbe  Zusammenhang  aus- 
driicklich,  in  welchem  die  Verganglichkeit  als  der  jener  eigen- 
thiimliche  Leidensbann  dargestellt  wird  (Rom.  8,  19,  20).  Aber 
das  Verhaltniss ,  in  welches  die  ganze  Creaturenwelt  zu  der 
schopferisch  bestimmten  Erstlingschaft  des  Menschen  gesetzt  er- 
scheint  (Jac.  1,  18),  zeigt  zugleich  die  Naturverklarung  in  Ab- 
hangigkeit  von  der  Verklarung  derer,  die  der  tibrigen  Naturwelt 
im  Geistbesitze  vorangehen  (Rom.  8,  19  vgl.  23).  So  darf  die 
Folgerung  als  eine  vollberechtigte  bezeichnet  werden ,  dass  alle 
Verklarung  der  iibrigen  Naturstoffe,  wenn  nicht  zu  ihrem  geord- 
neten  Medium  doch  zu  den  ihre  Zeitfolge  bedingenden  Vorganger 
den  vom  Geiste  her  geheiligten  Stoff  und  Staub  der  Menscben- 
leiber  hat,  die  hienieden  heiligendem  Geiste  zur  Wohnung  ge- 
dient  haben.  Aber  eben  darum  wartet  auch  dieser  Raport  von 
erst-  und  miterfahrener  Verklhrungswirkung  gemeinsam  auf  die 
schlechthin  weltverklSrende  Wirkung  der  Wiederkunft  Christi, 
die  fiir  die  gesammte  der  Verwesung  verfallene  oder  gewartige 
Creatur  dasselbe  ist,  was  die  zeitlich  erneuernde  Friihlingssonne 
fiir  das  zeitlich  erstorbene  Naturleben  ist. 

§  47. 

Diese  Voraussetzungen  hier  zu  erortern  ist  unerlasslich ,  weil 
nur  von  ihnen  aus  der  Zusammenhang  der  altkirchlich  schon 
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vorgebildeten ,  in  der  Romischen  Kirche  aber  bewusst  fixierten 
Lehre  von  der  Heiligkeit  und  heiligenden  Wirkung  der  Reli- 
quien,  nnd  ihre  eminent  principielle  Bedeutung  in  dem  Zu- 
sammenhange,  mit  jener  ersteu  Principfrage  nm  die  unmittel- 
bare  und  organisch  begriindete  Wirkung  des  neutestamentlichen 
Geisteslebens  und  der  vermittelnden  Kircbenbandlung  auf  Natur- 
stoffe  erkannt  wird.  Ignoriert  der  dort  fur  die  Lehre  von  der 
Wunderkraft  der  Leiber  der  Heiligen  insbesondere  beliebte  Schrift- 
beweis  2  Kon.  13,  21  iiberhaupt  den  Unterscbied  der  Offenbar- 
ungszeiten  unter  sich,  wie  insbesondere  den  der  Offenbarungsepocken 
von  der  Kirchenzeit,  so  zeigt  sich  an  dem,  was  als  centraler 
Ausgangspunkt  fur  Reliquienlehre  und  -  Cultus  anzusehen  ist, 
die  viel  ckarakteristischere  Yerwechslung  zwischen  Kirchenzeit 
und  neutestamentlicher  Offenbarungszeit ,  wie  nicht  minder  die 
Tragweite  jenes  Obersatzes  (§  46),  dass  alle  inharierende  Stoff- 
heiligung  von  der  endlichen  Weltverklarung  abh&ngig  ist. 

Dass  von  dem  heiligen  Leibe  des  Gottmenschen  heilende  und 
heiligende  Krafte  schon  bei  Lebzeiten  ausgegangen ,  lehrt  das 
N.  T.  unwidersprechlich,  und  ahnliche  Erscheinungen  weist  die 
apostolische  Zeit  auf.  Auf  Golgatha  aber  trank  auch  die  Erde  das 
Blut  dessen,  der  ihr  keinen  Verwesungsstaub  zu  iibergeben  hatte. 
So  ward  nun  abgesehen  von  dem,  was  als  Christi  personlicher 
Nachlass  gait,  und  wie  das  Kreuz  insbesondere  die  Stelle  des  zum 
Himmel  entriickten  Leibes  vertreten  musste:  es  ward  nun  der 
Boden  selbst,  auf  dem  seine  Fusse  gewandelt,  heiliger  Staub; 
das  Jordanswasser ,  in  das  er  zur  Taufe  getreten,  ward  heiliges 
Wasser  zum  Yorbilde  aller  „Wasserweihe“;  das  heilige  Land  endlich 
wurde  selbst  zu  der  grossen  dem  Christen schutze  empfohlenen 
Reliquie,  bis  wieder  der  Wandel  der  Zeiten  empfahl,  die  letztere 
als  Stationsweg  fur  Wallfahrer  nach  dem  christlichen  Abendlande 
zu  versetzen.  Die  Stadt  des  in  der  Kirche  gegenwartigen  Chri- 
stus  verdrangte  die  Erinnerung  an  das  geschichtliche  Jerusalem. 

§  48. 

Weiter  aber  treten  nun  dem  einzig  und  wirklich  total  Hei- 
ligen  die  von  der  Kirche  fur  Heilige  erklarten  Verstorbenen  zur 
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Seite,  und  ihre  Leiber  werden  der  willkommenere  Ersatz  fttr 
Christi  Leib.  Wo  fortan  dieser  durch  die  Gegenwart  im  Sacra- 
mente  als  geweihte  Hostie  den  Altar  in  den  Thron  der  Gottes- 
gegenwart  wandelt,  der  anbetend  Ehre  zu  geben  ist :  macht  docb 
nur  das  darunter  wie  im  Grabe  Christi  ruhende  und  sein  Opfer 
vertretende  Gebein  des  Martyrers  oder  Heiligen  den  Altar  zur 
Weihestatte,  des  taglich  erneuerten  Opfei'S  jenes  hoheren  Leibes 
wiirdig.  Diese  Gebeine  sind  es,  in  Kraft  deren  den  AltSren  be- 
sondere  Wunder-  und  Heilkrafte  ausstromen,  soweit  jene  nickt 
selbst  irgendwie  neue  Lebensgestalt  anuehmen.  Da  liegen  die 
Consequenzen  des  falsclien  Principes  vollentwickelt  zu  Tage.  Die 
Kirche  hat  selbst  in  ihrer  Mitte  Heilige  im  Sinne  der  Geistes- 
personification  in  den  Aposteln,  in  Gleiche  der  Wirkung  vielmehr 
mit  der  heiligen  Leiblichkeit  Christi.  Die  Offenbarungszeit  wahrt 
fort;  ja  die  Endoffenbarung  wirkt  voraus,  denn  der  unverwan- 
delte  Staub  bewahrt  schon  die  Kraft  erscheinender  oder  wirken- 
der  Heiligkeit  (§  46).  Statten  und  Stoffe  der  Natur  weisen  eine 
fiir  alle  Zeiten  inharierende  Heiligkeit  auf  Grund  des  zeitlichen 
Raportes  mit  der  irdischen  Leibesnahe  Jesu  auf  und  werden  so 
zu  Medien  sich  weiter  iibertragender  Wunderkrafte.  Anticipiert 
wird  der  Verklarungscharakter  der  Endzeit  und  pei'maneut  erklart 
wird  das  Wunder  der  neutestamentlichen  Offenbarungsepoche; 
denn  vermischt  sind  Kirche  und  Reich  Gottes.  Weil  aber  die 
Kirche  selbst  Reich  Gottes,  so  sind  Nichtkirche  und  Teufels- 
herrschaft  schlechthin  identisch  geworden.  Wie  das  Creatiirliche 
als  solches  nicht  ethisch  fiir  ein  Mittles,  so  wird  Kirchen- 
stiftung  und  Kirchenleben  theokratisch  nicht  als  ein  nur  Mittles 
erkannt. 

§  49. 

Eben  darum  wird  auch  der  Unterschied  der  beiden  Er- 
scheinungsseiten  der  Kirche  nach  Charakter  wie  Bestimmung  ver- 
kannt  —  die  folgenreiche  Bestatigung  des  Werthes  dieser  Unter- 
scheidung  (§  23).  Erscheinung ,  so  ergab  sich,  dient  nach  der 
einen  Seite  der  Vermittlung  oder  der  Geisteswirkung  an  der 
Welt  (§  25).  Nie  darf  diese  mit  Kirchenthat  in  dem  Sinne  ver- 
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wecbselt  werden,  dass  die  Kirche  bei  der  Gotteshandlung  als 
selbstwirkendes  Subject  erscbeint.  Diesen  Handlungen  gegeniiber 
ist  sie  vielmebr  wesentlich  Object  (§  33),  und  nur  dass  diesel.be 
diakoniscb  den  Vollzug  vermittelnd,  selbst  das  Interesse  bat  sicb 
damit  zu  begaben  und  zu  erbauen,  ermoglicht  fur  die  Darstellung 
die  formale  Gleicbe  der  Auffassung  der  Kircbe  als  Subject  (§  30). 
Dem  Wesen  nacb  bleibt  bei  ricbtigen  Begriffsvoraussetzungen 
Gottes-  und  Kircbentbat  unterscbieden  wie  die  doppelten  Er- 
scbeinungsseiten  der  Kircbe.  Wird  dieser  Unterscbied  zwischen 
Gottes-  und  Kircbentbat  rein  bewahrt,  so  beschr&nkt  sicb,  was 
das  permanente  Wunder  in  der  Kirche  heissen  darf,  auf  die 
verborgene  Heilswirkung  des  Geistes  durcb  die  Gnadenmittel, 
die ,  soweit  sie  auch  die  menschlicbe  Leiblichkeit  nicht  unberiihrt 
lasst,  immer  durcb  den  an  der  Seele  erst  erfahrenen  Heilssegen 
vermittelt  ist.  Gerade  diese  Gotteswirkungen  aber,  die  zum 
Zwecke  der  Yermittlung  des  Durchganges  und  Vehikels  der  Er- 
scbeinung  in  irdischen  Elementen  und  menscblichem  Handeln  nicht 
entbehren  konnen,  haben  alien  Wundercbarakter  der  Erscheinung, 
wie  ibn  die  apostoliscbe  Zeit  nocb  aufweist,  abgestreift  (§  40). 
Sofern  sie  aber  Gottes  Wirkung  an  der  Welt  wie  an  der  Kircbe 
sind,  kann  aucb  die  dieselben  vermittelnde  menschliche  Handlung 
nicht  fur  sicb  und  als  solche  den  Sinn  operativ  wirksamer,  resp. 
das  Sacrament  kerstellender  Weibe  baben ;  sondern  in  Consequenz 
des  ricbtigen  Kirchenbegriffes  selbst  wird  diese  die  prasente  Heils¬ 
wirkung  in  den  Sacramenten  herstellende  Kraft  ausdriicklich  und 
unterschieden  von  allem  menschlichen  Mitbandeln  der  ebenso 
realprasenten  Wirkung  des  Wortes  der  Stiftung  zugeschrieben,  in 
welcher  die  Kircbe  die  originalerste  Offenbarungs-  und  gottliche 
Gabenform  dieser  Gnadenmittel  ehrt.  —  Wie  dementsprechend 
alle  anderen  Weibeacte  nur  berecbtigt  genannt  werden  konnen, 
Wo  die  Bestimmung  von  Stoffen  und  Raumen  fur  einen  Gebrauch 
Yorliegt,  der  eine  gottlicb  bedingte  Realweibe  selbst  yerleiht,  die 
durch  den  Weiheact  nur  vorbedeutet  wird,  darf  dann  dem  Ein- 
zelnacbweise  im  betreffenden  Falle  vorbebalten  bleiben. 
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§  50. 

Wird  dagegen  die  Kirche  ihrerseits  mit  der  theokratischen 
Offenbarungsepoche  so  vervvechselt  und  vermischt,  dass  diese  in 
ihr  permanent  bleibt,  so  erscheint  es  als  nothwendige  Consequenz, 
dass  die  Kircbe  selbst  in  ihren  Organen  kraft  operative!*  Weihe- 
handlung  das  Sacrament  herstellt,  und  dieses  folgerichtig  die 
Form  des  Wunders  tragt,  nicbt  als  verborgene  Geisteswirkung 
im  Geistesacte  der  Aneignung,  sondern  als  den  Stoffen,  die  als 
Elemente  dienen,  selbst  iuh&rierendo  Wirkung  oder  Verwandlung, 
der  zum  vollen  VerklRrungsanspruche  nur  die  sichtbare  Erschein- 
ung  feblt.  Und  wenn  dann  an  diesem  Hohepunkte  des  Romischen 
Cultus  die  grossten  Gotteswerke  der  Fleischwerdung  und  des 
Opfers  zur  Versohnung  als  durch  Kircbenbandlung  und  in  Mitte 
des  zeitlichen  Kirchenlebens  immer  neu  vollzogen  gedacht  werden, 
so  kann  darin  nur  die  formell  bewundernswerthe  Consequenz 
jener  obersten  Principverkebrung  erkannt  werden,  dass  die  Kirche 
statt  ein  Mittles  zu  sein  zwischen  grundlegender  und  vollendeter 
Gottesoffenbarung ,  selbst  die  Mitte  und  Hohe  der  Gottesgegen- 
wart  aller  Zeiten  vertritt.  Wie  die  Kirche  den  Leib  Cbristi 
selbst&ndig  neu  herstellt  und  Naturstoffe  bereits  in  der  Zeit  verklUrt, 
so  ist  nun  auch~  innerhalb  der  Erdenkirche  bereits  das  Tribunal 
des  ewigen  Gerichtstages  aufgeschlagen,  das  tiber  die  himmlischen 
Sitze  und  Stufen  derer  entscheidet,  die  Heilige  und  Selige  vor 
Anderen  heissen.  Nicht  Gottes  Gnaden  werden  durch  die  nur  die- 
nende  Kirche  vermittelt,  sondern  die  Kirche  selbst  ist  die  Ver- 
mittlerin  aller  Gnaden ,  die  Kirche  selbst  ist  das  Gnadenmittel 
x.  €.  Der  Priesterstand  erst  macht  die  einzelnen  Gnadenmittel 
wirkungsf&hig ,  wie  ihre  Bischofe  die  Geistespersonification  des 
Apostolates  fortsetzen ,  ihr  sichtbares  Haupt  das  unsicbtbare 
Haupt  der  Kirche  repr&sentiert  und  in  der  ihm  zuletzt  personlich 
zugesprochenen  Unfehlbarkeit  die  RealprRsenz  des  Gottmenschen 
und  des  apostolischen  Wortes  ersetzt.  Mittlerin  der  Gnaden  ist 
die  Kirche  ganz  in  demselben  Sinne  wie  ihr  und  aller  Heiligen 
Idealvorbild ,  die  Gottesmutter ,  es  ist  zu  dem  Erfolge,  dass  der 
Erloser  selbst  mehr  und  mehr  auf  die  endliche  Richteraufgabe 
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—  auch  der  Priester  wird  ja  zum  Richter  —  und  innerhalb  der 
Kirchenzeit  in  die  Stelle  eines  Yollziehers  der  fur  ihn  selbst  obli- 
gaten  Heiligenvermittlung  zuriickgedrangt  erscheint. 

§  51. 

Die  letzte  Consequenz  der  Umsetzung  der  Kirche  in  eine 
Offenbarung  wie  Heilswirkung  selbst  vollziehende  und  darstellende 
Theokratie  ist  erreicht,  —  aber  in  gottlich  richtender  Consequenz 
gleichzeitig  dahin  vergolten,  dass  iiber  dieser  Voraussetzung  die 
Romische  Kirche  der  wesentlichen  Lebensgrundlagen  und  Gesetze 
im  correcten  Heils-  und  Heiligkeitsbegriffe  verlustig  gegangen 
ist.  Nicht  Heilsglauben  an  die  freie  Gnade  Gottes,  die  aller 
Welt  Heil  selbstandig  beschafft  hat,  und  daher  nicht  der  Glau- 
bigen  Antheil  an  dem  nach  Gottes  Stiftung  gespendeten  Gnaden- 
mitteln  fiir  sich  begriindet  gesicherten  Heilsantheil  und  Zugeho- 
rigkeit  zu  der  Kirche  Gottes,  die  sich  nicht  raumlich  abgrenzen 

l&sst  in  dieser  Welt;  sondern  das  Alles  ist  zunachst  ausschliess- 

• 

lich  garantiert  durch  die  Thatsache  der  ausseren  Zugehorigkeit 
zu  der  Romischen  Kirche;  denn  ausdriicklich  erkl&rt  diese  den 
ausseren  und  alien  Kirchenzusammenhang  der  Glieder  vermitteln- 
den  Organismus  in  einexn  regierenden  Papste  und  geeinigtem 
Episcopate  fiir  die  Kirche  Christi  nach  ihrem  Wesen.  Jener 
ausseren  Abgrenzung  von  Kirche  und  Teufelsreich  (§  45)  ent- 
sprechend ,  gilt  dann  consequenterweise  als  allgemeine  Heilig- 
keitsbasis  eben  auch  die  aussere  Kirchenzugehorigkeit  wie  das 
opus  operatum  der  Kirchenhandlung  fiir  sich ,  —  ein  erkl&rendes 
Moment  fiir  die  iiberraschenden  Erscheinungen  von  Weltnahe  und 
Weltformen,  welche  der  Romische  Cultus  unbedenklich  in  sich 
aufzunehmen  respect,  zu  bewRhren  fahig  war,  in  friiheren  Zeiten 
gesteigert  bis  zur  burlesken  Yolksbelustigung  in  der  Kirche. 
Andererseits  musste  sich  um  so  mehr  das  Bediirfniss  nach  einer 
Representation  hoherer  Heiligkeit  im  Leben  der  Kirche  geltend 
machen.  Dem  kam  das  Monchsthum  und  die  Lehre  von  der 
hoheren  Vollkommenheit  entgegen,  mit  welcher  letzteren  die 
Kirche  ungescheut  Gottes  Gebote  zu  einer  Regel  der  gemeinen 
Lebensgerechtigkeit  niederer  Stufe  herabsetzte.  Ein  Wandel  des 
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ausseren  Lebenstandes  lieisst  nun  conversio  oder  Bekehrung.  — 
Und  wenn  einerseits  der  gesammte  Priesterstand  die  Kirche  Christi 
in  sich  so  vollsttindig  und  aussckliesslick  reprtisentiert ,  dass  der 
Genuss  der  Communion  selbst  nur  den  Klerikern  in  der  vollen 
Form  zusteht,  deren  Christus  bei  der  ersten  Stiftung  seinen  Jtin- 
gerkreis  gewtirdigt  hatte ,  so  muss  eben  derselbe  Priestei’stand 
doch  dem  Stande  hoberer  Vollkommenheit  gegeniiber,  die  der 
Kircbe  schlechtbin  als  die  „Geistlichen“  gelten ,  die  Beleidigung 
hinnehmen  als  Sacular-  oder  ,,Welt“-priesterthum  bezeichnet  zu 
werden.  Das  Yolk  der  Laien  aber  wird  statt  sich  als  Glaubige 
mit  den  Ehren  neutestamentlicken  Priesterrechtes  bekleidet  zu 
seben  (1  Petr.  2,  9),  auf  die  Stufe  alttestamentlicber  Gesetzesvor- 
mundschaft  zurtickgedrangt ;  denn  die  Romische  Kircbe  kennt 
keinen  Uebergang,  der  aus  dem  erziebenden  Kateckuraenate  in 
den  Stand  freier  Selbstbestimmung  der  kirchlich  mtindig  Erklar- 
ten  versetzte;  sondern  bindet  alle  ftir  ibre  Communion  reif  Befun- 
denen  mit  dieser  Reifeerkltirung  zugleicb  an  den  Gesetzeszwang 
der  Beichte  und  damit  an  die  schlehthinnige  Priestervermittlung 
ftir  alien  personlichen  Zugang  zur  Gnade  Gottes. 

§  52.  . 

Solcbe  Auswirkung  von  Kirche  in  der  Welt  musste  die  von 
Christo  gestiftete  Gemeinde  selbst  wie  ein  politisches  Machtreich 
dieser  Welt  erscbeinen  lassen,  dessen  verfassungsmassig  begrtin- 
deter  Machteinfluss  auf  das  ihr  zugeborige  Yolk,  auch  in  den 
an  sich  ehrwtirdigsten  Frtickten  aufricbtig  frommer  Begeisterung, 
Andacht  und  opferfabiger  Werktbatigkeit,  nicbt  daftir  entscba- 
digen  noch  dartiber  tauscben  kann,  dass  diese  Kirchengemein- 
scbaft,  die  ftir  sich  allein  und  als  Organismus  den  Namen  der 
seligmacbenden  Kircbe  anspricht,  als  Kirchenorganismus  gerade 
den  Namen  Kircbe  im  Sinne  und  nacb  dem  correcten  Begriffe 
der  von  Christo  gestifteten  Gemeinde  neutestamentlicher  Tbeo- 
kratie  nicht  verdient.  Nacb  Seite  des  Heils  -  und  Heiligkeitsver- 
standnisses  zurtickgesunken  auf  die  alttestamentliche  Vorstufe  des 
Gesetzesstandes  und  der  ausserlich  operativen  und  priesteramt- 
licben  Vermittlung,  reisst  sie  nacb  Seite  des  Anspruches  ihrer 
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Weltwirkung  alle  Rechtstitel  und  Erscheinungsformen  der  apo- 
stolischen  Offenbarungszeit  wie  der  Enderscheinung  des  Reiches 
Gottes  an  sich.  —  Wenn  dabei  gerade  vom  Standpunkte  des 
correcten  Kirchenbegriifes,  was  vor  der  Reformation  ausschliess- 
lich  geltender  und  seit  ihr  noch  immer  den  grosseren  Theil  der 
abendliindischen  Ckristenheit  beherrschender  Kirchencharakter  war 
und  ist,  von  der  allgemeinen  Yorstellung  doch  auch  Auswirkung 
der  Kirche  in  der  Welt  zu  sein  nicht  ausgeschlossen  wird,  so 
gescbieht  dies  in  Anerkennung  der  unter  alter  Verkiimmerung  der 
Lehranschauung  wie  Praxis  auch  die  Romische  Kirche  durch- 
waltenden  gottlichen  Gnadenmittelanstalt,  in  der  fort  und  fort  auch 
Gl&ubige  im  Sinne  des  Gnade  ergreifenden  Heilsglaubens  erzeugt 
werden ;  sowie  in  dem  freudigen  Zugest&ndnisse ,  dass  es  die 
Romische  Kirche  ermoglicht,  neben  den  Irrthumern  des  kirch- 
lichen  Lehrbegriffes  nicht  nur  viel  gemeinsame  Grundelemente  des 
wahren  christlichen  Glaubens  bewahrt,  sondern  auch  zu  alien 
Zeiten  von  Romischen  Christen  dem  Unglauben  der  Welt  ge- 
geniiber  standhafte  christliche  Bekennertreue  und  wahren  christ¬ 
lichen  Lebensernst  bewahrt  werden  zu  sehen.  In  diesem  Sinne 
steht  der  Antheil  am  Subjectbegriffe  und  Rechte  der  in  der  Welt 
sich  auswirkenden  Kirche  alien  christlichen  Kirchengemeinschaften 
zu,  von  denen  Wirkungen  wie  des  bekennenden  Glaubens  so  der 
durch  ihren  Dienst  vermittelten  gottlichen  Heilsanstalt  auf  die 
Welt  ausgeben.  Charakteristische  Unterschiede  der  Wirkung  nur 
werden  uberall  hervortreten ,  wo  die  Wirkungsweise  selbst  in 
aller  Art  die  beherrschende  und  treibende  Norm  .des  correcten 
Kirchenbegriifes  und  richtig  verstandenen  apostolischen  Yorbildes 
in  Kraft  eines  aus  diesen  Principien  erfliessenden  christlichen 
Glaubenslebens  bewahrt.  In  diesem  Sinne  darf  die  durch  die 
herrschenden  Missbrkuche  der  mittelalterlichen  Kirche  hervorge- 
rufene  Kirchenreformation ,  sowie  die  der  bewusst  formulierten 
Romischen  Antithese  gegeniiber  vollzogene  Ruckkehr  zu  dem 
apostolischen  Vorbilde  des  Gemeindelebens ,  verbunden  mit  der 
evangelischen  Lauterung  des  Kirchenbegriifes  selbst ,  als  eine 
Selbstauswirkung  der  Kirche  Christi  in  der  Welt  im  eminenten 
Sinne  und  der  ersten  Einstiftung  innerlich  verwandten  Wesens 
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bezeichnet  werden.  Auch  ohne  dass  dabei  von  vornherein  ander- 
weite  Confessionsunterschiede  geltend  gemacbt  zu  werden  brauchen, 
bleibt  diese  im  umfassenden  Realvollzuge  reformatorische  Auswirk- 
ung  der  Kirche  (§  12)  das  hervorragende  Vorbild  fiir  die  Theorie 
der  Kirchenauswirkung  aller  Zeiten. 

§  53. 

Zu  verkennen  ist  freilich  nicht,  dass  die  Antithese  zu  dem 
Romischen  Kirehenbegriffe  und  der  aus  ihm  erfliessenden  falschen 
Praxis  sich  in  einer  Weitscbaft  bewegen  konnte,  die  dem  Auf- 
kommen  nach  anderer  Seite  abirrender  Kirehcnvorstellungen 
ebensogut  Raum  gewahrte.  Der  Einseitigkeit,  jonem  sicktbaren 
Kirchenreiche  die  Idee  der  unsichtbaren  Kirche  als  schleehthin 
das  Wesen  deckenden  Kirchenbegriff  entgegenzustellen ,  ist  seines 
Ortes  schon  Erw&hnung  gethan  (§  25).  Dann  bedurfte  es  nur 
der  Erneuerung  der  schon  von  Augustin  vertretenen  Vorstell- 
ung,  dass  darunter  die  ecclesia  praedestinatorum  zu  verstehen 
sei,  um  den  Heilungsversuch  in  eine  Quelle  neuer  Irrthumer  in 
Lehre  wie  Praxis  verwandelt  zu  sehen.  Und  so  unbillig  und 
ungesehichtlich  es  ware,  den  reformierten  Kirchengemeinschaften 
im  Allgemeinen  eine  bewusste  Entwicklung  in  der  Consequenz 
dieser  Pramisse  Calvin’s  zuzusehreiben ,  so  haben  sich  doch 
herrschende  Grundlehren  der  reformierten  Kirchengemeinschaften 
in  instinctivem  Zusaramenhange  mit  jener  principiellen  Voraus- 
setzung  festgestellt  und  erhalten,  und  eine  Reihe  charakteristischer 
Ziige  der  in  diesen  Gemeinschaften  ausgebildeten  und  ihnen  ge- 
meinsamen  Kirchenpraxis  lassen  sich  auf  theokratischo  Anschau- 
ungen  zuruckfuhren ,  die  von  den  oben  zu  Grunde  gelegten  in 
einem  Sinne  abweichen ,  dass  die  Auffassung  als  unbewusste  Con¬ 
sequenz  aus  jener  obersten  Pramisse  jedenfalls  nicht  ideell  unbe- 
rechtigt  genannt  werden  kann. 

§  54. 

Unter  den  principiellen  Unterscheidungslehron  der  reformier¬ 
ten  Kirchengemeinschaften  bewahrt  die  Lehre  von  den  Gnaden- 
y.  Zezschwitz,  System  d.  prakt.  Theologie.  4 
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mitteln  nach  Wesen  und  Wirksamkeit  den  directesten  Zusammen- 
hang  mit  jener  Pramisse.  Auch  wo  man  nicht  wie  Zwingli  die- 
selben  schlechthin  auf  die  Bedeutung  sinnbildender  Handlungen 
und  Elemente  reduciert,  wird  docb  die  Sacramentswirkung  nach 
Suite  ihrer  Realitat  in  einem  Sinne  vom  Glauben  des  Empfangers 
abhangig  gemacht,  dass  dieselbe  nicht  am  schriftgemass  voll- 
zogenen  Sacrarnentsvorgangc  haftet,  sondern  wie  eine  neben  die- 
sem  hergehende  und  nur  fur  den  Gl&ubigen  actuell  vorhandene,  resp. 
erfahrbare  Geisteswirkung  gefasst  werden  muss.  Liegt  dabei  in 
der  Zwinglischen  Sacramentsfassung  ein  reines  Zuriicksinken  vor, 
nach  alttestamentlicher  Offenbarungsweise  mit  Sinnbildern  zu 
handeln;  so  ist  die  Calvinische  als  einseitig  iibertriebene  Anti- 
these  zu  der  Romisclien  Fassung  des  opus  oporatum  zu  wiirdigen. 
Beraubte  man  sich  damit  aber  der  Moglichkeit  dem  Gnadenmittel, 
wo  es  widerstandslos  zu  seiner  ihm  selbst  wesentlichen  Wirkung 
kommt ,  die  Kraft  zuzuschreiben ,  dass  es  selbst  auch  an  seinem 
Orte  Glauben  zu  schaffen  vermag,  wie  es  ihn  nach  anderweiter 
Bestimmung  nahrt  und  mehrt,  so  yerlor  man,  wenn  dieses 
selbst  nicht  rationalisierend  abgeschwacht  wurde,  fiir  das  Wundcr 
der  inneren  Wandelung  des  menschlichen  Geistes  (§  27)  das 
offenbare  und  Allen  zugangliche  Medium,  und  bewusst  oder  un- 
bewusst  bleibt  der  Hintergrund  einer  nach  Wahl  oder  Willkiihr 
sich  den  Einzelnen  mittheilendcu  Geisteswirkung.  Die  Lehre  von 
der  allgemeinen  Berufung  der  Gnade  lasst  sich  nur  bei  richtiger 
Gnadenmittellehre  aufrecht  erhalten.  Der  allgemeine  Gnadenruf 
aber  hat  wie  keine  andere  Lehre  den  gerechten  Anspruch,  die 
elcmentarste  und  unerlassigste  Unterlage  aller  Kirchenauswirkung 
als  Heilsaneignung  fiir  die  Welt  zu  bilden. 

§  55. 

Als  allgemeines  Gesetz  der  Kirchenauswirkung  resultiert  aus 
der  correcten  Sacramentslehre  die  riclitige  und  nothwendige  Un- 
terschoidung  zwischen  Kirchenhandlung  als  Selbstthat  und 
Gotteshandlung  unter  kirchlich  diakonischer  Vermittlung 
(§  25).  Bildete  der  Romische  Begriff  dazu  die  reine  Antithese 
(§  49),  so  gedieh  doch  erst  das  Hinzutreten  des  reformierten 
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Gegensatzes  nach  der  anderen  Seite  zu  der  Nothigung,  auf  dem 
Wege  correcter  reformatorischer  Mittelstellung  die  Lehre  von  den 
Gnadenmitteln  iiberhaupt  zu  so  allseitiger  Klarheit  zu  bringen, 
wie  sie  die  alte  Kirche  selbst  am  wenigsten  besessen.  Darin 
aber  wurzelte  bei  letzterer  die  frtthe  begriindete  Verwechslung 
der  Kircbenbandlung  mit  Gotteshandlung,  und  parallel  mit  der 
mangelnden  klaren  Unterscheidung  zwischen  Kirchengesetz  und 
Gottesgesetz  muss  dies  als  Hauptursache  friibester  Alterierung 
aller  Kirchenauswirkung  gelten.  Schon  die  Yieldeutigkeit  des 
Begriffes  sacrament um  im  latein.  KircbenverstUndnisse,  ge- 
mebrt  durch  die  Miscbung  mit  dem  an  sich  unbestimmteren 
griecbischen  Begriffe  hvgxtiqiov  begiinstigte  die  Gleichstellung 
wachsend  sicb  haufender  Ceremonien  mit  den  von  Cbristo  gestif- 
teten  Sacramenten.  Die  begriffliche  Naherbestimmung  durch 
Augustin,  wonacb  dem  sacrificium  der  Werth  der  innerlicben 
Handlung  zufiel ,  dem  sacramentum  dagegen  iiberwiegeud  die 
Yorstellung  der  Aeusserlicbkeit  und  der  Sinnbildlichkeit,  schadote 
statt  zu  bessern.  Bei  dem  spateren  Versuche  endlicb,  durch  die 
Unterscheidung  von  Saeramentalien  und  Sacramenten  die  Ver- 
wirrung  zu  licbten,  stand  einerseits  der  willkubrlicb  erweiterte 
Umfang  eigentlicb  sogenannter  Sacramente  schon  fest,  und  wurde 
durcb  die  ebenso  willkiihrlich  erfundene  Mittelwirkung  jener 
anderen'  Gattung  die  Unklarheit  auch  iiber  das,  was  Gnaden- 
mittelwirkung  iiberhaupt  heissen  diirfe,  nur  erhoht  —  zu  neu 
beachtenswerther  Warnung  fiir  Abirrungen  der  Neuzeit  innerhalb 
der  lutherischen  Kirche. 

§  56. 

Der  reformatorischen  Revision  war  die  Richtung  damit  ge- 
zeigt.  Es  gait  die  doppelte  Frage  um  die  unzweifelbafte  Gewiss- 
heit  personlicher  Stiftung  durch  Christum  und  die  bei  dem  stift- 
ungsgemassen  Vollzuge  in  Aussicht  gestellte  himmlische  Gabe  der 
Sacramente.  Durch  das  erstere  Moment  war  nicht  nur  jeder 
unberechtigten  Erweiterung  des  Handlungskreises ,  sondern  schon 
im  Principe  der  selbstandigen  Subjectstellung  der  Kirche  gewehrt. 
Vielmehr  steht  dann  die  Kirchenhandlung  selbst  in  dem  Abstande 
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des  dienenden  und  dienend  vermittelnden  Elementes  zu  der  aus 
Gottes  und  des  Geistes  Hand  direct  kommenden  Gabe,  ein  ideel- 
les  Nebeneinander,  das  jede  Wandelungsidee  fur  die  Stoffe  des 
Elementes  ausschliesst.  Aber  wenn  die  Usurpation  der  endherr- 
lichen  Wandelungsmacht  und  die  Verweckslung  yon  Christus- 
offenbarung  mit  Kirchenauswirkung  nothigte,  den  Unterschied 
und  das  Nebeneinander  von  Gottes-  und  Kirchenhandlung  zu 
betonen,  so  nothigte  andererseits  nicht  minder  die  Consequenz, 
in  der  Calvin  dies  Nebeneinander  geltend  machte  (§  54),  und 
vielmehr  noch  die  Riickkehr  zu  realitatlosen  Sinnbildern  nach 
alttestamentlichem  Offenbarungscharakter ,  das  Ineinander  von  ob- 
jectiv  realer  Gotteshandlung  und  -gabe  in  dem  menschlick  kirch- 
lichen  Sacramentsvollzugo  zu  betonen.  Dabei  blieb  Romischer 
Aeusserlichkeit  gegeniiber  dem  glaubigen  Empfange  das  Antheil- 
recht  an  der  Segenserfahrung  vom  Sacramente,  ohne  verdienstliche 
Nebenriicksicht ,  der  gottlicli  geordneten  Handlung  aber  ihre  vom 
empfangenden  Verhalten  unabhangige  Realwirkung,  ohne  sub- 
stantielle  Realimmanenz  im  Elemente,  gewahrt.  Soweit  ist  das 
Anrecht  der  organischen  Mitte  des  Yerstandnisses  auf  die  Nor- 
malform  kirchlicher  Auswii'kung  unverkennbar.  —  Handelte  es  sich 
dann  weiter  um  den  specifischen  Unterschied  der  in  den  einzelnen 
Handlungen  vermittelten  himmlischen  Gaben  und  Wirkungen,  so 
ergab  sich  zwar  als  allgemeine  und  wesentlichste  Wirkung  die 
der  Glaubenserzeugung  und  Glaubensnahrung  in  unmittelbarer 
Consequenz ;  weiter  zu  gelien  aber  hinderte  der  an  sich  voll- 
berechtigte  Nachdruck  in  Betonung  der  hoheren,  durch  die  umfas- 
sende  Gnadenwirkung  des  Wortes  garantiert  erscheinenden, 
Gleiche.  Wenn  aber  dies  an  sich  richtige  Grundprincip  zuletzt 
auch  dahin  ausgenutzt  wurde,  den  vorchristlichen  Glaubigen  die 
Gleiche  von  Kirchenzugehorigkeit  und  -Gliedschaft  zuzusprechen, 
so  hatte  dies  die  bedenklichere  Verkennung  der  Offenbarungs- 
epochen  iiberhaupt  zur  Folge,  vermoge  deren  man  auch  das  Wesen 
des  Sacramentes,  trotz  richtig  erfassten  neutestamentlichen  Be- 
griffes ,  schon  im  Alten  Testamente  vorfinden  zu  konnen  meinte. 
So  ganz  ist  die  Besonderheit  der  Kirchenauswirkung  von  dem 
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richtigen  Unterschiede  der  ’tkeokratischen  Offenbarungsepochen 
(§  19)  bedingt. 

§  57. 

Als  nicht  minder  direct  wird  aber  nun  aucb  die  Bedingtheit 
des  richtigen  Kirchenbegriffes  durch  richtige  Fassung  aller  Gna- 
denmittelwirkung  erkannt.  Denn  bei  sckeinbarer  Einheit  in  dem 
Begriffe:  communio  credentium  oder  sanctorum  stelit  das  Yer- 
standniss  der  credentes  als  praedestinati  weit  ab  von  dem  Be- 
wusstsein,  dass  im  Neuen  Testamente  Heilsgeist  real  einwohnend 
ist  auf  Grund  von  universal  venneinter  (§  28)  Realwirkung  der 
Heilsmittel  der  Pfingstgnade.  So  erscheint,  als  durch  die  Kirche 
selbst  auch  vermittelt,  fortgehende  Gotteshandlung  zur  Ermbg- 
lichung  von  Kirche  in  der  Welt  vereint  mit  kirchliclier  Selbst- 
that  zur  Ersckeinung  vor  der  Welt,  vereint  im  Leben  und  unter- 
schieden  nach  Idee  und  Wesen:  —  der  Character  neutestamentl. 
Heilslebens  in  der  Welt.  So  erkl&rt  sich  auch  letztlich  erst  — 
aus  der  Bedeutung  der  Gnadenmittellelire  fur  sich,  wie  aus  den 
an  sie  gekniipften  Kirckengegensiitzen  — ,  warum  gerade  der  in 
dem  Brauche  dieser  Gnadenmittel  sich  kundgebende  Er-  und 
Bekenntnissstand  der  Kirche  die  Bedeutung  einer  eigentlichen 
nota  des  Wesensbegriffes  in  der  reformatorischen  Kirche  gewinnen 
konnte.  Entsprechend  der  geringeren  Werthung  der  Sacramente, 
gesteht  die  reformierte  Kirche  diesem  Unterschiede  auch  keine 
kirchen-  und  communiongemeinschaft-trennende  Bedeutung  zu. 
Ebendeshalb  ist  obenan  von  ihr  aus  der  Unionsgedanke  in  seiner 
die  Bekenntnisspflicht  und  bewusste  Communiongemeinsckaft  scha- 
digenden  Wirkung  gefordert  worden,  wie  sich  die  relative  Ab- 
kehr  von  dieser  Erscheinungsseite  der  Kirche  auch  in  der  einheitslo- 
sen  Mannigfaltigkeit  ihrer  eigenen  Bekenntnissentwicklung  verrath, 

§  58. 

Erkennbarer  und  starker  noch  tritt  eine  einseitige  Apathie 
gegen  das  Erscheinungsleben  der  Kirche  im  reformierten  Cultus- 
leben  hervor  — :  auch  eine  mittelbare  Consequenz  des  Kirchen¬ 
begriffes,  eine  ganz  directe  aber  aus  der  falschen  Werthung  der 
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Sacramente.  Die  aus  den  Romischeri  Missbrauchen  erklarliche  Ab- 
neigung  wendete  sich  alsbald  gegen  alle  actuelle  Vervollkomm- 
nung  des  Cultus  nacb  Seite  des  Schonen  tiberhaupt  wie  insbe- 
sondere  nacb  Seite  der  symbolisclien  Bedeutsamkeit  bei  der  heili- 
gen  Feiei’  wie  in  der  Anordnung  des  beiligen  Raumes.  Neben 
einem  gewissen  Naturzuge  tiberwiegender  Yerstandigkeit  als  aus- 
scbliesslicber  Ricbtung  auf  die  nachsten  praktiscben  Zwecke,  wirkt 
dabei  docb  im  hoheren  Masse  eine  die  zwiscbenliegende  Ge- 
scbicbtsentwicklung  der  Kirche  tiberhaupt  ignorierende  Abstraction 
von  deru  apostolischen  Idealbilde.  So  erklart  sicb  insbesondere 
die  scblechthin  abweisende  Haltung  alter  reformierten  Kircben 
strenger  Observanz  gegen  die  bedeutsame  Entwicklung  des  Kircben- 
jahres  oder  der  beiligen  Zeit  (s.  u.).  Unter  Riickkebr  zur  aus- 
scbliesslicben  Sonntagsfeier ,  nicbt  ohne  Erneuerung  sabbathlicber 
Legalitiit,  ist  jegliches  Thatsachengedacbtniss  der  gescbicbtlicben 
Entwicklung  neutestamentlicher  Often barung  ausgesclilossen  in 
seineni  Einflusse  auf  Feier  und  cultischen  Wortgebrauch.  Wenn 
im  Gegentheile  factiscb  lange  Zeiten  hindurch  die  Vorliebe 
fiir  die  Auslegung  des  alttestamentlichen  Wortes  aucb  im 
cultischen  Braucbe  bei  der  reformierten  Kirche  zu  beobacbten 
war,  so  wird  der  Eindruck  der  Yerkennung  des  Princip-  und 
Gescliichtsverhaltnisses  der  neutestamentlicben  Gemeinde  zu  neu- 
testamentlichem  Worte  und  Brauche  desselben  entscheidend  be- 
statigt  durch  den  Anfangs  grundstitzlichen  Ausscbluss  des  cul¬ 
tischen  Gemeindeliedes  im  Interesse  der  alleinigen  Herrscbaft 
des  Gesanges  alttestamentlicher  versificierter  Psalmen.  Selbst  der 
Dekalog  fand  —  in  der  ganzen  Cultusgeschichte  eine  unerhorte 
Erscheinung  —  in  dem  cbristlichen  Hauptcultus  eine  besondere 
Werthstelle  bei  den  Reformierten. 

§  59. 

Dass  solche  Neigungen  zu  alttestamentlicher  Repristination 
eine  eigentlicb  tbeokratiscbe  Richtung  annehmen  mussten ,  wo 
bewusstermassen  pradestinatianische  Anscbauung  die  Tbeologie 
und  kirchliche  Praxis  beberrscbten ,  kann  nicbt  iiberraschen. 
Den  Tbatsacbenbeleg  dafur  liefer t  die  unter  Cal  vin’s  Leitung  sicb 
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vollziekende  heroiscke  Umgestaltung  der  Genfer  Stadtgenieinde 
in  einen  tkeokratisck  regierten  Kirckenstaat.  Wenn  es  dagegen 
ein  reines  Zerrbild  war ,  was  Tkomas  M  ii  n  z  e  r  als  Heiligenkerr- 
sckaft  init  dem  Sckwerte  in  der  Hand  kerstellte,  so  felilen  dabei 
so  wenig  die  inneren  Beriikrungspunkte ,  als  das  principielle  In- 
teresse  daran,  Anticipation  endlicker  Gotteskerrsckaft  parallel  mit 
Repristination  alttestamentlicker  Gesetzeskerrsckaft  zu  falscken 
Versucken,  tkeokratiscke  Ersckeinungsforxnen  im  Kirckenleben 
kerzustellen ,  wirksam  zu  seken.  Auck  ein  stelien  gebliebener 
und  symbolisck  fixierter  Charakterzug  principiell  reformierter 
Kirckenentwicklung  beriikrt  sick  damit :  —  die  Erkebung  der  Ivir- 
ckenzuckt  zur  nota  des  Kirckenwesens,  ebenso  eine  alttestament- 
lick  legale  als  eine  altkircklick  donatistische  Reminescenz,  und 
als  letztere  wieder  durcli  falscke  Yerkkltnissstellung  der  communio 
sanctorum  zur  communio  sacramentorum  gekennzeicknet.  —  In  der 
aller  bewussten  und  lebendigen  Glaubigkeit  unter  Reformierten 
eigentkiimlicken  sckarfen  Sckeidung  zwiscken  Wiedergeborenen 
und  Welt  zeigt  sick  dann  die  entspreckende,  fiir  die  seelsorger- 
licke  Praxis  besonders  folgenreicke,  Wiederspiegelung  jener  Grund- 
satze  im  praktisck  kircklicken  Leben.  Unverkennbar  kangt  da¬ 
mit  die  hockekrenwertke  gesteigerte  Activitat  cliristlicker  Glau- 
bensbetkatigung  der  Reformierten,  besonders  in  tkatkraftiger 
Ausbreitung  des  Reickes  Gottes,  zusammen,  der  gegeniiber  das 
seelsorgerlicke  Princip  nack  lutkeriscken  Grundsatzen,  dass  das 
Leben  der  Wiedergeburt  auf  Grand  eines  centralen  Heilsanfanges 
unter  den  Segnungen  fortgesetzten  Gnadenmittelbrauckes  allmak- 
lick  ausreife,  mit  der  Gefakr  eines  beim  Recktfertigungsbewusst- 
sein  stekenbleibenden  Quietismus  bekaftet  sckeinen  kann. 

§  60. 

Am  vortkeilkaftesten  endlick  wirkte  der  Sinn  fiir  abge- 
scklossene  Selbstandigkeit  der  Ckristengemeinde  in  der  Welt  auf 
den  activen  Antkeil  der  reformierten  Gemeinden  an  der  Ver- 
fassungstkatigkeit  der  Kircke.  Nack  dieser  Seite  gleickt  die  re- 
formierte  Kircke  ikre  anderweite  Apatkie  gegen  kircklickes  Er- 


56 


Principienlelire. 


scheinungsleben  (§57  f.)  durch  eine  Virtuositat  aus,  welche  die 
lutherische  Kirchenentwicklung  stark  in  den  Scliatten  stellt. 
Zwar  fiihrte  die  reformierte  Entwerthung  des  Sacramentes  notli- 
wendig  zur  Zuriickstellung  des  in  Christi  Stiftung  als  eigentliches 
Kirchenamt  (§  34)  miteingeschlossenen  Gnadenmittel  -  und  spe- 
cifisch  verantwortlicken  Seelsorgeramtes  gegen  das  Regier-  und 
Zuchtamt,  im  Namen  der  Gemeinde  geiibt.  Auch  wurzelt  die 
einseitige  Vorliebe  der  Reformierten  fiir  den  Presbyterat  letztlick 
in  jener  abstract  legalen  Auffassung  vom  Yorbilde  der  aposto- 
lischen  Zeit  (§  58);  wahrend  alles  Verfassungsleben  der  letzteren 
theils  ausserordentlich  bedingt  ist  (§  39),  theils  zu  den  Erschein- 
ungsmomenten  gehort,  nach  denen  auch  die  apostolische  Kircke 
nur  einen  Anfang  der  innerweltlicken  Entwicklung  der  Kircke 
vertritt  (§  37).  Aber  das  schwacht  nickt  den  Selbstwerth  dieser 
und  anderer  an  sick  berecktigter  Verfassungsformen  ab ,  durck 
welcke  das  Selbstbewusstsein  und  die  Activit&t  der  Gemeinden 
belebt  wird ,  ein  Lebensfactor ,  der  in  den  lutkeriscken  Gemein¬ 
den  friihe  verkummerte ,  okne  dass  die  Schuld  daran  der  in  sich 
correcten  Betonung  des  Gnadenmittel-  und  Seelsorgeramtes  bei- 
gemessen  werden  kann ,  wie  die  thatsachliche  Bedingtheit  des 
letzteren  im  selbstandigen  Cultusleben  der  Gemeinde  nach  prin- 
cipiell  richtiger  Construction  (§  32)  am  klarsten  zeigt.  Ebenso 
unberecktigt  ware  es  der  Reformation  lutkerischer  Ricktung  von 
vornkerein  eine  principielle  Abgescklossenheit  gegen  verfassungs- 
massige  Selbstentwicklung  der  Kirche  in  heilsamer  Gemeinde- 
organisation  wie  Gliederung  des  Lehrstandes  zuzusckreiben.  Yiel- 
mehr  wirkten  gesckicktlich-politiscke  Yerhaltnisse  ebenso  unvor- 
tkeilkaft  fiir  ihre  ,  als  giinstig  fiir  die  selbstandigere  Kirchenent¬ 
wicklung  der  Reformierten.  Und  wenn  der  bei  dem  Lutkeraner 
Alles  tiberwiegende  Nackdruck  auf  das  ungekriinkte  Erscheinungs- 
leben  der  Kircke  im  Bekenntnissstande  thatsachlick  unliiugbar 
zu  einem  einseitigen  Uebergewickte  des  Lehrstandes  als  der  Yer- 
treter  der  Theologie  gefiihrt  hat,  so  hat  die  lutherische  Kircke 
dennoch  durch  die  Pestkaltung  jenes  Principes  nickt  nur  eine 
hohere  Mission  in  der  Gesammtaufgabe  der  Kircke  (§  7)  nach 
zweifellosem  Geschichtszeugnisse  erfiillt,  sondern  das  Pflicktbe- 
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wusstsein ,  diese  principiell  erste  Erscheinungsform  der  Kirche 
(§  28)  allzeit  iiber  Alles  setzen  zu  miissen,  hat  bei  aller  Bereit- 
schaft  sich  geschichtlich  nabegebrachten  Social-  und  Verfassungs- 
formen  bis  zur  Aufopferung  selbstandiger  Institutionen  einzufti- 
gen ,  letztlich  immer  wieder  zu  entschlossener  Abwehr  alles  Ein- 
heitszusammenschlusses  in  Yerfassung  und  Regiment  ohne  Einheit 
im  Bekenntnisse  und  ohne  Sicherung  desselben  gedient. 


§  61. 

Die  voile  Wiirdigung  der  differierenden  Praxis  dieser  bei¬ 
den  reformatorischen  Richtungen  ergibt  sich  vielmehr,  ohne 
Riicksicht  auf  thatsachlichen  Erfolg  oder  Misserfolg,  aus  letzten 
Principien ,  die ,  mehr  noch  auf  dem  Erscheinungsgebiete  des  Cul- 
tus  als  auf  dem  der  Yerfassung,  sich  gemSss  und  seit  der  Refor¬ 
mation  als  wesentlichste  Lebensgesetze  rechter  Kirchenauswirkung 
erwiesen  haben.  Das  sind  die  Grundprincipien  der  Freiheit 
wie  der  Wahrheit  in  ihrer  Gleichberechtigung  und  organischen 
Wechselwirkung.  Das  Wahrheitsprincip  einigte  auf  Verfassungs- 
gebiete  die  lutherische  und  reformierte  Richtung  in  dem  Proteste 
gegen  einen  „apostolischen“  Episkopat;  aber  die  entsprechende 
Geltendmachung  der  hoheren  Freiheit  auf  dem  nicht  durch  Got- 
tesstiftung  vorbezeichneten  Erscheinungsgebiete  der  Kirche  lehrte 
die  lutherische  Reformation,  ausser  der  allgemeinen  Forderung 
einer  gottwohlgefalligen  Ordnungsgestalt  (1  Cor.  14,  40  vgl.  83) 
des  kirchlichen  Sociallebens,  die  einzelnen  Yerfassungsformen ,  den 
Presbyterat  wie  den  Episkopat,  vom  Standpunkte  der  praktischen 
und  zeitlichen  Zutraglichkeit  zu  wiirdigen.  Yiel  durchgreifender 
aber  mussten  dieselben  Principien  sich  auf  dem  Gebiete  der  cul- 
tisch  rituellen  Entwicklung  geltend  machen,  einestheils  wegen 
der  massenhaften  HSufung  willkiihrlicher  Ceremonien,  welche  die 
Reformation  als  legalisierte  vorfand;  vielmehr  aber  andererseits 
wegen  des  tiefgreifenderen  Einflusses  des  Cultus  auf  das  innere 
Heilsleben  der  Kirche,  obenan  durch  Gleichstellung  des  Symbo- 
lischen  mit  dem  Sacramentalen  und  durch  Usurpierung  des  prie- 
sterlichen  Gemeinderechtes  fur  einen  besonderen  Stand  in  der 


58 


Principienlehre. 


Kirche.  Dagegen  erhob  die  Reformation  ihren  Protest  im  Namen 
der  Wahrheit,  sowol  im  Sinne  der  subjectiven  Wahrhaftigkeit 
in  gewissenbafter  Wiirdigung  der  Geschicbte,  als  in  Berufung 
auf  die  objective  Norm  alter  kirchlicken  Wahrheit,  nieder- 
gelegt  im  apostolischen  Worte.  Mit  der  Anerkennung  des  letz- 
teren  als  letztentscheidender  alleiniger  Richtschnur  aller  Kirchen- 
entwicklung  (§  41) ,  gegeniiber  jeglicher  menschlich  kirchlichen 
Tradition  und  Satzung,  legitimierte  sich  die  Reformation  als  die 
Riickkehr  zur  original  normalen  Kirchenauswirkung  im  Unter- 
schiede  von  aller  geschichtlichen  Zufalligkeit ,  Willkuhr  und  Ent- 
artung.  Und  einstimmig  von  beiden  reformatorischen  Richtun- 
gen  wurde  dieser  oberste  Grundsatz  proclamiert :  —  das  einigende 
Ehrenrecht  ein  „Protestant“  zu  heissen,  im  wahren  Geschichts- 
sinne  dieses  Namens. 


§  62. 

Aber  die  Einheit  im  obersten  Principe  der  Wahrheit  brach 
sich  an  dem  anderen  der  Freiheit,  vielmehr  sclion  an  dem  un- 
freien  Gebrauche,  der  von  dem  ei’steren  selbst  gemacht  wurde. 
Denn  wenn  nach  reformiertem  Grundsatze  nur  was  durch  Gottes 
Wort  geboten  ist  als  Kirchenhandlung  Existenzrecht  haben 
soil ,  so  theilt  die  lutherische  Reformation  zwar  diesen  Standpunkt 
in  Bezug  auf  die  der  Kirche  gottlich  angestiftete  Heilsanstalt, 
wenn  auch  dies  nicht  im  Sinne  der  Legalitat,  so  doch  des  frei 
ergebenen  Gehorsams  —  und  in  dem  Masse  eines  buchstablichen 
Yerstandnisses  von  Testamentsworten  — ;  aber  diesen  Grundsatz 
auf  das  Erscheinungsleben  der  Kirche  uberhaupt  ausdehnen,  hiesse 
ebenso  das  Neue  Testament  in  einen  Gesetzcodex  wandeln  als 
das  Recht  selbstandiger  Entwicklung  des  Kirchenlebens  aus  dem 
Principe  des  immanenten  Geistes  uberhaupt  aufheben.  Solche 
Entwicklung  beruht  naturgem^ss  auf  Freiheit  der  Gestaltung, 
und  diese  Freiheit  nennt  sich  evangelische  obenan  in  dem  Sinne, 
dass  das  Evangelium  des  neuen  Testamentes  kein  Gesetz  ist  und 
sein  soil.  Soil  bei  solcher  Freiheit  jenes  oberste  Princip  der  apo« 
stolischen  Richtschnur  gewahrt  bleiben,  so  kann  es  nur  umge- 
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kehrt  in  der  negativen  Fassung  formuliert  werden:  was  nicht 
ausdriicklicb  im  Worte  Gottes  verboten  ist,  das  bleibt  der 
Spielraum  kirchlicb  freier  Entfaltung.  Das  war  die  lutberiscbe 
Position,  und  so  vollstandig  gewabrt  bleibt  das  reformator.  Princip, 
dass  Freiheit  in  solcben ,  tecbnisch  „Mitteldingeu  genannten, 
Fragen  walte,  dass  keine  solcber  menseblichen  Einricbtungen 
der  Moglichkeit  entnommen  gelten  soli,  durch  die  cbristlicbe 
Gemeinde  nacb  Bediirfniss  zu  jeder  Zeit  gewandelt  und  abge- 
scbafft  zu  werden.  So  wird  in  dem  reformierten  Verfabren  aucb 
nicbt  die  gebraucbte  Freibeit,  sondern  der  Ansprucb  der  legalen 
Pflicbt  zur  Abschaffung  getadelt.  Eben  diesem  Ansprucbe  ge- 
geniiber  bestebt  das  Recht  der  freien  Kircbengestaltung.  Sobald 
aber  dieses  anerkannt  ist,  modificiert  sicb  aucb  jene  erste  allge- 
meine  These  yon  der  abstracten  Freibeit  der  Abscbaffung  zu  dem 
Respecte  yor  alien  concreten  Gestaltungen ,  welche  Pietiit  als  vor 
berechtigter  kirchlicher  Entwicklung  und  durcb  beiligen  Brauch 
geheiligter  Gewohnbeit  verdienen.  So  verwandelt  sicb  ganz  con¬ 
sequent  jener  an  sicb  radicale  und  von  der  reformierten  Kirche 
radical  ausgebeutete  Grundsatz  gerade  in  schonende  Bebandlung 
aller  durcb  beiligen  Brauch  sanctionierten  kircblichen  Feier  und 
Einricbtung,  soweit  Gottes  Wort  diese  Schonung  gestattet.  Aber 
sofern  auch  bei  dieser  allgemeinen  Piet&tsregel  mehr  Superstition 
als  Yerstandniss  walten  konnte,  unterlasst  es  das  lutberiscbe 
Bekenntniss  nicbt,  positive  Fingerzeige  fur  die  Auswahl  des  Be- 
sten  hinzuzufugen.  Alles  ist  beizubebalten ,  was  dazu  dient  tiber 
das  Wesen  der  gottlich  geordneten  Gnadenmittel  sinnbildend  das 
Yolk  rich  tig  zu  belebren,  und  fur  den  Gebrauch  jener  bei  der 
Gemeinde  Yerlangen  und  Andacbt  zu  mekren  (C.  Aug.  art.  15. 
Apol.  211.  295  vgl.  152).  Immerbin  wird  dabei  das  hohere 
Recbt  der  Wabrbeit  so  entscbieden  gewabrt,  dass  die  Freibeit 
in  diesen  Mitteldingen  bei  relativ  grosster  Zweckmassigkeit  in 
bezeicbneter  Ricbtung,  dennoch  sofort  ftir  aufgeboben  gilt,  sobald 
eine  Consequenz  der  Glaubensverleugnung  gottlicher  Wahrheiten, 
sei  es  mit  der  beabsicbtigten  Beseitigung  oder  Aufrechterhaltung 
und  Einfiikrung  solcber  Ceremonien,  verbunden  wiire  (F.  C.  art.  10). 
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§  63. 

Mehr  als  durch  alles  Andere  wird  der  Anspruch  der  luthe¬ 
rischen  Richtung,  die  organische  Mitte  aller  normalen  Kirchen- 
auswirkung  in  der  Reformation  zu  vertreten,  durch  diese  gleich- 
massig  correcte  Durchfuhrung  jener  beiden  Principien  aller  kirch- 
liclien  Selbstbeth&tigung  legitimiert.  Indem  die  Romische  Kirche 
sich  definitiv  gegen  diese  reformatorische  Kritik  verschloss,  ist 
Kritiklosigkeit  und  Unwalirheit  gegeniiber  allem  Geschichtsnach- 
weise  von  dem  menscklich  zufalligen  Ursprunge  dessen,  was  sie 
gottlich  berecktigt  nennt,  ihr  unweigerliches  Geschick  geworden. 
Und  wenn  die  reformierte  Richtung  dem  gegeniiber  durch  das 
Ehrenrecht  der  resolutesten  Antithese  gehoben  erscheint,  so  hat. 
doch ,  abgesehen  von  dem  entgegengesetzten  Vorwurfe  geschichts- 
loser  Starrheit,  ihre  irrige  Stellung  zu  der  Sacramentsstiftung 
sie  unbewusst  soweit  in  gleiche  Verirrung  verwickelt,  als  auch 
sie  das  Sacrament  in  sacrificielle  Handlung  verwandelt.  Wenn 
sie  das  Romische  Sacrificium  des  Leibes  Christi  im  Sacramente 
(§  50),  einig  mit  der  lutherischen  Kirche,  verwirft,  so  ist  die 
Leugnung  der  Realitaten  im  Sacramentsgenusse  (§  54)  ihr  dazu 
ausgeschlagen ,  das  Moment  der  „DanksagungK  in  dem  Masse  zu 
betonen,  dass  in  entsprechender  Consequenz  der  Sacramentsbrauch 
unter  die  christlichen  Pflichten  geordnet  werden  konnte.  Eine 
klar  durchgefuhrte  Unterscheidung  aber  des  sacramentalen  und 
sacrificiellen  Handelns  im  Cultus  war  ihr  schlechthin  und  von 
vornherein  versagt.  Dagegen  belohnte  sich  die  klare  und  sichere 
Mittelstellung  zum  neutestamentlichen  Sacramentsbegriffe  Seitens 
der  lutherischen  Reformation  nicht  nur  gleichzeitig  mit  der  lich- 
testen  begrifflichen  Unterscheidung  von  sacramentaler  und  sacri- 
ficieller  Handlung  (§  34  vgl.  Apol.  24,  17  f.);  sondern  die  Klar- 
stellung  dieses  Wechselverhaltnisses  in  einer  Durchsichtigkeit,  wie 
es  die  Kirche  aller  Zeiten  vorher  nicht  gekannt,  fiigte  .zu  jenen 
beiden  Grundprincipien  die  Erkenntniss  der  das  ganze  Cultusleben 
der  Gemeinde  organisch  bestimmenden  Pole,  und  lichtete  damit 
die  Perspective  fur  die  Correspondenz  aller  creaturlichen  Gegen* 
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bewegung  zu  dem  offenbarenden  Entgegenkommen  Gottes  in  alien 
Epochen  der  theokratischen  Entwicklung. 

§  64. 

Wie  sich  ndmlich  uni  jene  beiden  Pole  als  correspondierende 
Wechselhandlung  bewegt,  was  Liturgie  im  Sinne  der  offentlichen 
Handlung  des  Yolkes  als  kircblicher  Gemeinde  heisst,  so  kann 
iiberhaupt  nur  ein  nach  diesen  Principien  gestalteter  Cultus  die 
doppelseitige  Erscheinungsform  des  Gemeindelebens  zu  lebens- 
vollem  und  organischem  Ausdrucke  bringen.  Ideell  aber  ist  als 
hoherer  Gewinn  dabei  zu  verzeichnen,  dass  Wesen  und  Grundge- 
danke  alles  Cultus  auf  neutestamentl.  Stufe  damit  motiviert  ist, 
und  diese  Lebensseite  der  Kirche,  in  welcher  der  Charakter  des 
neuen  Geisteslebens  und  der  entsprechenden  Gottesbeziehung  am 
reinsten  und  principiellsten  ausgepr&gt  erscheint  (§  32) ,  als  sa- 
cramentales  und  sacrificielles  Handeln  selbst  eine  organische  Stella 
in  der  theokrat.  Entwicklung  alles  Offenbarungslebens  (§  19)  fin- 
det,  resp.  jene  Epocheneintheilung  nach  Seite  ihrer  geschicht- 
lichen  Vorbereitungsepoche  zu  erganzen  gestattet.  Alles,  was  als 
reine  Offenbarungsthatigkeit  Gottes  zu  betrachten  ist,  fallt  dann 
namlich  in  dem  Sinne  unter  die  Idee  des  Sacramentes  als  dabei 
iiberall  Erscheinendes  und  Creaturelement  zum  Trager  und  Ver- 
mittler  gottlicher  Gaben  oder  mindestens  gottlichen  Gedankenin- 
haltes,  der  fur  die  Creatur  nicht  minder  Gabe  ist,  wird  (§  25). 
In  diesem  Sinne  ist  die  Schopfung  selbst  die  erste  Offenbarung, 
und  in  schopferischer  Selbst-  wie  Stoffbestimmung  eignet  sich 
Gott  bei  jeder  weiteren  Offenbarung  die  creatiirlichen  Mittel  an, 
die  fur  die  intendierte  Mittheilung  gottlicher  Gedanken  und  Ga¬ 
ben  die  entsprechendsten  sind.  Immer  ist  es  der  Mensch  als  Geist 
innerhalb  der  irdischen  Creaturen welt ,  fur  den  das  Erscheinungs- 
medium  die  gottliche  Gabe  vermittelt  und  der  sie  wie  ein  unter 
creatiirlichen  Elementen  verborgenes  Geheimniss  geniesst,  in  dem 
Momente  geniesst,  wo  sich  sein  Geist  mit  dem  in  Gottes  verhiillter 
Gabe  annaheudem  Geiste  beriihrt,  Aber  Gott  bleibt  iiberall  der 
Gebende. 
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§  65. 

Wie  so  alle  Offenbarungsthatigkeit  Gottes  sich  in  der  Ur- 
form  sacramental  gearteten  Gebens  vollzieht,  so  nimmt  alle  die- 
sem  Geben  correspondierende  Gegenbeziehung  des  creatiirlichen 
Lebens  unter  der  Vermittlung  des  Menschen  und  menscblichen 
Geistes  die  Form  des  Sacrificiums  an.  Yor  Allem  die  nachstge- 
legte  und  unmittelbarst  in  Erscbeinung  tretende  Einzelform  des 
Opfers,  das  Dankopfer,  sei  es  ein  Opfer  von  Gaben  als  Frucht 
der  Erde,  sei  es  ein  Opfer  der  Worte,  macht  die  natiirlich  be- 
griindete  Gegenbewegung  erkennbar.  Und  immer  ist  der  Mensch 
dabei  als  solcher  der  Priester.  Durch  seine  Hande  gehen  die  Ga¬ 
ben  ;  in  seinem  Geiste  vollzieht  sich  die  Umsetzung  in  den  Opfer- 
gedanken,  der  auch  das  Dankgebet  in  Worten  zu  einem  Opfer 
gestaltet.  In  dem  weitesten  Umfange  lasst  sich  die  Mittlerstel- 
lung  des  Menschen  zwischen  der  iibrigen  Creatur  und  Gott  durch- 
fiihren.  Blieb  es  bei  der  Schopferoffenbarung  und  bei  dem  mit 
der  Art  der  Geistesschopfung  des  Menschen  gesetzten  unmittelba- 
ren  Raporte  zu  Gottes  Geiste,  so  ward  jeder  objective  Gottesge- 
danke,  in  creatiirlichen  Werken  niedergelegt ,  sobald  er  sich  dem 
Geiste  des  Menschen  als  verborgenes  Geheimniss  erschloss,  zur 
Anregung  des  dem  Geistesgenusse  folgenden  Dankes,  und  die  Er- 
kenntniss  selbst  schloss  beides  in  sich :  das  Hereinnehmen  des 
creatiirlich  Aeusserlichen  in  die  Geistessubjectivitat  und  des  Wie- 
dergebens  von  gottlich  Empfangenem  Seitens  des  Menschen.  Das 
ist  die  der  schopferischen  Urform  der  Offenbarung  in  ihrer  sacra- 
mentalen  Vermittlung  entsprechende  Urform  der  creatiirlichen 
Gegenbeziehung  in  sacrificieller  Form.  Ihr  entspricht  insofern  das 
Ende  aller  Creaturenentwicklung  als  die  aus  der  Zweiheit  von 
Himmel  und  Erde,  als  Urform  alles  creatiirlichen  Werdens,  letzt- 
lich  hervorgehende  Einheit  des  in  die  Erde  hereingesenkten  Him- 
mels  und  der  zum  Himmel  erhobenen  verklarten  Erde  die  in  Ein¬ 
heit  zur  Ruhe  gekommene  Entgegenbewegung  aller  sacramenta- 
len  und  aller  sacrificiellen  Thatigkeit  darstellt.  Der  Himmel  ruht, 
herniedergelassen  als  die  hohere  Gabe,  in  der  alle  Creatur- 
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elemente  vereinigenden  und  ihm  entgegengebrachten  Erde.  Der 
Mensch  aber  sieht  seine  Priesterthatigkeit  als  vermittelnde  voll- 
endet  in  der  Vereinigung  mit  Gott,  die  als  universale  die  Gott- 
menscbbeit  heisst.  Fur  die  Creatur  ist  er  nun  nicbt  mekr  Mitt- 
ler,  sondern  nur  Haupt  und  Erstling  im  fortwahrenden  Dank-  und 
Realopfer  der  Ewigkeit. 


§  66. 

Zwischen  diesem  Anfange  und  Ende  liegt  alle  organise!)  ver- 
mittelte  und  anstaltlick  vermittelnde  Theokratie,  in  ihrer  Eigen- 
thumlichkeit  durcb  die  das  Naturverhliltniss  der  Creatur  storende 
Siinde  ebenso  wesentlicli  bestimmt,  wie  nun  das  Sacrificium  des 
Menschen  statt  der  Yermittlung  des  Werdens  und  der  Zielgewin- 
nung  den  neuen  Charakter  derSiihne  annimmt.  Wie  ein  Typus  iiber- 
gebliebener  und  die  alttestamentliche  Zwischenzeit  iiberragender  Ur- 
verhaltnisse  begegnen  sich  dann  einmal  in  der  Patriarclienepocke 
mensehlich  vermittelte  Sacramentsform  und  mensclilicb  entsprechen- 
des  Sacrificium  in  Melcbisedek  und  Abraham  (Ebr.  7,  1  ff),  entspre- 
chend  dem  anderen  Typus  des  alles  zwisebenliegende  Thieropfer 
iiberragenden  vollendeten  Siihnopfers:  —  ein  Typus,  der  Beides 
vereinigt,  die  hochste  Form  menschlicher  Selbstdarbringung  und 
die  Anwartschaft  auf  einen  von  Gott  bestellten  Ersatz.  Zum  Zei- 
chen ,  dass  der  ganze  alttestamentliche  Cultus  damit  ideell  vor- 
bedeutet  war ,  wird  der  zeitliche  Ersatz  auf  der  Statte  des 
nachmals  fixierten  Mittelpunktes  alttestamentlicken  Cultuslebens 
dargeboten.  Die  gesetzlich  fixierte  Cultusstatte  wird  dann  zum  cen- 
tralen  Ausdrucke  der  Particularity  der  theokratischen  Epoche,  die 
zeitliche  Ersatzform  fur  das  suhnende  Sacrificium,  das  charakteri- 
stische  Merkmal  sinnbildender  Yermittlung  als  Weissagung  zukijnf- 
tiger  Realitaten.  Weil  der  ungesiihnten  Siinde  gegeniiber  Gott 
wesentlich  als  die  fordernde  Heiligkeit  erscheint ,  iiberwiegt  am 
Cultus  schlechthin  das  sacrificielle  Element,  und  selbst  die  Bun- 
desantheil  vermittelnden  und  feiernden  Handlungen  verbinden  nur 
Sinnbild  mit  Forderung.  So  zieht  sich  in  dieser  Epoche  die 
Parallele  zum  Sacramente  zuriick,  wie  in  die  gottlich  geordneten 
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Symbole  von  der  dem  Volke  als  solchem  und  auf  Grand  immer 
neuer  Stihnung  zugewendeten  Gottesnahe,  so  in  das  Propheten- 
thum  als  die  fiir  die  Epoche  der  Erwartung  charakteristische  Form 
der  Gnadenoffenbarung  des  Verborgenen,  die  personificierte  Vorge- 
stalt  der  zukiinftigen  Einwobnung  des  Geistes.  Statt,  wie  es  nach 
der  Urbestimmung  galte  (§  65) ,  der  Mensch  als  solcher  ,  waltet 
ein  zum  Ersatze  bestellter  Priesterstand  des  Mittlerthumes  in  sinn- 
bildendem  Werke,  wie  eine  Auswahl  die  Trager  offenbarenden 
Geistes  bilden,  ohne  selbst  schon  den  Geist  der  Kindschaft  zu  be- 
sitzen.  Der  „neue  Mensch  “  wird  vielmebr  der  Gegenstand  der  Weis- 
sagung  und  Erwartung ,  der  Mensch ,  der  Mittler  zu  sein  be- 
fahigt  ist  aucli  im  Sinne  der  siihnenden  Yermittlung,  die  er  fiir 
sich  doch  so  wenig  nothig  haben  darf,  als  er  in  sich  zugleich  das 
vollendete  Sacrament  der  in  der  Menschheit  wohnenden  Gottheit 
darstellen  soil.  In  diesem  Mittler  sollte  Anlage  und  Ziel  aller 
Gottesoffenbarung  und  Weltentwicklung  den  neuen  Anfang  ge- 
winnen ,  der  das  Ziel  in  sich  selbst  garantierte. 

§  67. 

So  ist  die  Offenbarung  der  Gottmenschheit  in  Jpsu  der  Anfang 
der  neuen  Epoche  des  Reiches  Gottes  ,  die  Realitat  des  Endzieles 
—  die  Gottmenschheit  —  in  seiner  Person  einsetzend  als  Garan- 
tie  fur  die  Zielerreichung  des  Geschlechtes  und  fiir  dieses  sich  selbst 
als  sacrificielle  wie  Sacramentale  Vermittlung  darbietend.  Am 
Gottmenschen  als  Heilsmittler  fiir  die  Menschheit  erscheint  in 
den  zwei  Factoren  seines  eigenen  einheitlichen  Personlebens  der  sa¬ 
cramentale  Quell  gottlichen  Gebens  und  das  Selbstopfer  sacrificiel- 
ler  Hingebung  so  lange  vermittelnd  unterschieden ,  bis  mit  der 
vollzogenen  Vermittlung  fiir  die  Menscheit  sich  in  seiner  Person 
bereits  diejenige  Aufnahme  der  Menschheit  in  die  Gottheit  voll- 
zieht,  vermoge  welch  er  er  das  Haupt  des  ihm  anzufiigenden  voll- 
endeten  Leibes  der  verklarten  Menschheit  (§  29)  und  das  Prin- 
cip  der  vollendeten  Gemeinschaft  Gottes  mit  den  Menschen  fiir 
diese  schon  jetzt  ist.  In  seiner  Person  ist  so  das  oben  bezeichnete 
Ziel  aller  sacramentalen  und  sacrificiellen  Entwicklung  (§  65)  bereits 
erreicht.  Aber  innerhalb  der  Welt  setzt  sich  das  gottmenschliche 
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Leben  Jesu  zur  Aneignung  fiir  die  Menschbeit  noch  fort  in  Mit- 
theilung  dieses  Lebens,  resultatisch  im  Geiste  Christi  zusammen- 
gefasst  als  der  Frucht  seiner  sacrificiellen  Vermittlung  im  Werke, 
Beides  in  der  Form  der  sacramentalen  Yermittlung  durchs  Wort 
wie  durch  die  Gnadenmittel  im  engeren  Sinne.  Fasst  sich  dort 
vermoge  der  in  seiner  Person  vollzogenen  Erhbhung  der  Menschbeit 
das  gothnenscblicbe  Wesen  Jesu  in  den  sacramentalen  Gaben  und 
Segnungen  zusammen,  so  lebt  in  der  sacrificiellen  Thatigkeit  der 
Gemeinde,  nur  nun  aller  siihnenden  Vermittlung,  als  der  vollstiin- 
dig  geleisteten ,  entkleidet ,  das  menschliche  Leben  Jesu  in  der 
Gemeinde  der  Glaubigen  als  seinen  Gliedern  auf  Erden  fort  und 
fort  sich  aus ,  in  Hingebung  des  Glaubens  und  Gehorsams  ,  spe- 
ciell  aucb  im  Leidensopfer  um  Christi  willen  (Col.  1 ,  24).  Der 
sich,  fiir  seine  Brtider  leidend,  ihrer  Stinden  wie  des  ihm  mensch- 
heitlich  eigen  gewordenen  angenommen  und  auf  Grund  dieses 
Siihnopfers  die  an  ihn  Glaubenden  vor  Gott  als  Gerechtfertigte 
und  Geheiligte  vertritt,  derselbe  wirkt  in  ihnen ,  als  auf  Erden 
noch  im  Zusammenhange  der  Siinde  Lebenden,  durch  seinen  Geist 
das  Opfer  des  Leibes  durch  die  geheiligte  Seele  (Rom.  12,  1  If.), 
das  zu  ihrer  Gemeinschaft  mit  seiner  Kreuzigung  wird  als  ein 
Leiden  des  Gehorsams  zur  Heiligung  (Ebr.  2 ,  10;  5,8  vgl.  Phil.  3, 
10 ;  R.  6,  6  al.) ,  damit ,  wie  ihr  Geist  mit  Gott  im  Geiste  geei- 
nigt  ist ,  auch  ihre  Leiblichkeit  und  alle  ihre  natiirliche  Welt- 
beziehung  mit  aufgenommen  werde  zu  der  Gottesgemeinschaft,  die 
mit  der  endlichen  YerklSrung  des  Leibes  auch  ihre  Entgegenriickung 
zu  Gott  (§  65)  ermoglicht. 

§  68. 

Fallt  die  Ausfiihrung  dieser  sacrificiellen  Aufgabe  im  indivi- 
duellen  Christenleben  bis  zu  der  Bereitscbaft  zum  Yerfolgungs- 

d 

leiden,  das  auch  den  Weltgang  der  Gemeinde  bestimmt,  der  Ethik 
zu,  so  der  praktischen  Theologie  die  Auswirkung  dieser  sacrificiel¬ 
len  Principien  im  cultisclien  Leben  als  in  dem  Leben  der  Kirche 
in  ihrer  abgeschlossenen  Gottesbeziehung.  Bei  der  Darstellung  die¬ 
ser  Wesensthatigkeit  sind  die  verschiedenen  Formen  des  Verbal-, 

Real-  und  Personalopfers  im  gottesdienstlichen  Leben  der  Kirche 
v.  Zezschwitz,  System  d.  prakt.  Theologie.  5 
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zu  entwickeln;  die  Principien  aber  dafiir  sind  hier  gegeben.  Und 
der  Abschluss  dieser  principiellen  Betrachtung  stellt  sicb  dabin 
fest,  dass  es  im  Wesen  der  ueutestamentlichen  Epoche  liegt ,  ein- 
nial  das  Sacrament  in  der  Form  der  Yermittlung  realprasenter 
Heilswirkung  d.  b.  als  in  Einzelbandlung  fixierte  Normalform  des 
Sacramentalen  iiberhaupt  aufzuweisen,  andererseits  das  sacrificielle 
Handeln,  aller  vermittelnden  Siibn-  und  Priesterform  entkleidet, 
dem  im  Geiste  scbon  erneuerten  Menschen  zn  eigener  Selbsttbat 

* 

(§  65)  zuriickgegeben  darzustellen.  Wo  das  Cultusleben  der  Ge- 
meinde  sich  scbleclithin  nacb  diesen  beiden  Grundgesetzen  voll- 
zieht,  stebt  es  auf  der  dem  neutestamentlicben  Kirchenwesen  und 
der  sich  in  diesem  auslebenden  tbeokratischen  Epoche  entsprechen- 
den  Hobenstufe.  Die  mit  der  apostolischen  Epoche  abgescblossene 
Offenbarungszeit  lebt  in  ausgereiften  Formen  fixiert  fort  in  Wort 
und  Sacrament,  dem  von  der  Realoffenbarung  nur  nocb  die  Form 
der  Erscheinung  gottlicher  Gaben  unter  elementarer  und  mensch- 
licher  Handlungsvermittlung  geblieben  ist.  Eben  dieser  bleibende 
und  auf  gottlicher  Stiftung  beruhende  Formcbarakter  gewinnt  nun 
zugleicb  eine  Principbedeutung  fiir  die  weitere  selbstandig  gestal- 
tete  kirchliehe  Cultusbandlung.  Speciell  rubt  darin  das  Recht 
der  Kirche,  symbolisch  darstellende  Formen  in  dem  Masse  auszu- 
bilden,  als  durch  diese,  der  Gemeinde  zur  Selbstbelehrung  und 
Erbauung  (§  62),  die  Ideen  alles  sacramentalen  und  sacrificiellen 
Handelns  zum  Bewusstsein  gebracbt  und  vor  Augen  erbalten 
werden. 

§  69. 

Das  Recht  und  die  Idee  des  Symbolise henim  Cultus  sind  viel 
hoher  zu  motivieren,  als  aus  der  dem  Menschen  seiner  Natur  nach 
iiberhaupt  unverausserlichen  Vermittlung  alles  Denkens  und  Ver- 
stehens  durch  Anschauung  der  Sinne  oder  mittelst  Yorstellungen, 
die  von  urspriinglicher  Sinnenanscliauung  abstrahiert  sind.  So 
unverausserlich  menschliche  Art  ist  dies ,  dass  es  fiir  ihn  kein 
Sprechen  gibt,  das  nicht  durch  Gedankenbilder  das  geistige  Ver- 
stUndniss  der  Worte  vermittelte.  Soweit  ware  jedenfalls  das  spe- 
cifische  Cultusinteresse  am  Symbole  nicht  erkliirt;  wol  aber  die 
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Meinung  begiinstigt,  dass  es  einer  Religion,  die  Anbetung  im 
Geiste  und  in  der  Wahrheit  zu  ihrem  Wesen  hat  (Joh.  4,  24), 
zieme,  ihren  Cultus  so  viel  wie  moglich  auf  der  Hohe  des  Geistes 
und  frei  von  sinnlichen  Elementen  zu  halten.  Jedenfalls  miisste 
fiir  gegentheilige  Empfehlung  des  Symboles  auch  erst  die  dogrnia- 
tische  Yoraussetzung  angerufen  werden ,  die  fiir  uns  allerdings 
keine  neue  ist,  dass  auch  ohne  besondere  Weihe,  die  das  zura  Sym- 
bole  dienende  Element  erst  den  satanischen  Einfliissen  entziehe 
(§  44) ,  —  dem  Naturwesen  ein  unverlorener  Rest  der  Gottbild- 
lichkeit  inwohnt,  wodurch  es  als  fiir  die  Erlosung  bestimmt  und 
zur  Darstellung  entsprechender  Gottesgedanken  befahigt  erwiesen 
ist.  Das  bestatigt  jedenfalls  die  Yerwerthung  des  Naturelementes 
in  der  Sacramentsstiftung  Christi,  und  diese  gewinnt  eben  darum 
die  Bedeutung  einer  unmittelbar  vorbildlichen  Legitimation  fiir 
das  Recht  symboliscber  Handlung  im  christlichen  Gottesdienste 
(§  68).  Aber  immerhin  f'ehlte  noch  der  Nachweis  fiir  das  Recht 
weiterer  Ausdehnung  des  Gebrauches  Seitens  der  Kirche ,  sowie 
das  ideelle  Yerstandniss  fiir  den  inneren  Zusammenhang  des  christ¬ 
lichen  Cultus  mit  dem  schlechthinnigen  Gebrauche  symbolischer 
Vermittlung.  Dieser  Schlussstein  der  ideellen  Begriindung  ist  in 
dem  obigen  Nachweise  gegeben,  dass  mit  der  sacramental  gottlichen 
Handlung  neutestamentlicher  Stufe,  als  dem  eigentlichen  Stiftungs- 
principe  des  christlichen  Cultus,  der  Idee  nach  nichts  Anderes  ge¬ 
geben  ist,  als  eine  fixierte  Zusammenfassung  der  gottlichen  Offen- 
barung  als  solcher  und  in  ihrem  hochsten  Yerstande ,  eine  durch 
Erscheinung  vermittelte  Darstellung  gottlicher  Gedanken  und  Zu- 
eignung  unsichtbarer  Gaben  zu  sein  (§  64).  Damit  ist  fiir  die 
eine  wesentliche  Seite  nach  ihrer  gesammten  cultischen  Ausiibung, 
d.  h.  fiir  alles  sacramental  geartete  hohere  Geben  (§  34)  im  Cul¬ 
tus,  nicht  nur  als  Recht  sondern  als  Wesens-  und  Naturform  die 
symbolische  Yermittlung  erwiesen.  Speciell  gehoren  dann  hierher 
die  Gegenstande  und  Cultusmittel ,  welche  wie  obenan  die  crux 
exemplaris  gottliches  Gnadenwerk  der  Offenbarung,  oder  auch  nur, 
wie  obenan  das  Licht  auf  dem  Altare,  Wesenseigenschaften  der  letz- 
teren  veranschaulichen.  Nicht  minder  sind  alle  symbolischen 

Handlungen  und  Vollzugsformen  hierher  zu  rechnen,  in  welchen 
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entweder,  wie  herausgenommen  aus  dem  unmittelbaren  Sacraments- 
vollzuge ,  Momente  der  durch  den  letzteren  vermittelten  Gnaden- 
und  Gabenwirkungen ,  oder  aucb  die  Idee  des  gottlicben  Gebens 
iiberhaupt  in  seinem  Unterschiede  vom  sacrificiellen  Handeln  ver- 
anschaulicbt  werden. 

§  70. 

Ein  entsprechendes  Anrecht  in  seiner  Art  entsteht  dann  aber 

aucb  fiir  die  symboliscbe  Einkleidung  des  sacrificiellen  Handelns, 

zunachst  schon  aus  dem  correlaten  Bedtirfnisse  seiner  cultiscben 

* 

Darstellung  gegeniiber  der  des  gottlicben  Gebens.  Aber  auch  bier 
liegt  die  hobere  ideelle  Berecbtigung  in  der  oben  motivierten  all- 
gemeinen  (§  65)  und  specifiscb  neutestamentlichen  (§  67)  Bedeu- 
tung  des  Sacrificiums.  Obgleicb  ausschliesslich  menschlich-creatiir- 
liches  Handeln  im  Unterschiede  des  gottlicben,  liegen  docb  auch 
ihm  nicht  minder  gottliche  Gedanken  zu  Grunde,  weil  es  eine  in 
dem  Creaturverhaltnisse  zu  Gott  wesentlich  begriindete  Stellung- 
nabme  des  Menschen  und  deren  Betbatigung  Gotte  gegeniiber  ist. 
Dann  tritt  obenan  an  den  Unterscbieden  des  heiligen  Raumes  und 
an  einzelnen  Cultusmitteln  wie  an  dem  Altare  und  seinem  Ge- 
brauche  neben  dem  in  ibnen  dargestellten  sacramentalen  Geben 
(§  69),  der  Ausdruck  der  Zuwendung  zu  Gott  und  des  Annabens 
zu  ihm  in  seiner  wacbsenden  Steigerung  binzu.  Dabei  erklart  sicb 
gerade  aus  der  correcten  Zurtickstellung  des  sacrificiellen  Momen- 
tes  gegen  das  sacramentale  (§  68)  der  relativ  beschranktere  Raum 
des  symboliscben  Elementes  auf  dem  Gebiete  des  sacrificiellen  Han¬ 
delns.  Andererseits  liegt  es  in  dem  Ueberwiegen  des  etbiscben 
Charakters  bei  allem  sacrificiellen  Handeln  (§  68),  dass  die  sym- 
bolische  Aeusserung ,  bei  der  sicb  tiefst  begriindete  Impulse  gel- 
tend  machen,  wie  obenan  der  Ausdruck  der  Andacbt  und  aller  dabei 
zur  Erscheinung  kommenden  Affecte,  am  wenigsten  eine  scbleclit- 
hin  gemeinverbindlicb  fixierte  und  iiberbaupt  eine  legale  kirchliche 
Anordnung  ertragt  (§  25.)  Nur  die  Sitte  regelt  hier  die  an  sich 
aus  freiem  inneren  Bediirfnisse  abzuleitende  Aeusserungsform,  und 
aller  individuellen  Willkiihr  wehrt  der  gemeindlicbe  Charakter 
der  cultiscben  Handlung.  Der  wesentlicbe  Umfang  dessen,  was 
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man  rituelle  Darstellung  und  kirchliche  Ceremonie  insbeson- 
dere  nennt,  ist  damit  umscbrieben.  Auch  die  letztere  Benennung, 
durcbaus  religibsen  Ursprunges,  ist  nicht  sowol  durcli  kirchlichen 
Missbrauch ,  als  in  Polge  des  hbfischen  Spracbgebraucbes  discredi- 
tiert  worden. 


§  71. 

Der  Nachweis  des  Rechtes,  das  symbolische  Element  mit  Sacri- 
ficium  wie  mit  Sacrament,  je  nach  eines  jeden  Art  zu  verbinden, 
verpflichtet  nicbt  minder  zu  der  Erinnerung  an  die  Consequenz 
friiber  festgestellter  Grundsiitze,  wonacb  das  Symbol  und  die  sym¬ 
bolische  Handlung  ebensowenig  mit  sacramentalen  d.  i.  Realgaben 
vermittelnden  Medien  verwechselt  (§  49  ),  als  ihrerseits  zu  solcber 
Wirkung  oder  auch  nur  zu  symbolischer  Heiligung  einer  vorher- 
gebenden  sacrificiellen  Weibe  bediirftig  erachtet  werden  darf  (§44). 
Stebt  dem  ersteren  Missbraucbe  die  beschrankte  Bedeutung  des 
Symboles  nur  darzustellen  entgegen  ,  so  der  anderen  Verirrung 
das  Selbstrecht  der  creaturlicben  Elemente  auf  den  Dienst  Gottes 
(§  69).  Werden  diese  Scbranken  gewissenhaft  eingehalten  und 
die  durch  anderweiten  Missbrauch  mit  diesen  symbolisehen  Momen- 
ten  verkniipften  irrigen  Yorstellungen  streng  abgewiesen,  so  ist 
mit  dem  Rechte  der  Freiheit  zugleich  das  Recbt  der  Wabrbeit 
gesichert  (§  61  f.J,  und  die  Kirche,  der  als  gesammter  Bekenntniss- 
gemeinschaft  das  Ausubungsrecht  jener  Freiheit  zustebt,  darf  diese 
als  im  Namen  des  neutestamentlicben  Geistes  selbst  gegen  alle 
legale  Einspracbe,  auch  wo  sie  im  Namen  des  alttestamentlichen 
Gottesgesetzes  auftritt,  gesebiitzt  erachten.  Ein  besonderer  Con¬ 
flict  bei  dieser  Frage  erwuchs  ja  aus  der  Meinung,  das  Bilder- 
verbot  nicbt  nur  als  selbstandiges  Gebotswort  im  Dekaloge,  son- 
dern  in  Folge  dessen  auch  als  fur  die  Gemeinde  Neuen  Testa- 
mentes  fortbestehende  und  den  Dawiderbandelnden  als  Sunder 
schuldigende  Yorschrift  Gottes  anseben  zu  miissen.  Direct  ware 
dann  eine  Reilie  der  vorbezeichneten  Cultusmittel  ausgescblossen ; 
aber  die  principielle  Consequenz  wiirde  viel  weiter  reicben  als  auf 
abbildende  Gegenstande ,  wie  obenan  das  Crucifix,  und  nicbt 
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ohne  viel  Schein  des  Rechtes  alle  cultische  Sjmbolik  von  daher 
bekampft  werden  konnen. 

§  72. 

So  mannigfach  verscbieden  die  Parteistellungen  und  Factoren 
im  alten  Bilderstreite  waren,  wobei  nur  der  Orient  als  Boden  und 
das  Hineinspielen  des  Zusammenstosses  mit  muhamedanischem  und 
jiidischen  Gegensatze  lioheres  ideelles  Interesse  haben ;  so  nahe  fer- 
ner  der  Missbrauch  wirklicher  Anbetung  nicht  nur,  sondern  liber- 
spannter  Werthhaltung  der  Bilder  im  Cultus  iiberhaupt  bei  dem 
Siege  der  an  sich  berecbtigten  Freiheit  im  Bildergebrauche ;  so 
nahe  damit  endlich  der  Gegensatz  reformierter  Kritik  gelegt 
war:  so  zeigt  doch  die  Formulierung  des  letzteren  einen  so  eigen- 
thiimlichen  Charakter  und  entwickelt  so  bewusste  und  ausgeprSgte 
Consequenzen ,  dass  es  berechtigt  erscheinen  muss,  ihn  ganz  fur 
sich  zu  wiirdigen.  Muss  ja  auch  die  Frage,  ob  die  orientalische 
Kirche  ihre  neuere  Stellung  zum  Bilderverbote  im  Dekaloge  un- 
mittelbar  aus  alten  Reminiscenzen  geschopft ,  oder  nicht  vielmehr 
Genfer  Anregungen  zu  danken  hat,  als  eine  noch  offene  behandelt 
werden.  Bezliglich  der  Anklage  auf  directe  Uebertretung  gott- 
lichen  Gebotes  durch  cultischen  Bilderbrauch  hat  es  die  Neuzeit 
schlechthin  mit  der  reformierten  Position  zu  thun.  Die  dekalo- 
gische  Untersuchung  selbst  ist  dabei  der  Katechetik  nach  Seite 
der  wissenschaftlichen  Herstellung  des  Stoffes  zuzuweisen.  Hier 
geniigt  der  Protest,  dass  diese  ausdrlicklich  als  alttestamentliche 
Eigenthiimlichkeit  (5  Mos.  4,  15)  bezeichnete  Transmundanitiit 
Gottes  mit  der  menschlichen  Erscheinung  des  Sohnes  Gottes,  so- 
weit  ihr  Recht  verloren  hat  (Joh.  14,  9),  als  man  nicht  jede  Ab- 
bildung  der  ersten  Person  der  Gottheit  fiir  sich  als  etwas  Unpas- 
sendes  und  im  hoheren  Sinne  Schriftwidriges  (1.  Tim.  6,  16)  be- 
zeichnen  will.  Im  Uebrigen  verschmaht  es  die  Schrift  nicht,  selbst 
das  Princip  neutestamentlicher  Unsichtbarkeit ,  den  heil.  Geist  als 
in  sichtbar  symbolischer  Yermittlung  erscheinend  darzustellen 
(Mat.  3,  16;  Apgesch.  2,  3).  Damit  ist  entschieden,  dass  bild- 
liche  Darstellung  Gottes  in  seinen  Olfenbarungsgestalten  fiir  die 
neutestamentliche  Gemeinde  nichts  Unrechtes  sein  kann  und  am 
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wenigsten  Stinde  heissen  darf,  irn  Sinne  einer  Uebertretung  gott- 
lichen  Gebotes.  Vielmehr  reduciert  sich  der  bleibende  Werth  der 
alttestamentlichen  Yorscbrifi  fUr  das  Neue  Testament  unzweifel- 
baft  anf  das  Verbot  alter  Abgotterei ,  woran  jedenfalls  der  beson- 
dere  Satz  aucli  im  Contexte  des  Dekaloges  seinen  einfassenden 
Rabmen  bat.  Und  ebenso  berecbtigt  als  That  neutestamentlicber 
Freibeit,  wie  die  Umsetzung  des  Sabbatbs  in  den  Sonntag,  muss 
es  bezeicbnet  werden,  dass  obenan  durcb  Augustin  die  selbstan- 
dige  Stelle  dieses  Yerbotes  fiir  den  neutestamentlicben  Gebraucb 
des  Dekaloges  eingezogen  wurde.  Aucb  in  diesem  Punkte  prin- 
cipiell  weitreicbendster  Bedeutung  bewkbrt  sicb  so  die  correcte 
Yerbindung  des  Freibeits-  mit  dem  Wabrbeitsprincipe  in  der 
lutberiscben  Reformation,  gegeniiber  dem  aucb  bier  sicb  verratben- 
den  Zuge  der  reformierten  Kircbe,  wie  zur  Legalitat  iiberbaupt, 
so  zur  Uebertragung  altestamentlicber  tbeokratiscber  Gesetze  und 
Verbaltnisse  auf  das  Neue  Testament. 

§  73. 

Wie  in  der  orientaliscben  Kircbe  gescbicbtlicb  diese  Frage 
zuerst  zur  principiellen  Streitfrage  erwucbs ,  so  ist  in  ibr  aucb  die 
ganze  Idee  bildlicb  darstellender  und  symboliscber  Vermittlung 
der  Cultusgedanken  mit  einer  Pracision  und  Consequenz  und  in 
einem  Umfange  durcbgefiibrt  und  ausgebaut  worden,  wie  in  kei- 
ner  andern.  Ibr  gilt  aucb  ibre  Liturgie,  und  zwar  in  ausgepriig- 
ter  Gestalt  und  als  ein  Ganzes,  fur  ein  Erbe  aus  apostolischer 
Zeit  und  gottlicber  Stiftung.  Daber  wird  in  der  wissenschaft- 
licben  Darstellung  bier  die  Stelle  sein,  das  Besondere  und  Eigen- 
tbiimlicbe  der  morgenlandiscben  Kircbenentwicklung  darzulegen; 
w&brend  fiir  ibre  mit  der  Romiscben  Kircbe  iibereinstimmenden 
Cbarakterziige  diese  als  Yorort  bebandelt  werden  durfte  (§  42  if.). 
Gescbicbtlich  fiibrt  sicb  die  Liturgie  der  morgenlandiscben  Kircbe 
auf  die  grosse  fiir  den  Cultus  scbijpferiscbe  Epocbe  der  griecbi- 
scben  Vater  Basilius  und  Chrysostomus ,  dem  kircblichen  Glauben 
nacb  aber  vielmelir  auf  den  Apostel  Jakobus  zuriick,  der  die 
„gottliche  Hierurgie“  aus  den  Handen  des  Herrn  selbst  vor  sei¬ 
ner  Himmelfabrt  empfangen  babe.  Mit  dreimaligem  Webe  wird 
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jeder  Veriichter  dieses  „ehrfurchtgebietenden  Mysteriums“  be- 
droht.  —  Der  Opferact  mit  seiner  iiber  das  diesseitige  Leben  hinaus- 
reicbenden  Vermittlung  bildet  iibereinstimmend  mit  der  Romischen 
Liturgie  den  Hohe-  und  Mittelpunkt  auch  der  Griechiscben.  Aber 
wenn  dort  der  operative,  so  iiberwiegt  hier  durch  weg  der  dra- 
matisch-darstellende  Cbarakter,  die  Gemeinde  schlechthin  zur  Rolle 
des  Zuscbauers  und  zum  Gentige  an  Bild  ulid  Symbolen  verur- 
tbeilend,  wabrend  das  Hdchste  und  Heiligste,  ibren  Blicken  ent- 
zogen  ,  im  abgescblossenen  Priester  -  Heiligtbume  gebandelt  wird: 
die  vollendete  Repristination  des  alten  Testamentes  auf  Cultusge- 
biete.  Indem  namlicb  die  Gitterwand,  die  charakteristische  Ei- 
genthiimlichkeit  der  morgenlandischen  Kirche,  das  Allerbeiligste 
mit  dem  Altare  gegen  die  Gemeinde  zu  unsicbtbar  abschliesst, 
so  kebrt  dieselbe  zugleicb  als  Ikonostas  oder  Bilderwand  der  letz- 
teren,  wie  als  entscbadigende  Anscbauungsseite,  die  Bilder  Cbristi 
und  der  Mutter  Gottes  mit  den  sie  beleucbtenden  Lichtern  zu.  Das 
Anziinden  dieser  Licbter  eroffnet  alle  symboliscbe  Darstellung,  wSb- 
rend  die  OelFnung  der  die  Gitterwand  durcbbrecbenden  Tbiiren, 
das  Heraustreten  der  Priester  aus  ibnen ,  endlicb  die  wiederbolten 
Processionen  derselben  durcb  das  die  Welt  bedeutende  Kircbenscbiff 
die  Intention  vollendet  zeigen,  im  Cultus  das  Princip  und  den 
Fortscbritt  der  gottlichen  Offenbarung  vor  der  Welt  in  erkennbar 
unterscbiedenem  Scenenwechsel  darzustellen :  —  an  sicb  die  reinste 
Durcbfiibrung  des  Cultusprincipes  (§  64),  entstelit  nur  durcb  den 
einseitig  sinnbildend  darstellenden  Cbarakter,  der  es  mdglicb  macbte 
vor  der  neutestamentlicben  Gemeinde  aucb  Scbopfung  und  Siindenfall 
in  das  gesammte  gottesdienstliche  Drama  miteinzufassen.  Der  Ap- 
parat  symbolischer  Cultusinstrumente  ist  daber  nirgend  grosser, 
nirgend  so  im  Einzelnen  dem  Darstellungszwecke  selbst  angepasst, 
namentlich  dem  der  Scblacbtung  und  Opferung.  Nicbt  minder 
ist  die  Rollenvertbeilung  und  -Yertretung  eine  distinctere  und  voll- 
stSndigere  als  im  Romischen  Cultus,  bereicbert  insbesondere  durch 
den  als  specifischer  Factor  hervorragend  mitbandelnden  Chor. 
Durch  ihn  obenan  wird  der  die  Mysterienhandlung  begleitende 
Text  und  die  durch  Alles  sicb  hindurchziehende  Litaneiartige  Ek- 
tenie  vermittelt,  gleichsam  die  Harmonie  im  Wecbsel  der  Melo* 
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dien  und  Scenen  vertretend:  —  bei  allem  Wecksel  der  letzteren 
ein  Stillleben  der  Beschaulickkeit  fiir  die  Gemeinde ,  das  als  ein 
erster  Charakterzug  fiir  das  der  Griechischen  Kirclie  eigentkiim- 
liche  Beruhen  auf  einmal  festgestellter  und  friib  abgeschlossener 
Entwicklung  vorzumei’ken  ist. 

§  74. 

Unverkennbar  zeigt  sich  bei  dieser  Uebersicht  einer  auf  ganze 
Halften  der  Europiiischen  Culturwelt  vertheilten  Kirckenentwick- 
lung,  dass  man  von  Kircbencharakteren  nach  zeitlicher .  wie  riium- 
licher  Vertheilung  nicht  reden  kann,  ohne  den  verschiedenen  Ein- 
fluss  der  Volkscharaktere  wie  der  ganzen  und  allgemeinen  Cul- 
turepocben  und  die  Verhiiltnissstellung  des  Christen thumes  wie  der 
Olfenbarungsepochen  tiberhaupt  zu  jenen  mit  in  Betracht  zu  ziehen. 
Die  Auswirkung  der  Kirche  in  der  Welt,  deren  Betracktung  wir 
von  der  allgemeinsten  Seite  und  der  aussersten  Peripherie  der 
Wirkung  von  Geist  auf  Stoff  eroffnen  mussten  (§  43),  tritt  da- 
mit  in  ihrer  niichsten  Beziehung  als  Evangelisation  der  Volker 
und  neueintretendes  Ferment  in  der  Culturentwicklung  der  Welt 
in  den  Vordergrund.  Galt  es  bisher  die  Ckarakterziige  aufwei- 
sen,  in  denen  sich  die  Wirkung  abweichender  Vorstellungen  von 
der  Kirche  selbst  und  dementsprechend  verschiedene  Grundsatze  der 
Kirchenpraxis  eine  geschichtlich  fixierte  Gestalt  gegeben  haben; 
so  wendet  sich  nun  die  Betrachtung  den  Formen  der  Kirchenaus- 
wirkung  zu,  die  wesentlich  als  Erscheinungen  der  christlichen 
Culturwirkung  zu  bezeichnen  sind,  bedingt  durck  das  Eingreifen 
des  Christenthums  in  die  Culturentwicklung  der  Volker  wie  durch 
das  Wechselwirken  dieser  auf  die  Kirchengestaltung.  Pflegt  man 
sonst  bei  Gelegenheit  des  Cultus  etwa  auch  von  gottesdienstlicher 
Sprache,  von  heiligem  Raume  und  heiliger  Zeit  zu  reden  — ,  was 
dort  nur  zur  Storung  des  Eindruckes  der  innerlich  bedingten 
Selbstentwicklung  des  Cultus  ausschlagen  kann:  so  fordert  viel- 
mehr  die  wissenschaftliche  Aufgabe  der  Darstellung,  auch  dies 
nnter  *dem  Gesichtspunkte  allgemeiner  Principien  und  Wesensfor- 
men  der  Weltaus wirkung  der  Kirche  zu  behandeln.  Die  bisher 
immer  noch  auf  Voraussetzungen  der  speculativen  Theologie  zu- 
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gleich  basierte  Priifung  der  geschicbtlichen  Erscheinungen  geht 
damit  zur  ausschliesslichen  Gescbicbtsbetrachtung  liber,  um  so  letzt- 
licb  die  anderweite  Auswirkung  der  Kirebe  in  fixiert  vorliegenden 
Typen  und  Formen  aufzuvveisen ,  in  denen  Kirchenleben  sicb  that- 
sacblich  culturmassige  Existenz  in  der  Welt  gegeben  bat. 


Cap.  III. 

Die  gescliichtliclie  Auswirkung  der  Kirche 
in  thatsiickliclieii  Lefoens-  und  Culturformeu. 

§  75. 

Die  Bezeicbnung  der  Aufgabe  der  Kirche  als  Weltauswirkung 
besagt ,  richtig  verstanden ,  selbst  scbon  Alles  liber  den  Umfang 
und  die  Intensitat,  in  welchen  diese  Auswirkung  der  Kirebe  an 
und  in  der  Welt  vermeint  ist.  So  wenig  der  Kirche  die  Masse 
und  Mittel  der  endlicben  Gottesherrschaft  in  der  Universalitat 
und  Totalitat  ihrer  Erscbeinung  (§  19)  zusteben,  so  gewiss  ist 
docb  mit  diesem  ihrem  Ziele  zugleicb  die  Intention  und  Richtungs- 
anlage  aller  Kircbenarbeit  bezeicbnet.  Es  gilt  allseitige  Durch- 
dringung  des  Objectes,  so  umfassend  nacb  der  Breite  als  inner- 
licb  nacb  der  Tiefe  der  Wirkung.  Soweit  muss  die  Zielricbtung 
scbon  in  der  Anlage  und  Art,  wie  die  Arbeit  an  der  Welt  in 
Angriff  genommen  wird,  reflectieren,  wie  langsam  aucb  die  Er- 
fiillung  in  entsprecbender  Art  den  Anfang  lobne.  Wenn,  wie 
frliber  begriindet  (§  44),  alien  unmittelbaren  Einfliissen  der  Weibe 
und  Wandelung  auf  die  Weltstoffe  der  Kirebe  gewehrt  ist,  so 
erflillt  sie  dennocb  ihre  Aufgabe ,  in  jeder  Beziebung  die  Ricbtung 
auf  Totalitat  und  Universalitat  zu  bewahren,  insofern  aucb  an 
ibnen,  als  durch  Concentrierung  aller  Krafte  auf  innerlieb  totale 
Heiligung  der  Menschengeister  (§  27)  zugleicb  das  letzfe  Ziel, 
das  nur  auf  diesem  Mittel wege  erreichbar  ist,  auf  das  intensivste 
yorbereitet  wird  (§  46).  Die  mit  der  Heiligung  des  Menscben* 
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geistes  schon  gesickerte  Moglichkeit ,  alle  Weltbeziekung  der  Glau- 
bigen  dynamisch,  wie  im  Einzelnen  actuell,  in  das  Sacrificium 
der  Personkingabe  mit  aufgenommen  zu  sehen  (§  G8),  weist  die 
letzte  Zielwirkung  bereits  als  Potenz  in  der  grundlegend  ersten 
Wirkung  auf. 

§  76. 

Unter  den  gegebenen  Voraussetzungen  ist  dann  auch  an  den 
nationalen  Beziekungen  der  Kircke  in  der  Welt  nack  Seite  der 
berecktigten  Intention  Alles  zu  negieren,  was  diesen  Beziekungen 
von  Particularity  und  Aeusserlickkeit  der  Yolksuntersckiede  an- 
kaften  konnte.  Die  mit  der  Pfingsttkatsacke  und  dem  Pfingst- 
geiste  als  Princip  eroffnete  neutestamentlicke  Epocke  hat  das  Ge- 
meinmensckliche  in  dem  Sinne  zum  Substrate ,  dass  mit  ihr  ebenso 
die  Ablosung  von  der  altt.estamentlichen  Volksparticularitiit  prin- 
cipiell  vollzogen,  als  dem  allgemein  weltlichen  Massstabe,  die  Yol- 
ker  nack  Culturwerth  abzuschatzen ,  die  Geltung  im  Reiche  Gottes, 
und  damit  fur  alle  Kirehenauswirkung  ausdriicklich  entzogen  ist 
(Col.  3,11  vgl.  Rom.  1,  14;  10,  12;  1.  Cor.  12,  13).  Wie  das  Chri- 
stenthum  fiir  die  gesammte  Culturentwicklung  den  entsckeidenden 
Wendepunkt  bildet,  an  dem  der  Gedanke  der  reinen  Humanitat 
erst  zum  Durehbruche  gekommen ,  so  bewahrte  sich  in  der  Kircke 
thatsachlich  der  allgemeine  Grundsatz,  dass  Wertkschatzung  der 
Individuality  erst  vollstandig  garantiert  ist,  wo  sick  der  Hori- 
zont  des  volksthiimlichen  Sonderkreises  zu  dem  Gesichtskreise  der 
universalen  Menscklichkeit  erweitert  kat.  Wie  von  der  Kirche 
im  Individuum  der  Mensck  geehrt  und  gesucht  wird,  so  im  Volke 
die  Mensckkeit.  Aber  mit  der  letzteren  These  ist  doch  zugleick 
ausgesprochen ,  dass  das  Christenthum  selbst  zu  gesckichtlich  ver- 
ursackt  und  angelegt  ist,  als  dass  sick  mit  ikm  jener  abstracte 
Kosmopolitismus  vertriige,  der  vergessen  kann,  dass  die  Mensch- 
heit  gesckichtlich  in  Volkern  lebt. 

§  77. 

Schon  darum  weil  die  Kircke,  soweit  sie  Yerwirklichung  des 
Christenthumes  selbst  ist,  alle  creatiirliche  Ordnung  ehrt,  sieht 
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sie  die  tkatsachlichen  Volksunterschiede  nickt  bios  auf  den  An- 
theil  an,  den  die  Siinde  an  der  Volkertrennnng  hat,  und  der  fur 
die  alttestamentliche  Epoclie  die  charakteristische  Scheidung  zwi- 
schen  der  heidnischen  Volkerwelt  und  dem  Volke  Gottes  begriin- 
dete ;  sondern  auf  die  in  der  Naturanlage  und  in  der  von  daher 
begriindeten  Entwicklung  beruhenden  Unterschiede ,  wonack  der 
Weissagung  des  neuen  Testamentes  auck  die  Andeutung  nicht 
fehlt,  dass  nock  in  der  jenseitigen  Welt  eine  Unterscheidung  der 
Menschen  nack  ikrer  Volksart  erlialten  bleiben  werde  (OfFb.  7,  9). 
Aber  wie  Letzteres  nur  in  dem  Sinne  vermeint  ist,  dass  dem 
Yolke  Israel  seine  besondere  Ekrenstelle  gewahrt  bleibt,  so  treten 
auck  fur  die  Kircke  zu  jenen,  den  creatiirlichen  Yerkaltnissen  ent- 
stammenden ,  Motiven  besondere  gesckicktlicke.  Die  mit  Pfing- 
sten  eroffnete  principielle  Ablosung  vom  Israelitiscken  Yolksboden 
kann  nie  das  Bewusstsein  aufkeben,  dass  wie  das  Haupt  der 
Kircke  selbst  und  die  Apostel  ihre  Griinder  dem  Volke  Israel  ent- 
stammen,  so  das  Ckristenthum  gesckicktlick  seine  Lebenswurzeln 
in  dem  alten  Testamente  hat,  zu  dessen  Wesen  die  Israelitisck 
volkstkiimlicke  Erscheinung  gekort  - —  und  diese  Abstammung  be- 
deutet  mekr  als  Erinnerung  der  Pietkt  (§  38).  —  Diese  sckeinbare 
Antinomie  lost  sick  erst  mit  der  Mogliclikeit,  die  Momente  be- 
stimmt  festzustellen ,  die  als  berecktigt  wirksame  Factoren  in  der 
neutestamentlicken  Kirckenersckeinung  fortleben.  Aber  sofern 
auch  jenes  Nakeverkaltniss  der  Kircke  zu  Israel  ein  geschicktlick 
begriindetes  ist,  bedingt  die  Mannigfaltigkeit  der  gesckicktlicken 
Beziekungen  der  Kircke  ein  Abwagen  der  Wertkverhaltnisse  der 
einen  neben  der  anderen;  wahrend  dagegen  die  in  creaturlicken 
Verhaltnissen  begriindete  Auswirkung  der  Kircke  in  den  Volkern 
gewisse  Grundgesetze  allgemeiner  Gleiche,  zusammengehalten  mit 
jenen  gescliicktlich  begriindeten  Unterschieden ,  bewakrt.  Darin 
liegt  das  Reckt,  die  letzteren  voranzustellen. 

§  78. 

Wie  das  Ckristenthum  in  den  einzelnen  Individuen  als  ein 
personlick  eigen  gewordenes,  die  niedere  Naturstufe  zur  kokeren 
erhebendes  und  verklarendes  Leben  sich  erweist  (§  27),  so  gibt 


Die  Kirche  und  die  Yolkssprache. 


77 


es  auch  eine  Menschwerdung  des  Christenthumes  in  den  Volks- 
individualitaten  der  Menschheit,  in  dem  Sinne,  dass  jenes  die 
Volkseigenthtimlichkeit  durchdringend  und  in  sich  aufnehmend 
selbst  wieder  so  in  diese  aufgenommen  erscheint,  dass  es  ein  in- 
dividuelles  Leben  in  den  Gedankenkreisen  und  Formen  des  Geistes- 
lebens  dieses  Volkes  gewinnt.  An  diesem  Punkte  zeigt  sich  dann 
auch  die  dem  Christenthume  native  Intention  auf  Universalitiit 
und  Totalitat  (§  19)  an  dem  sproden  Stoffe,  den  es  zu  uberwin- 
den  hat,  insoweit  gebrochen,  als  die  geschichtliche  Wiirdigung  des 
thatsachlichen  Resultates  ebensoviel  Spuren  einer  eigentlichen  und 
ungehorigen  Nationalisierung  des  Christenthumes  als  Volkskirche 
aufweist,  wie  daneben  an  den  Einzelnen  sich  doch  jene  principi- 
elle  Intention,  dieselben  iiber  das  erreichte  Yolksniveau  heraus- 
hebend ,  wirksam  erweist.  So  ist  es  geschehen ,  dass  die  Ge- 
schichte  der  Kirche  nicht  nur  berechtigte  volksthiimliche  Indivi- 
dualisierung  des  Christenthumes  aufweist ;  sondern  ebensoviel  Cha- 
rakterziige  orientalischer  und  occidentalischer  Kirchenentwicklung, 
wie  siid-  und  nordlandischer  Christenthumserscheinung,  die  gegen- 
iiber  dem  berechtigten  Durchschnittscharakter  der  Kirchenaus- 
wirkung  als  unberechtigte  Einseitigkeiten  der  auf  dem  Boden  der 
Christenthumserscheinung  iiberwuchernden  Naturart  gelten  miissen. 


§.  79. 

Im  Unterschiede  von  diesen  Geschichtserscheinungen ,  die  an 
sich  noch  ganz  in  Naturindividualitiit  und  nicht  schon  in  einer 
hoheren  Culturmission  wurzeln,  gilt  es  obenan  diejenigen  Lebens- 
wirkungen  feststellen,  die  bei  echter  Kirchenbethatigung  unter  al¬ 
ien  Volksindividualitaten  eine  bestimmte  Gleiche  bewahren,  weil 
sie  in  eiriem  hoheren  Wesensgesetze  des  Christenthumes  als  solchen 
beruhen.  Das  ist  im  eigentlichen  Sinne  die  vorbezeichnete  Mensch- 
werdung  des  Christenthumes ,  unbeirrt  von  den  Erscheinungen 
unberechtigter  Nationalisierung  der  Kirche.  Wenn  diese  berech¬ 
tigte  Menschwerdung  als  eine  Individualisierung  in  den  den  ein¬ 
zelnen  Volkern  eigen thumlichen  Gedankenkreisen  zu  bezeichnen 
war  (§  78),  so  gibt  es  daftir  einen  schlechthin  giltigen  charalc- 
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teristischen  Massstab :  jenes  Einleben  des  Christenthumes  in  die 
einzelnen  Volkssprachen,  vermoge  dessen  die  Vorstellungs-  und 
Ausdrucksmittel  eines  neu  evangelisierten  Yolkes  zum  neu  ange- 
passten  Gewande  cbristliclier  Ideen  und  diese  somit  selbst  wieder 
ein  umgestaltendes  Ferment  in  der  einzelnen  Volkssprache  und 
-Cultur  werden.  Da  geschieht  immer  wieder  auf  dem  langsamen 
Wege  der  thatsachlichen  Auswirkung  der  Kirche  in  der  Welt,  was 
die  Pfingstthatsache  vor  Zeugen  aller  damaligen  Culturvolker  in 
einem  Wunderzeichen  vor  Augen  stellte  (Apgesch.  2,  8),  und  was 
in  eigentlicher,  innerlicher  Thatanalogie  der  Zusammenhang  zwi- 
schen  Bekennen  und  Glauben  fur  jeden  Christen  wie  fiir  die  Kirche 
bedeutet.  Sobald  der  Geist  durch  Glaube  zum  inneren  Lebens- 
principe  geworden,  bricht  als  nachste  Erscheinung  die  Glaubens- 
rede  hervor  (§  28.  Vgl.  2  Cor.  4  ,  13).  Keines  hat  Wahrheit  und 
Lebenskraft  ohne  das  Andere.  Gilt  es  fiir  dieses  innerkirchliche, 
im  Wesen  des  Christenthumes  griindende  Lebensgesetz ,  die  Ana¬ 
logic  der  ausseren  und  culturmassig  sich  aussernden  Lebensform  in 
der  Weltentwicklung  selbst  aufweisen,  die  ihrerseits  nicht  minder 
Christenthumsauswirkung  und  entsprechende  Wirkungsart  heissen 
muss,  so  ist  es  jenes  Eingehen  des  Christenthumes  in  eine  neue 
Volksgemeinschaft ,  das  den  Thatbeleg  seiner  innerlich  vollzogenen 
Wirkung  an  jenem  Einleben  der  christlichen  Ideen  in  einer  beson- 
deren  Volkssprache  hat. 

§  80. 

Die  erste  und  selbstverstandliche  Voraussetzung  fiir  dieses 
Resultat  liegt  dann  in  der  Forderung,  dass  das  Evangelium  den 
einzelnen  Volkern  nicht  anders  als  in  der  eigenen  Landessprache 
derselben  gebracht  werde.  Wenn  auch  aussere  Kirch eneinrich- 
tungen  als  fremderwachsene  Culturproducte  unter  technischen 
Fremdworten  eingebiirgert  werden  konnen,  so  ist  fiir  die  sittlichen 
und  Heilsbegrilfe  des  Christenthumes  die  Umsetzung  in  den  volks- 
eigenthiimlichen  Ausdruck  so  gewiss  unerlasslich  als  die  Aufnahme 
in  das  sittliche  Selbstbewusstsein  Aller ,  die  in  diesem  Volke  dem 
Christenthume  unterthan  werden.  Dann  ist  aber  auch  eine  fort- 
gehende  entspi'echende  Nahrung  wie  Bethatigung  dieses  neube- 
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grtindeten  Volkslebens  nicht  denkbar ,  ohne  dass  dem  Volke  die 
heilige  Schrift,  in  seine  Sprache  iibersetzt,  in  die  Hiinde  gegeben 
wird  und  aueh  die  Cultussprache  keine  ihm  fremde  sondern  seine 
eigene  ist.  Je  friiber  auf  Missionswegen  dieses  Resultat  erzielt 
wurde ,  desto  schneller ,  gesicherter  und  lebensvoller  erbliibte  in 
solchem  Falle  neues  Kirchenleben  bei  einem  Volke.  Anders  er- 
reicht  man  hochstens  die  Einfiigung  eines  neuen  Volksgebietes 
in  die  aussere  Einlieit  der  missionierenden  Kirche  als  fiir  sicli  be- 
stebenden  Organismus  ,  obne  alles  oder  nur  mit  sebr  langsamen 
Eindringen  des  Christentbums  selbst  ins  innere  Leben  der  Einzel- 
nen  wie  des  Volkes.  So  ist  aucb  nur  aus  einseitig  geltend  ge- 
machtem  Einheitsinteresse  am  iiusseren  Kircbenleben  die  entge- 
genstebende  Position  und  Forderung  der  Rbmischen  Kirche  zu  er- 
klaren,  die  lateinisehe  Spracbe  als  die  innerhalb  ihres  Gebietes 
allein  berechtigte  Kirchensprache  fiir  Bibel  und  Cultus  aufrecht- 
zuerhalten.  Thatsachlich  liegt  eine  solcbe  Differenz  zwischen  offi- 
cieller  Bibel  -  und  Cultussprache  mit  der  lebenden  Volkssprache 
auch  in  allerlei  andei'en  Kirchenprovinzen  vor  ;  aber  dort  ist  dies 
Factum  durch  eine  Art  Naturprocess  zustandegekommen ,  in- 
dem  besonders  bei  Orientalen,  resp.  aucb  Slaven,  das  im  Volke 
urspriinglich  eingewurzelte  Kircbenleben  seinex’seits  in  eine  Stag¬ 
nation  verfiel,  dass  ihm  die  Kraft  fehlte,  dem  betreffenden  Volke 
auf  seiner  weiteren  natiirlichen  Culturentwicklung  in  fortscbrei- 
tender  lebendiger  Assimilation  nahezubleiben.  Da  bestatigt  denn 
der  weitere  Verlauf  der  Entwicklung  nur  die  Ricbtigkeit  des 
oben  fiir  die  erste  Christentkumsgriindung  aufgestellten  Lebens- 
gesetzes  (§  78). 

§  81. 

Anders  aber  sind  solche  mehr  naturmassig  zu  Wege  gekom- 
mene  Deformationen  zu  beurtbeilen  als  die  bewusste  und  grundsatz- 
liche  Position  einer  Kirche  wie  der  Romischen.  Unempfindlicb 
zwar  fiir  die  Gefahr,  die  aus  dem  Abscblusse  jeder  Volkskircbe 
auf  ihre  eigene  Sprache  fiir  die  Kircheneinheit  im  Sinne  eines 
ermoglichten  und  fruchtbaren  Austausches  erwachse,  ist  wenigstens 
Luther  seinerseits  auch  nicht  gewesen.  Aber  solche  Beclenken 
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konnten  nicht  hindern,  die  principiellen  Fordeningen  der  Reforma- 
tion  gemass  dem  oben  bezeicbneten  Lebensgesetze  der  Kirchen- 
auswirkung  zu  formulieren ;  wie  sich  aus  der  mittelalterlichen 
Kirche  und  der  neueren  Romischen  wiederholt  gleichstimmige  Pro¬ 
teste  namentlich  gegen  eine  volksfremde  Cultussprache  erhoben 
haben.  Pass  die  Romische  Kirche  aber,  wenn  auch  mit  vorsich- 
tiger  symbolischer  Fassung,  im  refox-matorischen  Wendepunkte  sich 
gegen  diese  Forderungen  verschloss  und  den  bezeichneten  Stand- 
punkt  principiell  bis  auf  den  heutigen  Tag  festh&lt,  wiegt  urn  so 
schwerer,  als  die  alte  Kirche  wenigstens  einen  beschrankten  Aus- 
tausch  zur  Musterform  erhoben  hatte,  die  Romische  selbst  aber 
iiberall,  wo  die  Noth  sie  zu  Concessionen  zwang,  das  naturliche 
Recht  der  entgegenstehenden  Forderung  stillschweigend  anei’ken- 
nend,  sich  jenen  Forderungen  anzupassen  gewusst  hat.  1st  doch 
nur  auf  diesem  Wege  die  Hinzunahme  der  Slavischen  Spi-ache  als 
vierter  zu  den  im  Mittelalter  schon  festgestellten  und  von  der 
Romischen  Kirche  anerkannten  drei  heiligen  oder  Kirchen  -  Spra- 
chen  moglich  geworden.  Soviel  Ignorierung  und  Missdeutung  da- 
bei  beziiglich  des  Umfanges  der  schon  im  Mittelalter  thatsachlich 
hei'rschenden  und  fiir  ihr  Sondei'gebiet  auch  als  berechtigt  aner¬ 
kannten  Cultussprachen  sich  olfenbarte ,  und  so  relativ  zufallige 
Anlasse  die  ganze  Anschauung  einer  bestimmten  Zahl  vor  anderen 
heiliger  Sprachen  von  Anfang  herein  popular  machten :  wird  eine 
wissenschaftlich  tiefere  Wiii'digung  sich  doch  der  Erkenntniss  nicht 
entziehen  konnen,  dass  hinter  dieser  mehr  instinctiv  und  ohne 
klares  Bewusstsein  von  ihrer  Tragweite  eingebiii’gerten  Formu- 
lierung  die  Ahnung  hoherer  Lebensgesetze  fur  die  geschichtliche 
Auswirkung  des  Christenthumes  verborgen  liegt.  Die  Feststellung 
dieser  Lebensgesetze  fuhrt  zu  oben  schon  vorbezeichneten  Fragen 
zuriick  (§  77). 

§  82. 

Wenn  als  die  drei  heiligen  Sprachen  originaler  Art  die  he- 
braische,  die  griechische  und  die  romische  bezeichnet  wurden,  so 
muss  dies  als  ein  summarischer  Ausdruck  fur  die  geschichtlichen 
Lebensbeziehungen  gelten,  in  die  das  Christenthum  selbst  und  die 
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Kirche  bei  ihrer  ersten  Originalauswirkung  in  der  Welt  zu  den 
entsprechenden  drei  Yolkskreisen  getreten.  Erwachseu  auf  dem 
Boden  des  Jiidischen  Volkslebens,  als  in  seinem  Vaterlande,  wurde 
andererseits  dem  Christenthume  die  Griechische  Umgangssprache 
in  dem  Sinne  zum  Organe ,  dass  sit;  als  die  Muttersprache  der 
neutestamentliclien  Yerkiindigung  anerkannt  werden  muss.  Und 
dabei  vollzog  sich  das  grosste  Ereigniss  dieser  Geschichtsepoche 
unter  der  Oberberrschaft  des  Volkes,  das  seine  Weltgesetze  in  la- 
teinischer  Sprache  ausgehen  liess.  Wie  in  dem  neutestamentlichen 
Schriftzeugnisse  selbst  geniigende  Spuren  davon  vorliegen ,  dass 
diese  dreifache  Weltbeziebung  eine  bewusste  und  verstandnissvoll 
begriffene  war,  so  darf  es  als  ein  allgemein  zugestandenes  Resul- 
tat  der  rein  culturgescbichtlicken  Weltbetrachtung  bezeichnet  wer¬ 
den,  dass  die  welthistorische  Mission  der  Volker  der  alten  Zeit 
fculetzt  in  dem  Zusammenwirken  dieser  drei  Culturvolker  zielmas- 
sig  sich  zusammenfasst.  Wird  aber  endlich  die  Geschichtsbetrach- 
tung  unter  das  Licht  der  theokratischen  Entwicklung  und  der 
Vorbereitung  des  specifisch  neutestamentlichen  Charakters  der  Theo- 
kratie  wie  des  besonderen  Zieles  der  universalen  Ausbreitung  des 
Heiles  unter  alien  Yolkern  gertickt,  so  erscheint  dieses  weltge- 
schichtlich  feststehende  Resultat  als  ein  Product  so  vielseitig  be- 
deutsamer,  providentiell  geordneter  Factoren,  dass  die  Auffassung 
nur  berechtigt  genannt  werden  kann ,  wonach  man  heilige, 
weil  gottlich  vorbestimmte  Grundlagen  der  ganzen  originalen 
Christenthumsauswirkung  nicht  nur  in  den  Beziehungen  zur  Israe- 
litischen  sondern  ebenso  zu  der  Griechischen  und  Romischen  Volks- 
individualitat  erkannt  hat. 


§  83. 

Zwar  wird  sich  Verwandtes  von  der  weiteren  Beriihrung  des 

Christenthumes  mit  anderen  Culturvolkern  sagen  lassen ,  wie  die 

Missionslehre  principiell  zu  begriinden  hat;  aber  immerhin  zeigen 

sich  auch  da  erkennbare  Unterschiede  in  dem  Zusammenhange 

jener  Beriihrungen  mit  weltgeschichtlichen  und  ins  Allgemeine 

gehenden  Culturwirkungen.  So  wird  aus  der  gesammten  Missions- 
v.  Zezschwitz,  System  d.  prakt.  Theologie.  6 
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geschic-hte  nur  noch  die  Christianisierung  des  Germanischcn  und 
etwa  des  Slavischen  Volksthumes  als  mit  ahnlich  weitreichender 
Cultui’bedeutung  verkniipft  zu  bezeichnen  sein ,  wie  sie  Christen- 
thumswirkung  auf  Griecbischem  und  Romischen  Boden  aufweist. 
Aber  immerhin  bleibt  dann  der  letzteren  die  hohere  Bedeutung 
erster  und  originaler  Cbristentbumsauswirkung  in  der  Y  elt ,  fur 
die  aueh  nach  Seite  der  Culturformen  dieser  Auswirkung  etwas 
von  dem  normalen  Cbarakter  geltend  zu  macben  sein  wil’d  ,  der 
grundsatzlich  der  Originalepoche  iiberhaupt  zuzusprechen  war  (§  12. 
3^).  Unter  den  culturmassigen  Lebensformen  der  Kirche  als 
fixierten  Musterformen  fur  weitere  Kircbenauswirkung  wird  sicb 
dann  selbst  ein  Unterscbied  wie  zwiscben  p  rim  are  r  und  se  cun- 
dare  r  Berechtigung  ergeben.  Der  geschicbtliche  Aufweis  des  rei- 
cben  Gewinnes,  den  die  Kirche  aller  Zeiten  jenen  Volkskreisen 
erster  Berubrung  dankt,  muss  das  Recht  des  Vorranges  jener  le- 
gitimieren,  und  die  Auszeichnung  der  diesen  Kreisen  entstammten 
Spraclien  ist  somit  der  erste  und  instinctive  Ausdruck  dieser  Er- 
kenntniss  innerbalb  der  Kirche.  Das  hohe  ideelle  Recbt  in  der 
Auszeichnung  dieser  Sprachen  hat,  mehr  als  seiner  Zeit  Augustin, 
Luther  insofern  erkannt,  als  er  dem  reicheren  Gebrauche  der  drei 
Sprachen  im  erneuerten  Gottesdienste,  freilicb  obenan  zum  Dienste 
der  Schule  das  Wort  redete.  Eben  damit  war  aber  zugleich 
praktisch  der  besondere  Wertb  dieser  Sprachen  fur  den  kirchlichen 
Lehrstand  aller  Zeiten  angedeutet.  Die  lutherische  Richtung  der 
Reformation  hat  iiberhaupt  ihren  feineren  Geschichtssinn  nach  die¬ 
ser  Seite  damit  bewahrt,  dass  sie  in  der  neu  hergestellten  Cultus- 
form  den  drei  Sprachen  an  charakteristischen  Stellen  in  der  gottes- 
dienstlichen  Handlung  so  viel  Raum  gewahrt  hat,  als  zu  einer 
ehrenvollen  Reminiscenz  gehort.  Wenn  spater  dem  Chore  die  be¬ 
sondere  Stellung  als  Yertreter  auch  des  normalen  Momentes  im 
Cultusleben  der  Gemeinde  zu  vindicieren  ist ,  so  motiviert  sich 
von  hier  aus,  nicht  nur  dass  demselben  die  ausubende  Vertre- 
tung  jener  Reminiscenzen  in  erster  Linie  zusteht ,  sondern  dass 
jede  im  eigentlichen  Cultusleben  mogliche  Erweiterung  des  Ge- 
brauches  jener  Normalsprachen  durch  die  Moglichkeit  ausgedehn- 
teren  Eingreifens  der  Chorwirkung  bedingt  ist,  die  dann  die  ent- 
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sprechende  Umsetzung  in  gemeindemSssig  verstiindlichen  Ausdruck 
im  Geleite  haben  miisste. 


§•  84. 

Die  Vereinigung  der  drei  Volkskreise  unter  dem  gemeinsamen 
Begriffe  der  primaren  Culturfactoren  fur  Kirchenentwicklung  schliesst 
natiirlich  nieht  aus,  dass  dabei  wesentliche  Unterschiede  zwischen 
der  Art  der  Griechisehen  und  der  Romischen  Cultureinfliisse  und 
den  von  Israel  ausgegangenen  Wirkungen  bestehen.  Fiir  die  hoch- 
sten  Lebensformen  der  Kirche  ,  die  dieser  zum  Ausdrucke  wahrer 
Gottesbeziehung  dienen  (§  32)  ,  konnten  mustergiltige  Vorbilder 
uberhaupt  nicht  aus  der  Beriihrung  der  Kirche  mit  heidnischen 
Volkskreisen  erwachsen.  Liegen  einzelne  Parallelen  zwischen  dem 
dortigen  und  dem  kirchlichen  Cultushandeln  vor ,  so  sind  diese 
auf  jene  in  creatiirlicher  Allgemeinheit  geltenden  Grundformen 
der  sacrificiellen  Beziehung  des  Menschen  zu  Gott  (§  65)  zuriick- 
zufiihren,  und  auch  dann  das  unmittelbar  wirkende  Muster  dafiir 
im  Gottesdienste  Israels  zu  suchen.  Hat  daneben  der  in  der  apo- 
stolischen  Zeit  die  Griechisch-romische  Welt  beherrschende  Myste- 
riencultus  nachweisbar  tiefgreifendere  Eiufliisse  auf  aussere  Lebens¬ 
formen  der  Kirche  geiibt,  so  hat  grosstentheils  die  Zeit  wieder 
abgestreift,  was  zeitliche  Verhaltnisse  mit  sich  brachten.  In  Be- 
zug  auf  erkennbare  Ueberreste  aber  gilt  ebenso  nach  der  einen 
Seite  ,  dass  Romische  Kirchenanschauungen  von  alther  die  Anpas- 
sung  an  Weltformen  aller  Art  und  ihre  Verwerthung  ermoglichen 
(§  51),  als  andererseits  in  der  That  der  Zug  hoherer  Seknsucht 
und  Wahrheitsahnung  des  Heidenthumes ,  der  in  einzelnen  Myste- 
rien  seinen  reinsten  Ausdruck  gefunden  hatte,  diese  mit  besonde- 
rem  Rechte  als  Ankniipfungspunkte  fiir  das  Christenthum,  und  eine 
Priifung  der  thatsaehlichen  Einfliisse  auf  bleibend  Werthvolles  an 
seinem  Orte  durchaus  nicht  als  schlechthin  unberechtigt  erscheinen 
lasst.  Ueberhaupt  wird  bei  der  Abwagung  des  Werthes  der  ver- 
schiedenen  Factoren,  der  Israelitische  nicht  schlechthin  darum  als 
der  allein  hoher  werthende  zu  betrachten  sein ,  weil  es  alttesta- 
mentliche  Offenbarungseinfliisse  sind ,  die  mittelst  der  Entstehung 

der  Kirche  auf  Judischem  Yolksboden  nativ  wirksam  wurden. 
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Gerade  nach  dieser  Seite  machte  sicli  nicht  minder  der  Gegensatz 
der  neutestamentlichen  Theokratie  zu  einer  Reihe  von  wesentlichen 
Charakterziigen  der  alttestamentlichen  Gestaltung  des  religiosen 
Lebens  geltend.  So  hat  die  Kirche  das  in  ihr  ganz  neu  hervor- 
tretende  Princip  der  Uuiversalitat  gerade  in  der  veranderten 
Stellung  zura  Heidenthume  und  im  verstarkten  Gegensatze  zu  dOm 
Seitens  des  Judentbumes  festgehaltenen  Partikularismus  durch- 
gefiihrt;  und  scharfer  nocb  pragt  sich  der  Gegensatz  zu  Israel 
und  bedeutsam  die  uberwiegende  Nahebeziehung  zu  dem  Heiden¬ 
thume  in  der  fur  das  Christentbum  centralen  Gnadenlehre  aus, 
vermoge  deren  Pauliniscbe  Kirchengriindung  die  specifische  Mut- 
terform  neutestamentlicher  als  heidenchristlicher  Entwicklung 
wurde. 

§  85. 

Yielmehr  triibte  sieh  das  Israelitische  Musterbild  noch  dureh 
die  Verwerthungsweise  desselben  gerade  in  der  alten  Kirche.  Die 
judenchristliche  Richtung  in  ihr  war  es  obenan ,  die  zur  Ausbil- 
dung  der  specifisch  Romischen  Kirchenart  und  zur  Entstehung 
jenes  Schriftenkreises  Helfershelferdienste  that,  der  apostolische 
Namen  und  Ehren  missbrauchte,  um  ein  neues  Gesetzes-  und  Prie- 
sterreich  in  der  Kirche  aufziufichten.  Ganz  im  alttestamentlichen 
Sinne  wurde  nun  die  grundlegende  Idee  des  Gottesdienstes  in  Tcm- 
pelgliederung,  Altarbedeutung ,  Begriff  von  Opfer-  und  Priester- 
liandlung,  wie  Unterschied  von  Clerus  und  Leienthum  behandelt. 
Steigerte  sich  doch  u.  A.  bei  der  Feststellung  heiliger  Zeiten  die 
Arroganz  der  sogen.  apostolischen  Constitutionen  dahin,  im  Namen 
Petri  und  Pauli  zu  decretieren,  dass  ferner  nicht  mehr  sechs  son- 
dern  nur  fiinf  Wochentage  als  Arbeitstage  nach  gottlichem  Rechte 
zu  halten  seien.  So  erschwert  vielmehr  diese  zuletzt  der  ganzen 
altkirchlichen  Entwicklung  Meister  gewordene  Richtung ,  was  bo- 
rechtigter  Anschluss  an  Israelitisches  Muster  ist  von  der  Menge 
des  irrthumlich  Repristinierten  und  Gedeuteten  auszuscheiden. 
Und  je  weniger  nachmals  von  specifisch  heidenchristlicher  Reaction 
iiberblieb,  um  so  weniger  Gelegenheit  ist  daneben  von  dieser  als 
fortwirkender  Musterform  zu  reden.  Wol  aber  wird  man  dann 
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geneigt,  Ersckeinungen,  die  an  sich  zufiillig  genannt  werden  kounen, 
principiell  zn  verwerthen ,  wie  dass  fiir  den  ckristlicken  Kircken- 
bau  dock  gerade  das  Vorbild  des  alttestamentlicben  Tempels  ver- 
sckmakt,  die  neue  Orientierun'gslinie  fiir  jenen  von  Osten  her  iin 
bewussten  Gegensatze  zu  der  des  alttestamentlichen  Tempelhauses 
nnd  in  Anlehnnng  an  heidnisch-nationale  Vorbilder  bestiramt,  als 
cbarakteristiscbe  Yorlage  aber  mit  entsckiedener  Voi'liebe  das  Ge- 
baude  des  offentliclien  Weltverkebres  der  Griechen  nnd  Romer 
gewaklt  wurde. 

Dennock  bleibt  die  andere  Tkatsacbe  gleich  sehr  in  Recbt 
und  Bedeutung,  dass  noch  weniger  der  beidnische  Tempel  fiir  die- 
sen  Zweck  taugte;  und  so  in  der  Form  des  relativ  hokeren  Reck- 
tes  sind  daber  die  Urbilder  und  Yorlagen  fiir  das  cultiscbe  Han- 
deln  dock  definitiv  auf  Israel  und  seine  volkstkiimlicbe  Yermitt- 
lung  tbeokratiscber  Grundanscbauungeu  zuriickzufiibren  (§  84). 
Dakin  gekort obenan  die  Idee  des  keiligen  Volkes,  erneuert  in  dem 
Bilde  der  Gemeinde  Gottes  in  weltentnommenem  Heiligleben  und 
mit  weltvermittelndem  Priesterberufe  f§  32  f.) ;  dahin  die  Idee 
keiliger  Feier  wie  keiliger  Zeiten,  und  der  letzteren  als  Reprasen- 
tation  gottlicker  Offenbarungsthatsacken ;  dakin  alle  Instrumente 
wie  alle  Anordnungen  des  heiligen  Raumes  und  Dienstes,  die  der 
Idee  der  Zuwendung  und  des  gradweisen  Annakens  der  Gemeinde 
zu  Gott  zum  Ausdrucke  dienen;  so  dass  selbst  die  Yerdrangung 
des  Tisckes  durck  den  Altar  eine  Seite  kolieren  Recktes  und  die 
Bedeutung  eines  Fortsckrittes  von  iibriggebliebenen  Formen  des 
Jiingerkreises  (§  38)  zum  vollen  Begrilfe  der  Gottesgemeinde  ge- 
winnt.  Denn  nickt  der  specifiscke  Sinn  und  das  Materiale  des 
alttestamentlicben  Altarcultus  will  damit  erneuert  sein,  sondern 
die  selbstandig  und  specifisck  neutestamentlicken  Grundgedanken 
des  Opfers  wie  des  Sacramentes  eignen  sick  die  formale  Dienst- 
barkeit  solcker  Einricktungen  an  und  verleiken  iknen  eine  neue 
Bedeutung.  Und  wie  berecktigt  dabei  die  Geltendmackung  dieser 
als  Erneuerung  creatiirlicker  Grundgedanken  und  -Yerhaltnisse  ist 
(§  65),  so  bleibt  dock,  und  nickt  nur  nack  Geschichtsbeleg ,  son¬ 
dern  mit  principiellem  Motive,  fur  alle  diese  Momente  der  Gottes- 
beziehung  der  neutestamentlichen  Gemeinde  dieselbe  Gottesbe- 
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ziehung  des  Volkes  Israel,  nur  neu  gewendet  und  vor  irrthiimlicherRe- 
pristination  gehiitet,  das  unmittelbar  wirksam  gewordene  und  oberst 
berecbtigte  Muster.  Culturmassig  aber  diirfen  aucb  diese  Einfliisse 
heissen,  weil  sie  Lebensformen  der  Erscheinungsseite  der  Kirche 
begriindeten  und  neue  Ideen  weckten,  die  als  Fermente  fiir  die 
ganze  ckristliche  Culturepoche  fortwirken.  Yor  Allem  zeigt  sich 
dies  bei  der  Lehre  von  der  beiligen  Zeit,  (s.  u.) 

§  86. 

Yoller  nur  tritt  die  rein  culturmassige  Wirkung  in  den  na- 
tionalen  Einfliissen  des  Griechen-  und  Romerthumes  aus  der  Ori- 
ginalepoche  der  Kirchenauswirkung  zu  Tage.  Fiir  den  thatsach- 
lichen  Umfang  und  die  eingreifende  Bedeutung  dieser  Culturwir- 
kung  geniigt  es  vorerst  daran  zu  erinnern,  was  die  Namen  By- 
zantinisch  und  Romaniscb  fiir  die  Culturentwicklung  obenan 
als  cbristlich-kircbliche  nach  alien  Ricktungen  bin  bedeuten.  Vor- 
aus  aber  gilt  es,  grundlegend  die  allgemeinen  Eigenthiimlichkei- 
ten  festzustellen ,  in  denen  Griechiscbe  und  Romische  Volks  -  und 
Culturart  in  der  Kirchenentwicklung  sich  geltend  machen.  Liebt 
man  es,  die  Weltmission  der  drei  durch  besonderen  Beruf  ausge- 
zeicbneten  Volker  in  zusammenfassender  Gliederung  dahin  zu  be- 
stimmen,  dass  Israel  als  das  Volk  der  Religion,  die  Griechen  als 
das  Volk  der  Kunst  und  Wissenscbaft ,  die  Romer  als  das  des 
Rechtes  und  der  Politik  bezeichnet  werden ,  so  darf  jedenfalls  die 
Bezeicbnung  der  letzteren  beiden  Volksarten  als  vollstandig  ge- 
niigende  Unterlage  fiir  unsere  specielle  Untersuchung  gelten.  Dass 
Griechenland  dem  Cbristentbume  seine  Spracbe  lieb,  entscheidet 
fiir  sich  scbon  ebenso  xiber  den  Machteinfluss  der  Griechischen 
Cultur  im  ganzen  Umfange  auf  die  unmittelbare  Lebens-  und 
Weltgestalt  des  Christentbumes,  wie  iiber  die  beberrschende  Welt- 
stellung  der  Griechischen  Cultur  in  ihrer  Zeit.  Denn  nur  als  allge- 
meinste  Umgangssprache  der  Gebildeten  wie  des  geschaftlichen 
Weltverkehres  bedurfte  das  Christentbum  ihrer  Dienste.  Das  Volk 
aber,  das  der  Welt  eine  Umgangssprache  zu  geben  vermag,  herrscht 
durch  Cultur  und  beherrseht  zunachst  die  Ideenkreise  und  den 
Geschmack.  Denn  Geistesherrschaft  und  nicht  politische  Macht- 
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verhaltnisse  begriindeten  diesen  Einfluss.  Wenn  Alexander  Grie- 
chischen  Geist  auch  zur  politiscben  Macbt  erhob,  so  batte  sich 
diese  niclit  nur  langst  mit  der  Rijmischen  abgelost;  sondern  in 
seiner  eigenen  Machtbegriindung  wirkte  Alexander  zugleick  cul- 
turgriindend.  Diese  Herrschaft  durch  Idee  und  Geschraack  ruht 
auf  der  Leistungsfahi^keit  in  Wissenscliaft  und  Kunst.  Nach  bei- 
den  Seiten  ist  das  Griechentbum  gerade  wie  Aegypten  einst  ftir 
Israel  die  formale  Scbule  fur  die  cbristliche  Kircbe  geworden,  von 
den  grbssten  Lehrern  der  letzteren  bewusst  frcquentiert  und  aus- 
gebeutet.  Der  Dogmengescbicbte  fallt  der  Nachweis  zu,  wie  die 
Entwicklung  der  Kircbenlehre  in  ibren  ideellsten  Momenten  sicb 
nur  mit  den  Mitteln  Griechiscber  Gedankenkreise  und  Spracb- 
begriffe  formell  zu  vollzieben  vermocbte.  Fur  die  praktische  Theo- 
logie  ergibt  sieb  daraus  nur  das  Recbt,  eine  Originalform  fiir  fort- 
gehende  Bildung  des  kirchlicben  Lehrstandes  aufzustellen.  Im 
Uebrigen  dient  diese  Seite  der  Einwirkung  mebr  nur  als  Motiv 
fiir  den  durchgreifenden  Principat ,  den  der  Griechische  Einfluss 
auf  alle  Gebiete  der  ideellen  Kircbenentwicklung  bebauptet,  trotz 
des  im  Allgemeinen  so  iibermachtigen  Romischen  Zeiteinflusses. 

§  87. 

Specifiscbes  Interesse  der  praktiscben  Tbeologie  dagegen  ist 
es,  den  Einfluss  des  Griecbiscben  Kunstberufes  an  der  Gestaltung 
der  cbristlicben  Kircbe  aufzuweisen.  Nicht  in  erster  Stelle  steht 
da,  was  fiir  das  Griecbenthum  den  Meisterruhm  vor  alien  Vol- 
kern  begriindet:  Arcbitektur  und  Plastik.  die  Bliitbeepoche  Grie- 
cbenlands  lag  selbst  zu  weit  zuriick;  der  erste  schroffe  Gegensatz 
des  Uebersinnlichen  im  Cbristentbume  gegen  das  Sinnliche  reizte  zur 
Zerstorung  eher  als  zur  Nacbbildung;  besondere  Griinde  aber  fiir 
das  Ueberwiegen  des  Romischen  und  Romaniscben  Einflusses  auf 
dem  Gebiete  kircblicher  Arcbitektonik  kommen  noch  zur  Spracbe. 
Geniigt  der  Name  Byzantiniscb  als  Beleg  fiir  den  aucb  auf  die- 
sem  Gebiete  unmittelbarer  geiibten  Einfluss,  so  dient  diese  Be- 
zeichnung  docb  obenan  zugleich  als  Reminiscenz  an  den  Yerfall 
echtgriechiscber  Classicist.  Erst  mit  dem  Durchbrucbe  der  Renais¬ 
sance  bat  jene  ihre  Siege  auch  auf  kircblicbem  Gebiete  gefeiert.  — 
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Als  Originalwirkung  in  der  alten  Kircbe  kommt  vielmekr  das 
ideellere  Gebiet  der  Kunstentwicklung  in  Betracht ,  wonach  der 
pogtische  Geist  des  Griechen  und  sein  gebildeter  Gescbmack  uud 
Sinn  fur  das  menscblich  Schone  in  aller  Form  seinen  eultur- 
massigen  Einfluss  auf  die  Ausbildung  und  Formvollendung  des 
cbristlicben  Cult  us  bewabrt  bat.  Wie*bedeutsam  aucb  auf 
diesem  Gebiete  uacbmals  der  Romiscbe  Einfluss  zu  spiiren  ist, 
uberwiegend  arbeitet  aucb  er  mit  original  Griecbiscben  Gedanken 
und  Mitteln  wie  nach  Griecbischem  Formgesetze.  Die  originalen 
Musterformen,  vor  Allem  die  herrscbende  Ricbtung  auf  das  Schone 
und  Ideale  dankt  die  Cultusentwicklung  der  Kircbe  zura  grossen 
Tbeile  ibrer  ersten  Entfaltung  auf  Griecbiscbem  Boden.  Dass  es 
sich  dabei  in  Wabrheit  um  heilig  verklarte  Schonheit  handelt,  be- 
legen  die  Griecbiscben  Liturgieen,  die  wir  nocb  besitzen.  Die  alt- 
kircblicben  Gebete  aus  der  Feder  Griecbiscber  Kircbenlebrer  iiber- 
ragen  an  Weibe  und  Tiefe  der  Gedanken,  wie  an  heiliger  Schon- 
beit  der  Form  alle  anderen.  Sie  fur  sicb  konnen  als  Correctiv 
der  einseitig  verstandigen  Pseudokritik  dienen,  als  falle  solcbe  Sehon- 
beit  nur  unter  denBegriff  des  weltlicben,  und  nicbt  mit  bocbstem 
Recbte  gerade  unter  die  Ideen  des  die  Verklarung  selbst  vorbil- 
denden  und  relativ  scbon  vermittelnden  und  darstellenden  Er- 
scbeinungslebens  der  Kirche,  entsprecbend  der  Bedeutung  Johan- 
neiscber  Musterformen  im  apostoliscben  Formenkreise  und  die¬ 
ses  Apostels  liervorragenden  Amtheil  an  den  Eigentbiimlicbkeiten 
des  neutestamentlicben  Spracbgebrauches  von  to  xaXov. 

§  88. 

Leicbter  und  kiirzer  lasst  sich  die  R  o  m  i  s  c  b  -  nationale  Cultur- 
mission  in  ibrem  uberwiegenden  Einflusse  auf  die  Entwicklung 
und  Feststellung  kirchlicher  Lebensformen  bestimmen.  Das  Volk 
des  Recbtes  und  der  Politik  dient  der  Kircbe  obenan  in  Ausbildung 
ihrer  Verfassung  und  Feststellung  ihres  Sonderrecbtes.  So  ver- 
dacbtig  und  bedroblich  dieWirkung  dieses  im  „regere“  und  „im- 
perare“  sprichwortlicb  gewordenen  Volksmusters  auf  diesem  Ge¬ 
biete  wurde  ,  obenan  in  der  Vermisckung  des  staatlicben  mit 
dem  kirchlichen  Rechte,  wie  durch  den  Zauber  des  monarchiscben 
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Principes  und  der  Consequenz  der  Uniformitat,  so  griindet  doch 
nicht  minder  Alles ,  was  allgemeine  Principien  der  Kirclienverfass- 
nng  heissen  miissen  ,  sogut  wie  der  principielle  nnd  geschichtliche 
Rechtssinn  im  organisierten  Yerfassungsleben  der  Kirche  —  :  sie 
griinden,  soweit  die  weltgeschichtliche  Entwicklung  des  Christen- 
thumes  in  Frage  kommt,  obenan  in  dem  Rapport  des  Kirchlichen 
mit  dem  Romisch-Nationalen.  Die  reformatoriscbe  Ablehnung  aller 
gesetzlichen  Einheitsforderung  im  iiusseren  Erscheinungsleben  der 
Kirche  (§  62)  erstreckt  sich  nicht  auf  den  Werth  der  Einheit  als 
Ordnungsform  kirchlichen  Lebens  und  der  Nothwendigkeit  zusam- 
menfassenden  Einheitsbewusstseins.  Die  organisatorische  Thatig- 
keit  fiir  Kirchenordnungen  ,  welche  die  Reformation  auszeichnete, 
yollzieht  sich  auf  dem  Hintergrunde  der  Klage  der  reformatori- 
schen  Haupter  um  den  Yerlust  des  einigenden  Romischen  Epis- 
kopates.  Im  Conflicte  mit  dem  kanonischen  Rechte  greifen  die  re- 
formatorischen  Rechtslehrer  direct  auf  das  iiltere  Romische  Recht 
zuriick.  So  pflanzen  sich  bis  in  die  Reformation  liinein  und  weit 
'  iiber  sie  hinaus  Einflusse  fort,  in  denen  der  nationale  Factor  un- 
ausscheidbar  mit  dem  Kirchlich-Romischen  zusammonwirkt.  Aber 
der  Rapport  der  beiden  letzteren  macht  sich  weiter  auch  auf 
den  Gebieten  geltend ,  wo  an  sich  der  Weltmission  des  Griechen 
der  Yorrang  zuzusprechen  war.  Auch  in  die  Cultusentwicklung 
greift  der  Romische  Charakter  ein ,  sowol  nach  Seite  des  ordnen- 
den  und  ausscheidenden  Masses,  als  obenan  mit  der  Herrschergabe, 
dem  eignerseits  Festgestellten  weitreichende  Anerkennung  und  uni¬ 
forme  Durchfiihrung  zu  sichern.  —  Auf  dem  Gebiete  der  kirch¬ 
lichen  Musik  vor  Allem  bewahrt  Rom  das  Talent,  fremd  heriiber- 
genommenen  Mitteln  und  Stoffeu  —  und  auch  fiir  sie  war  Grie- 
chenland  der  Vorort  —  eine  Normalform  als  mustergiltiges  Ge- 
setz  aufzuzwingen.  Im  Kirchenbau  endlich,  wo  bald  die  Byzan- 
tinischen  Formen  von  dem  Romanischen  Einflusse  zuriickgedrangt 
wurden,  macht  sich  wie  in  materialer  Consequenz  der  Beruf  Roms 
zum  festbegriindeten  und  weitausgreifenden  Weltanbau  vorwiegend 
geltend. 
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§  89. 

Was  dann  auch  sp&tere  nationale  ,  obenan  Germanische 
Einfltisse  auf  die  kircbliche  Entwicklung  fiberkaupt  zu  bedeuten 
kaben,  zumal  fiir  Herstellung  kircblich  fixierter  Lebensformen :  die 
grundlegend  bestimmende  Bedeutung,  welche  jene  Originalfacto- 
ren  hatten,  kann  diesen  nicht  zugesprochen  werden.  In  diesern 
Sinne  bleibt  nur  der  Anspruck,  secundfire  Factoren  zu  heissen 
(§  83).  Lange  Zeiten  hindurch  war  gerade  Deutschland  der  Hort 
der  classischen  resp.  Romanischen  Reminiscenzen  sogut  wie  der 
treu  gehorsame  Zogling  Romisch  -  kirchlicher  Schule  und  Tradi- 
tionen,  und  das  Deutsche  Kaiserthum  traumte,  durch  die  Bologne- 
ser  Juristen  eingewiegt,  den  romantischen  Traum  vom  Erbrecht 
Romiscker  Weltherrschaft. 

Der  Vorort  fiir  Wissenschaft  und  Kunst  im  Mittelalter  ist 
bei  den  Romanen  zu  suchen.  Wenn  an  dem  neueintretenden  Bau- 
stile  dennocb  der  specifisch  Germanische  Grundcbarakter  unver- 
kennbar  ist,  so  erbaut  sich  doch  nicht  nur  die  Umgestaltung  auf 
der  Grundlage  des  Romanischen  Stiles,  sondern  als  mitwirkende 
Factoren  verrathen  sich  so  versckiedene  Cogfficienten  der  das  Mit¬ 
telalter  tiberhaupt  charakterisierenden  Romantik,  dass  der  Ein- 
druck  ermangelnder  Einheitlichkeit  gegeniiber  dem  Romanischen 
und  verleugneter  Natiirlichkeit  gegeniiber  der  Renaissance  nicht 
iibei’raschen  kann.  Der  specifisch  Deutsche  Nationalcharakter,  der 
von  Anfang  an  durch  Aufdranguug  fremdausgepragter  Kirchen- 
erscheinung  gekrankt  worden  war,  kommt  zum  vollen  Durchbruche 
erst  mit  der  Deutschen  Reformation,  die  darum  auch  die  Haupt- 
kennzeichen  (§  78)  erst  entschieden  aufweist,  dass  das  neutesta- 
mentliche  Evangelium  im  Deutschen  Volke  allseitig  zuFleisch  und 
Bint  geworden  war.  Eben  daher  zeigt  diese  seit  der  Apostelzeit 
grossartigste  Kirchenauswirkung  die  bedeutsamste  Mischung  zwi- 
schen  kirchlicher  Geisteserneuerung  find  nationaler  Kraftentwick- 
lung,  wie  seitdem  die  gesammte  moderne  Culturentwicklung  pro- 
testantischer  Richtung,  auch  fiber  Deutschland  hinaus,  als  eine 
ebenso  religios  wie  national  und  politisch  influierte  bezeichnet 
werden  muss,  mit  durchaus  anderer  Rollenvertheilung  als  in  der 
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alten  und  auch  noch  in  der  mittelalterlichen  Kirche.  Dabei  ver- 
schmaht  es  die  lutherisclie  Reformation  nachgewiesener  Massen 
(§  62)  nicht,  das  kirckliche  Erscheinungsleben,  obenan  im  Cultus, 
so  viel  nur  moglich  auf  bewahrte  altere  Traditionen  zu  griinden, 
und  erkannte  damit  selbst  das  Anrecht  der  vorausgegangenen  Kir- 
chenentwicklung  an,  die  einheitlick  letzte  Grundlage  ftir  die  con¬ 
stitutive  Epoche  zu  heissen.  Die  Geschichte  erweist  auch ,  wie 
eben  der  Mangel  an  Einheitlichkeit  fortan  zum  wesentlicksten 
Hindernisse  wurde ,  neue  Lebensformen  der  Kirchenerscheinung 
zu  schaffen,  die  als  fixierte  Musterformen  im  Untersckiede  von 
schon  Yorhandenem  aufgefiihrt  werden  konnten.  Vielmehr  besteht 
die  von  der  Reformation  fur  sieh  her  datierende  Hauptwirkung 
im  Aufstellen  neuer  resp.  aus  der  apostolischen  Kirchenstiftung 
her  erneuerter  Principien,  sowie  in  der  Entfesselung  der  bis  da- 
hin  in  ihrer  kirchlicben  Auswirkung  vielfach  gebundenen  Ckarak- 
terart  des  Deutschen  Volkes,  obeinan  nach  seiner  individuell  ethi- 
schen  Anlage  und  reichen  Gemiitksausstattung.  —  Da  dies  zu- 
gleich  als  Begriindung  des  nur  secundaren  Ehrenanspruches  spa- 
terer  Nation aleinfliisse,  im  Unterschiede  von  den  originalen,  tiber- 
haupt  gilt,  so  wird  der  oben  speciell  in  Rucksicht  gezogene  Sla- 
vische  (§  83)  hohere  Anspruche  noch  ungleich  weniger  erheben 
konnen.  Zum  grossen  Theile  an  die  morgenlSndische  Kirchen- 
entwicklung  angelehnt  und  in  sie  verflochten  ,  ist  er  obenan  nur 
als  Moment  neuer  nationaler  Actualit&t  in  einem  iibrigens  mit 
Stagnation  (§  73)  bedrohten  Processe  zu  wurdigen,  dessen  Bedeu- 
tung  in  der  Zukunft  grosser  werden  kann  ,  als  sie  in  der  Ver- 
gangenheit  gewesen ,  namentlich  in  Folge  der  hoheren  Anlage 
fur  einheitliche  Socialgestaltung ,  verglichen  mit  der  mehr  indivi- 
dualistischen  Richtung  des  Germanen.  Bewahrt  in  der  Vergangen- 
heit  der  Slavische  Factor  seine  specielle  Berechtigung  durch  von 
ihm  ausgegangene  vorreformatorische  Impulse,  die  stark  natio¬ 
nal  Farbung  tragen  und  jene  hohere  Begabung  ftir  kirchliche 
Socialgestaltung  thats&chlich  belegen,  so  sichert  immer  die  univer¬ 
sale  Bedeutung  und  centrale  Wirkung  der  Deutschen  Reformation 
dem  Germanisclien  Nationalfactor  die  allein  selbstst&ndig  secun- 
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dare  Ehrenstelle  neben  jenen  primar  wirkenden  nationalen  Facto- 
ren  der  originalen  Kircbenauswirkung. 

§  90. 

Im  Allgemeinen  kaun,  wie  einleitend  angedeutet  (§  78),  der 
Cultureinfhiss  des  Cbristenthumes  auf  die  Volker  und  die  corre- 
spondierende  Ruckwirkung  nationaler  Charaktere  auf  die  zeitlicbe 
Erscheinung  der  Kircbe  nicht  andere  als  gebrochene  Resultate 
aufweisen.  In  welchem  Masse  es  Israels  Sonderberuf  war,  als 
Yolk  der  Religion  Gottesberrscbaft  in  Social  -  und  Volkserscbei- 
nung  darzustellen ,  ist  noch  daran  erkennbar,  dass  keine  aposto- 
lische  Gemeinde  auf  Griecbiscbem  wie  auf  Romischem  Boden  ent- 
fernt  nur  einen  Vergleich  ertragt  nrit  der  Socialerscheinung  der 
Jerusalemiscben  Gemeinde.  Muss  docb  ein  Paulus  zum  Propheten 
fxir  Israels  volksthumlicben  Sonderberuf  in  dem  Sinne  werden, 
dass  durck  ihn  das  vollendete  und  verklarungsreife  Erscbeinungs- 
leben  der  Kircbe  in  der  Endzeit  von  dem  Einflusse,  den  die  volks- 
massige  Bekehrung  Israels  auf  die  endliche  Kircbengestaltung 
gewinnen  soil,  abhangig  gemacbt  wurde  (Rom.  11,  12.  15.  25  ff.). 
Bis  dahin  weist  alle  Kirchenerscbeinung  Folgen  der  Einseitigkeit 
und  gebrochener  Durcbfiihrung  innerkircblicber  Principien  auf, 
gerade  weil  der  Kircbe  so  gut  die  Macbt  unmittelbarer  Stoff- 
verklarung  (§  43) ,  wie  die  einer  scblecbtbin  verklarenden  und 
zum  universell  Menschlicben  erbebenden  Wirkung  auf  Natur-  und 
Culturentwicklung  der  einzelnen  Volker,  unter  denen  die  Kircbe 
lebt  und  wirkt,  versagt  ist.  Hangt  doch  die  Volksnatur  ebenso 
mit  den  raumlicben  Weltverbaltnissen  zusammen,  als  die  Cultur¬ 
entwicklung  von  Zeitgesetzen  ab.  Wie  bisber  von  verscbiedener 
Yolksanlage  fur  sicb  zu  reden  war,  gerade  so  eingehend  ware 
vom  Unterscbiede  des  Nordlanders  und  vom  Bewobner  reicb  oder 
karglich  ausgestatteten  Naturbodens  zu  reden.  Weisen  docb  die 
beiden  Haupttypen  original  alten  Kircbenunterscbiedes  auf  die  Un¬ 
terscbiede  von  Morgenland  und  Abendland  zurttck.  Ganz  ebenso 
zeigen  die  Volker  des  Siidens  und  des  Nordens  andere  Masse  und 
Formen  des  Cultusbediirfnisses  und  andere  Veranlagung  fttr  Social- 
gestaltung  ancb  des  kircblicbenLebens.  Desgleichen  ist  es  anderer- 
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seits  fur  die  Kirche  nicht  dasselbe  und  die  Ausgleichung  der  Un- 
terschiede  nicht  schlechthin  in  die  ihr  nativ  anhaftenden  Lebens- 
krafte  gestellt ,  wenn  sie  im  19.  Jahrhunderte  wirkt,  oder  wenn 
sie  im  16.  und  im  13.  waltete.  Alle  culturmassige  Auswirkung, 
auch  die  der  Kirche,  steht  unter  dem  Gesetze  der  Zeit. 

§  91. 

Nur  das  ware  eine  grundstiirzende  Verkchruug  des  Wesens 
und  Berufes  der  Kirche,  wollte  man  mehr  als  ihre  Erscheinungs- 
seite ,  und  zwar  die  zweiten  Grades  (§  27),  und  auch  diese  wci- 
ter  als  nach  der  socialen  Aeusserlichkeit  des  Kirchenlebens ,  von 
dem  Gesetze  des  Wechsels  abhangig  machen,  das  in  jenen  Ein- 
fliissen  von  Raum  und  Zeit  griindet.  Was  stiftungsmassiger  Heils- 
charakter  der  Kirche  ist,  steht  fest  bei  allem  Wechsel  der  Volks- 
und  Zeitheimat  des  Christenthumes.  Unwandelbar  fest  steht  der- 
selbe  auch  nach  der  Seite,  wonach  die  Heilsanstalt  selbst  zum 
Erscheinungscharakter  der  Kirche  gehort.  Ebendasselbe  gilt  von 
den  unmittelbaren  und  innerlichen  Wirkungen  der  Heilsanstalt. 
Seinem  Wesen  nach  bleibt  Heilsglaube  sich  gleich  unter  alien 
Zonen  und  Zeiten,  und  mit  ihm  das  Bekenntniss  als  Heilszeugniss. 
Wenn  dagegen  das  Kirchenbekenntniss  einer  umgestaltenden  Ent¬ 
wicklung  unterworfen  ist,  so  unterscheidet  sich  dabei  die  Ent¬ 
wicklung  dieses  letzteren  immer  noch  von  der  Entwicklung 
der  Theologie  iiberhaupt  dahin,  dass  das  Kirchenbekenntniss  auch 
der  Form  nach  dem  Zeitbewusstsein  nichts  von  dem  opfern  kann, 
was  fur  seine  Entwicklung  selbst  die  Voraussetzung  materiellen 
Wahrheitsgewinnes  frtiherer  Zeiten  bildet.  Endlich  sind  auch  alle 
Wesensthatigkeiten  der  Kirche  von  jenem  Wechsel  insoweit  aus- 
genommen,  dass  kein  Yolks-  und  Zeiteinfluss  eine  schlechthinnige 
Stillstellung  der  Ausiibung  auch  nur  einer  derselben  oder  eine  Ver- 
anderung  ihres  principiell  bedingten  Wesens  mit  sich  bringen 
kann.  Yielmehr  bleibt  es  die  Aufgabe  der  Kirchenauswirkung 
zu  jeder  Zeit  die  richtige  Mitte  zu  finden ,  zwischen  dem  Mog- 
lichen  und  Unmoglichen  in  Aufopferung  von  Erscheinungsmomenten 
zweiten  Grades,  aus  dem  Interesse  den  Segen  der  Heilsanstalt  in 
Erscheinung  ersten  Grades  zur  Wirkung  zu  bringen ;  wie  anderer- 
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seits  den  Zeitpunkt  zu  erkennen,  wo  der  bewusst  ergriffene  Fort- 
schritt  in  jener  Ersckeinungsform  auch  der  Vollauswirkung  als 
Heilsanstalt  zu  Gute  kommt.  Allgemein  giltige  Gesetze ,  die  fair 
jeden  Einzelfall  der  Aufgabe  als  Norm  dienen  konnten ,  vermag 
die  praktische  Theologie  ihrerseits  nicht  zu  geben;  yielmehr  sieht 
sie  sich  damit  an  die  Grenze  jenes  Gebietes  der  Freilieit ,  resp. 
der  Geschichtsbedingtheit  aller  Kirchenentwicklung  gestellt,  wo 
der  ihr  zu  Grunde  liegende  rein  ethische  Formcharakter  offenbar 
wird:  nacb  der  einen  Seite  als  das  Gewissen  beharrlicher  Treue 
in  Allem  was  zum  Wesen  der  Kirche  und  seiner  Bewahrung  ge- 
hort,  nach  der  anderen  Seite  als  das  Gewissen  ihrer  bis  zum 
Ziele  der  Endersckeinung  nicht  rastenden  reformatoriscben  Auf¬ 
gabe  gegeniiber  allem  gesehichtlich  Erreichten  und  alien  noch 
vorhandenen  Unvollkommenheiten  der  Kirchenerscheinung. 

§  92. 

Um  so  bedeutsamer  muss  es  dann  erscheinen,  wenn  wir  an- 
dererseits  die  Kirche  Raum  und  Zeit  selbst  in  dem  Sinne  be- 
herrschen  sehen,  dass  es  ihr  moglich  geworden  ist,  im  Lanfe 
ihrer  Entwicklung  Formgesetze  auf  beiden  Gebieten  zu  fixieren, 
die,  an  sich  als  culturmSssige  Erscheinungen  zu  wiirdigen,  doch 
zngleich  ebenso  bestimmt  kirchliche  Charaktererscheinungen  und 
Typen  kirchlich-nationaler  Entwicklung  bilden,  und  selbst  der 
fortschreitenden  Kirchenentwicklung  als  Rahmen ,  Lebensform 
und  Forderungsmittel  dienen  und  gedient  haben.  Warum  dabei 
auf  diese  beiden  Momente  der  Raum-  und  Zeitauswirkung  speciell 
und  ausschliesslich  reflectiert  wird,  erklart  mehr  noch  als  was 
eben  liber  die  Bedingtheit  aller  Yolksart  und  Culturentwicklung 
durch  diese  Gesetze  zu  sagen  war  (§  90),  die  universale  Bedeutung 
dieser  beiden  Kategorieen  nicht  nur  fiir  die  subjective  Weltbe- 
trachtung  (Kant),  sondern  fiir  die  materielle  Existenzform  und 
Entwicklungsfolge  der  Dinge  (Aristoteles,  Augustin).  Alle 
Weltauswirkung  vollzieht  sich  in  Raum  und  Zeit ;  so  ist  es  nur 
Consequenz,  wenn  die  Betrachtung,  wie  sich  die  Kirche  in  der 
Welt  auswirke,  nach  dem  Ausgangspunkte  von  dem  Stoffe ,  als 
dem  materiell  Allgemeinen,  zuletzt  als  am  Zielpunkte  bei  den  ideell 


Die  Kirche  und  der  heilige  Raum. 


95 


allgemeinen  Gesetzen  aller  Auswirkung  im  Raume  und  in  der 
Zeit  der  Welt  anlangt.  Als  solche  war  obenan  alle  Auswirkung 
des  Christenthumes  in  der  Menschheit  zu  betrachtcn,  weil  als  Volks- 
art  und  -Cultur  stets  nach  Raum  und  Zeit  verschieden.  Aber  wo 
es  sich  nicbt  darum  handelt,  diese  Christenthumsausbreitung  nach 
ihrer  Geschichte  darzustellen  (histor.  Theologie),  sondern  urn  die 
Lebensgesetze ,  die  solche  kirchliche  Auswirkung  zu  aller  Zeit  be- 
dingen  (prakt.  Theologie) ,  da  miissen  als  Letztes  uuter  den  cul- 
turartigen  Formgesetzen ,  wenn  auch  nur  versuchsweise  dargestellt, 
die  Lebensformen  der  Kirche  aufgewiesen  werden ,  die  an  Raum 
und  Zeit  gekniipft,  sich  wie  das  Allgemeine  zu  jenen  durch  indi- 
viduellen  Wechsel  bediugten  concreten  Erscheinungen  verhalten. 

§  93. 

Aller  Anbau  der  Kirche  in  der  Welt  hat  seinen  unmittelbar 
sinnlichen,  wie  seinen  ideell  symbolischen  Ausdruck  an  dem  K  i  r- 
cheubau,  durch  welchen  fiir  die  Gemeindeversammlung  und  die 
vereinte  Ausiibung  ibrer  Gottesbeziehung  der  heilige  Raum  ver- 
mittelt  wird.  Dabei  walten  dieselben  thatsachlichen  Voraussetz- 
ungen  und  ideellen  Gesetze  wie  bei  der  Architektur  als  Kunstbau 
iiberhaupt.  Fur  die  hier  vorliegende  Specialfrage  ist  schon  die 
Erfahrungsthatsache  bedeutsam,  dass  aller  monumentale  Kunstbau 
auch  bei  den  heidnischen  Volkern  des  Alterthumes  Motive  der 
Religion  und  Pietat  zur  ersten  Anregung  hat ;  aber  in  ihrer  kunst- 
massigen  Ausfuhrung  beweist  sich  dabei  die  Architektur  tiberall 
zugleich  von  der  staatlich  socialen  Entwicklung  abhangig  nach 
den  Anfangen  wie  nach  den  Bliithezeiten.  Der  Kunstbau  ist  iiber- 
all  der  ideelle  Ausdruck  fiir  den  vollzogenen  und  gesicherten  so¬ 
cialen  Anbau,  als  Volk  im  Staate,  als  Gemeinde  in  der  Kirche. 
Wenn  endlich  alles  Bauen  nur  dadurch  zur  Kunst  wird,  dass  die 
Form  des  Ganzen  und  Einzelnen  zum  zutreffenden  Ausdrucke  fiir 
Begriff  und  Zwock  der  Sache  gedeiht,  so  ist  die  principiell  sym- 
bolische  und  typische  Bedeutung,  die  im  Unterschiede  nicht  nur 
von  dem  technischen,  sondern  auch  vom  asthetischen  Interesse  an  dem 
Kirchenbau  in  seiner  Cultur- Entwicklung ,  die  Betrachtuug  im 
Sinne  der  praktischen  Theologie  beherrscht,  allseitig  begriindet  und 
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bezeichnet.  Es  ist  niclit  nur  das  Interesse  an  der  sachgemassen 
Einrichtung  des  heiligen  Raumes  fur  den  cultischen  Zweck,  von 
dessen  symbolischer  Bedentung  speciell  schon  zu  reden  war 
(§  85) ;  sondern  festgewordene  und  bestimmt  ausgeprhgte  Ty- 
pen  der  jeweilig  die  Kirchenauswirkung  bestimmenden  Ideen 
und  Zwecke  liegen  dann  zugleicb  in  den  besonderen  Kunstrichtun- 
gen  des  Kirchenbaues  erkennbar  vor.  Je  mehr  aber  solche  Kunst- 
entfaltung  zugleicb  von  allgemeiner  und  nationaler  Culturent- 
wicklung  abhiingig  ist,  um  so  inniger  seben  wir  gerade  auf  diesem 
Gebiete  Kircbenerscheinung  und  Nationalart  in  cbristlicben  Cultur- 

9 

wirkungen  vereinigt:  —  das  abschliessende  Interesse  unserer  Dar- 
stellung. 

§  94. 

Der  Anfang  des  Kunstbaues  fur  ckristlichen  Kirchenzweck  ist 
zunachst  ganz  als  ein  Ergebniss  des  wachsenden  Heimatsgefiibles 
der  Gemeinde  (§  93)  in  der  langeren  Rubezeit  nacb  der  Deciani- 
schen  Verfolgung  zu  wiirdigen.  Wenn  dabei  als  grundlegende 
Formgesetze  fiir  den  ersten  Kunstbau  cbristlicber  Kircben  nach 
Seiten  der  inneren  Eintbeilung  das  alttestamentlicbe  Heiligthum 
(§  85),  nacb  Seiten  der  Gesammtanlage  des  Aeusseren  die  Griechisch- 
romische  Culturvorlage  (§  85)  die  allgemein  bestimmenden  Muster 
bilden,  so  machen  sicb  die  specifiscb  cbristlichen  Ideen  und  Zweck- 
interessen  danebon  sofort  aucb  in  bestimmt  erkennbarer  Weise 
geltend.  Einerseits  wird  die  neue,  theils  in  Anlebnung  an  national 
Romiscbe  Gewobnbeit  tbeils  im  Gegensatze  zu  Israelitiscber  Grund- 
anscbaung  bestimmte,  Ricbtungslinie  (§  85)  im  christl.  Kircben- 
bau  zum  bewussten  Ausdrucke  dafiir,  dass  ganz  neue  himmliscbe 
OffenbarungsmSchte  wie  eiue  bobere  Licbtwirkung  die  Gemeinde 
ebenso  positiv  durcbwalten,  als  sie  die  Richtung  der  Gemeinde 
in  ihrer  correspondierenden  sacrificiellen  Zuwendung  bedingen. 
Andererseits  tritt  dadurch,  dass  die  verschiedenen  Theile  des  Got- 
tesbauses  zu  einer  Einheit  der  Richtung  und  Bewegung  verbun- 
den  werden,  eine  Belebung  und  Yerbindung  des  Inneren  in  seinen 
verschiedenen  Theilen  ein,  die  nicbt  minder  mit  dem  strengon  Ab- 
scblusse  der  inneren  Theile  im  alttestamentl.  Heiligthume  con- 
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trastiert,  als  sie  dem  alle  Kunst  auf  die  Aussenseite  verlegenden 
classischen  Tempelbaue  fremd  war.  Die  Richtung  auf  das  Inner- 
liche  und  die  durchherrschende  sacramentale  und  sacrificielle  Be- 
ziehung  zwischen  Gott  und  der  Gemeinde  bestimmen  so  den  Kir¬ 
chenbau  in  seiner  grundlegenden  und  allgemeinen  Anlage.  Das 
gentigt,  wenn  m$in  weitergreifend  aucb  vielleicht  meinen  konnte, 
schon  die  'brsten  Voraussetzungen  dafiir  zu  finden ,  dass  das  Kreuz, 
und  zwar  in  seiner  altesten  Urform  bei  der  anfanglichen  Anlage 
bereits  mitwirkte,  sofern  fiir  die  Ansicbt  von  obcn  her  das  allein 
hervorragende  Mittelschiff  in  die  von  der  niederen  Celia  kauna 
merkbar  durchbrochene  Breitseite  nach  Osten  zu  ausliiuft. 

§  95. 

Obgleich  urspriinglich  Griechisch  ist  die  Basilika,  als  die  all- 
gemeine  Grundform  des  christlichen  Kirchenbaues  doch  ein  erstes 
Moment  fiir  den  von  Anfang  an  entscheidenden  Romanischen  Ein- 
fluss;  denn  als  Vorlage  in  Romischen  Bauten  iiberkam  die  kirch- 
liche  Baukunst  vorwiegend  dieses  Muster.  Mit  dem  Hinzutreten 
des  Romanischen  Bogens  iiber  den  Saulenreihen ,  die  das  Mittel¬ 
schiff  gegen  die  Seitenschilfe  hin  abgrenzen ,  vollendete  sich  dann 
die  Idee  einer  im  Mittelschiffe  geeinigten  Bewegung  des  Ganzen. 
Der  in  das  Mittelschiff  hineingezogene  Antheil  der  Seitenschiffe  an 
der  gemeinsamen  Richtung  lauft  dann  wie  in  doppelter  Stromung 
und  Wellenbewegung  das  Mittelschiff  entlang,  bis  die  Wellen  der 
niederen  Bogen  gleichsam  zusammenschlagend  den  hoheren  Triumph- 
bogen  bilden,  um  endlich  nach  dieser  letzten  Steigerung,  neu  und 
mehrfach  gebroehen,  in  der  niederen  Concha  zur  Ruhe  zu  kom- 
men.  Wenn  spater  die  sogenannte  Gothik  bei  Zugrundelegung 
der  wesentlich  gleichen  inneren  Yerhaltnisse  des  Romanischen  Lang- 
hauses  als  charakteristisches  Motiv  daneben  die  Hohenrichtung  ent- 
wickelt,  der  entsprechend  die  Bogen  selbst  sich  zuspitzen,  so  kann 
dariiber  jedenfalls  kein  Zweifel  walten,  bei  welchem  Stile  von 
vornherein  die  hohere  Einfachheit  und  Einheit  des  Grundgedankens 
waltete.  Vergliclien  gerade  mit  dem  Spitzbogen  sogut  wie  mit 
dem  fiir  den  Byzantinischen  Stil  charakteristischen  Halbrund  zeigt 
sich  am  gedriickten  Romanischen  Bogen,  wie  bei  diesem  Stile 
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selbst  in  der  Erhebung  noch  die  Horizontallinie  schlecbthin  die 
bebcrrscbende  Norm  bildet.  Soweit  bewahrt  der  Romaniscbe  Stil, 
dem  ersten  Anknupfungspunkte  ganz  entsprechend ,  die  Basis  des 
classisch  Antiken,  die  in  der  Renaissance  nur  wieder  in  voller 
Selbstandigkeit  zur  Wirkung  kommt.  Wie  den  original  ersten 
Weltbeziehungen  des  Christenthumes  (§  88),  so  entspricbt  diese 
Grundrichtung  im  Kirchenbaue  dem  allgemeinen  Gedanken  des 
Weltanbaues  (§  98) ;  nicht  minder  freilicb  auch  der  charakteristi- 
scben  Weltnahe  in  der  sicb  die  aus  Yerfolgung  zur  Herrschaft  ge- 
langte  Kirche  entfaltete.  Ergeben  sicb  bei  dem  Byzantiniscben 
Stile  ahnliche  Grundziige  einer  breit  lagernden  sicheren  Begrun- 
detbeit,  so  spiegelt  andererseits  der  Romanische  Stil  in  selbstan- 
digem  Unterschiede  die  den  Welthorizont  entlang  sicb  fortsetzende 
und  den  Strom  des  Lebens  zum  inneren  Heiligtbum  binleitende 
und  gleicbsam  hindrS,ngende  Be  we  gun  g  ab.  So  vollendet  sich  das 
Bild  der  vom  sicberen  eigenen  Fundamente  aus  weltwirkend  und 
weltmachtig  unter  den  Volkern  sicb  anbauenden  und  diese  den 
Formen  ihres  Culturlebens  dienstbar  macbenden  Kirche  —  das 
Charakterbild  der  Periode,  in  der  sicb  nocb  widerspruchslos  die 
Auswirkung  der  Kirche  als  Machtausbreitung  unter  den  Yolkern 
vollzog. 

§  96. 

Gleichzeitig  hatte  langst  und  nicbt  obne  mannigfaches  Her- 
iiberwirken  auf  das  Abendland  der  Byzantinische  Stil  seine  ab- 
weichende  Eigentbiimlichkeit  entwickelt,  in  der  Vollendung  zur 
eigentlichen  Kunsthohe  dem  Romanischen  friihe  voraneilend.  Ob- 
gleich  der  Byzantinische  Stil  thatsacblich  das  Langbaus  von  vorn- 
herein  nicht  ausschloss ,  so  verliert  was  daran  erinnert  docb 
alle  Bedeutung  vor  dem  allein  bestimmenden  Centralquadrate,  das 
sich  nach  oben  in  einer  Kuppel  abscbliesst.  Mecbanik  und  Ae- 
stbetik  konnen  dabei  die  Bewegung  nur  als  aufsteigende  wiirdigen, 
und  zweifellos  gewinnen  wir  daran,  der  in  der  Antike  allein  herr- 
scbenden  Horizontallinie  gegenuber,  die  erste  und  reine  Form  des 
Hochbaues,  fiir  den  man  falschlich  auch  beirn  Romanischen  Bane 
eine  Concession  in  der  Erhebung  des  Mittelscbiffes  finden  wollte, 
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die  vielmebr  nur  der  Belebung  des  Itinereu  und  der  Yereinigung 
der  Langenbewegung  zu  dienen  bestimmt  war.  Andere  Betrach- 
tungen  aber  drangen  sich  fur  den  Byzantinischen  Hochbau  auf, 
sobald  man  die  Bedeutung  des  Licbtquelles  und  seiner  Wirkung 
bei  der  neuen  Orientierungslinie  fiir  den  christliclien  Kirchenbau 
als  durchschlagenden  Gesichtspunkt  anerkennt.  Dann  ist  beim 
Byzantinischen  Ban  —  wie  auch  die  mechanische  Yerwerthung 
lehrt  der  Lichtquell  unzweifelhaft  als  von  oben  herab-  und 
hereinwirkend  gedacht.  Das  entspricht  ganz  den  Hyp'athraltem- 
peln,  welche  die  Grieehen  ihren  Lichtgottheiten  mit  freiem  Ober- 
lichte  zu  bauen  pflegten.  Als  solcher  erweist  sich  heute  noch  das 
Pantheon  zu  Rom,  das  zugleich  als  eine  der  wichtigsten  antiken 
Yorlagen  fiir  den  centralen  Kuppelbau  gelten  muss.  Gewiss  ist 
dann  nach  christlichem  Principe  die  sacrificielle  Gegenbewegung, 
wie  beim  Romanischen  Bau  dem  Osten  zustromend,  hier  in  Ge¬ 
genbewegung  nach  oben  zu  denken.  Aber  die  architektonische 
Durchfiihrung  dieses  Gedankens  hatte  vielmehr  den  Spitzbogen 
gefordert ;  wie  denn  bei  der  Gothik  entschieden  die  Hohenrichtung 
das  allein  neugestaltende  Princip  bildete.  Wo  dagegen  mit  dem 
Lichtfocus  zunachst  nach  unten  zu  geoffnete  Halbkreise  grenzen, 
wie  beim  Byzantinischen  Kuppelbau,  muss  fiir  das  ideelle  Yer- 
standniss  die  nach  unten  zu  ihre  Vollendung  suchende  Be- 
wegung  als  die  architektonisch  vorherrschende  erscheinen.  Das 
allein  entspricht  auch  dem  beim  Kuppel-  und  Centralbau  vor- 
herrschenden  Gefiihle  der  Ruhe ,  weshalb  er  mit  Yorliebe  fiir  das 
antike  Mausoleum  Anwendung  findet ;  wahrend  da,  wo  die  Hohen¬ 
richtung  das  Bestimmende  bildet,  wie  bei  der  Gothik,  das  Auf- 
streben  der  Sehnsncht  sich  bis  zu  dem  Eindrucko  der  Unruhe 
steigert.  So,  sagen  wir,  kommt  im  Byzantinischen  Kirchenbaue 
die  von  obenher  stromende  Lichtbewegung  in  ihrem  Niederlassen 
zur  Erde  selbst  zur  Ruhe,  entsprechend  der  fiir  alien  An-  und 
Umbau  entscheidenden  Basis  des  Centralquadrates  und  dem  in  sei- 
nem  Mittelpunkto  schlechthin  beruhenden  Griechischon  Kreuze. 
Den  Kern  dieses  Kirchenbaues  bildet  dann,  wie  im  Allerheiligsten 
des  alten  Testamentes,  der  Cubus,  dor  seinem  Weson  nach  alle 

Bewegung  ausschliesst:  —  das  Bild  des  in  sich  abgeschlossenen  und 
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vom  Himmel  eingefasst  umrahmten  Kosmos.  Ftir  die  Basis  bil- 
det  daneben  der  Urbegriff  des  Romischen  Templums,  wie  es  der 
Augur  im  freien  Felde  absteckte,  die  Parallele.  Das  ist  auch 
nichts  Anderes  als  der  in  die  Erde  eingezeichnete  und  fixierte 
Horizont  des  Himmels.  Freilich  muss  das  dann  auch  eine  in  der 
Erde  verlaufende  Bewegung  heissen;  aber  eben  diese  Anschauung 
ist  wie  ein  Typus  fill*  die  im  Byzantinismus,  was  man  so  nennt, 
begriindete  friihe  Stagnation  aller  inneren  Entwicklung  der  Grie- 
cliisch  morgenland.  Kirche,  entsprechend  dem  schlechthin  beschau- 
lichen  Charakter  ihres  Cultus  (§  73).  'So  bringt  es  auch  der  By- 
zantinische  Stil,  trotz  des  Glanzes  seiner  ersten  Entfaltung  und 
der  Bedeutsamkeit  seines  Heruberwirkens  auf  das  Abendland,  zu 
nicht  mehr  als  einer  eharakteristischen  Formwandelung;  denn  die 
friih  vorhandene  Variierung  im  Octogon  kommt  zuletzt  nur  als 
Mittelglied  zwischen  Quadrat  und  Kreisrundung  in  Frage.  Cha- 
rakteristischer  fiir  den  bestimmenden  Ausgangspunkt  im  Central- 
quadrate  wurde  der  Russisch-griechische,  aber  auch  im  kirchlichen 
Alterthume  schon  angebahnte  Fiinfkuppelbau,  beruhend  auf  der 
Wiederholung  des  Centralquadrates  in  vier  peripherisch  anla- 
gernden  Seiten  -  Quadraten.  So  wird  das  Griechische  Kreuz,  das 
beim  Centralquadrate  als  von  innen  wirkende  Norm  zu  Grunde 
liegt,  zum  Gesetze  auch  des  peripherischen  Umfanges,  in  der  That 
die  Erschopfung  des  Principes,  und  mittelst  der  hohei’en  Kuppel, 
die  dann  das  Centralquadrat  kront,  der  Vollausdruck  der  auf 
breit  lagerndem  Grunde  thronenden  Kirche,  die  in  ihrer  friih  be- 
wahrten  und  allein  vollstandig  bewahrten  Orthodoxie  weltmachtig 
und  sicher  beruht. 

§  97. 

Wie  im  Byzantinischen  Bane  das  Kreuz  Griechischer  Form  als 
lctztbestimmende  christlich  -  kirchliche  Grundform  hervortritt ,  so 
hat  der  abendlandische  Entwicklungsgang  des  Kirchenbaues  ein 
charakteristisches  Merkmal  am  Fortschritte  von  der  alten  Kreu- 
zesform,  der  crux  commissa,  zu  der  uns  vertrauteren  der  crux  im- 
missa  —  abgesehen  von  der  Spielerei  des  sogenannten  Pilatus- 
kreuzes  im  Englischen  Kirchenbaue.  Bei  jenen,  den  im  Abend- 
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lande  heimisch  gewordenen,  Formen  bildet  die  Laugenbewegung  das 
kennzeichnende  Moment,  im  Unterschiede  von  dem  gleicbarmigen 
griecbiscben  Kreuze,  mit  seinem  alle  Bewegung  auscbliessendeu 
weil  nacb  alien  Seiten  gleich  wirkenden  Centrum.  Die  Fortbil- 
dung  der  crux  commissa  zu  der  immissa  weist  dabei  nicht  minder 
ein  nur  nicht  gleicbseitig  wirkendes  Centralquadrat  auf.  Historisch 
steht  bei  dieser  Fortbildung  das  Interesse  fest,  mehr  Raum  fur 
den  Klerus  zu  gewinnen.  Aus  ganz  verwandter  Riicksicbt  erkl art 
sich  die  Einzelersckeiuung  eines  Westchores  neben  dem  Ostchore 
am  passendsten.  Die  Byzantinischen  Analogieen  sind  in  beiden  Fal¬ 
len  gleich  charakteristisch.  Es  ist  das  wachsende,  Hervortreten 
des  herrschenden  Klerus,  der  dabei  mitwirkte  so  gut  wie  bei 
der  Erliohung  des  Altarraumes  und  bei  seinem  Abschlusse  gegen 
das  Schiff.  Denn  nur  vor  den  Schranken,  welche  dieses  vom  Al- 
tare  trennen,  empfieng  auch  im  Abendlande  nach  immer  mehr 
herrschend  werdendeu  Gesetze,  der  Laie  die  Communion.  Der  By- 
zantinismus  gesteht  charakteristischer  Weise  nur  dem  Kaiser  ein 
Ausnahmsrecht  zu.  —  Aber  im  Abendlande  besonders  war  es  auch 
nicht  bios  Klerusanspruch ,  der  solche  Formen  des  Kirchenbaues 
innerlich  bedingte,  sondern  lang  hinaus  waren  es  ausschliesslich 
die  Kleriker  und  Klosterbriider,  in  deren  Handen  die  Ausftihrung 
des  Kirchenbaues  selbst  ldg  —  zweifellos  zugleich  ein  Zeugniss 
fiir  die  kiinstlerische  Leistungsfahigkeit  dieser  Kreise  in  jener 
Zeit.  Der  Wechsel  der  zu  den  verschiedenen  Zeiten  in  erster  Li- 
nie  dabei  wirksamen  Orden  fallt  zusammen  mit  dem  Wechsel  der 
verschiedenen  Stilarten.  Die  monarchisch  gerichtete  Congregation 
von  Clugny  eroffnet  die  Reihe  mit  den  tonangebenden  gebildet- 
sten  Meistern  der  kirchlichen  Architektur ;  aber  je  mehr  diese  den 
Romanischen  Kirchenbau  der  Pracht  und  dem  Luxus  dienstbar 
machten,  desto  eifriger  neigte  der  aristokratisch  geordnete  Cister- 
cienserorden  sich  der  Forderung  des  einfacheren  Uebergangsstiles 
zu.  Die  Monumente  seiner  Baukunst  bezeichnen  ebensoviel  Sta- 
tionen  seiner  Culturmisssion  durch  ganz  Deutschland  bis  tief  in 
Ungarn  hinein.  Yon  da  an  theilen  sich  die  Rollen.  W&hrend  die 
Bettelorden  dem  inzwischen  auch  mehr  fiir  die  schone  Gothik 
thatiggewordenen  Cistercienserorden  dieselbe  Opposition  machen, 
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wie  ehedem  jener  seinem  Vorg&nger,  so  setzen  daneben  die  Be- 
nedictiner  die  Traditionen  des  schonen  Kmistbaiies  fort.  Aber 
die  wahre  Bedeutung  der  Concur renz  der  Bettelorden  liegt  in  ganz 
Anderem,  als  in  der  Verwerthung  des  neuen  Baustiles  nach  Seite 
der  leicbteren  und  billigeren  Herstellung  der  luftigeren  und  durch- 
sicbtigen  Aussenwande.  Sie  waren  es,  die  zuerst  dem  Langschiffe 
den  neuen  Werth  sicherten ,  der  mit  der  Neubelebung  der  Pre- 
digt  als  Volkspredigt  gewonnen  war,  und  mittelst  des  Tertiarier- 
institutes,  das  ihren  Orden  eignete,  offneten  sie  zngleicb  den  Laien 
den  Zugang  znm  activen  Antbeile  an  dem  Kirchenbaue,  der  trotz- 
dem ,  dass  sicb  scbon  Ludwig  der  Heilige ,  der  Perikles  seiner 
Zeit,  mit  weltlicken  Baumeistern  umgeben  hatte ,  bisber  durcb 
die  exclusive  Prerogative  des  Klosterklerus  jenen  verschlossen  ge- 
blieben  war.  Auf  dem  Gebiete  des  Kircbenbaues  finden  wir  so 
zuletzt  die  Parallele  zu  dem  bedeutsamen  Momente  der  allgemeinen 
Culturentwicklung  wieder,  welches  das  durcb  die  Erhebung  derStadte 
vermittelte  Hereiritreten  des  dritten  Standes  charakterisiert.  Seit- 
dem  ubernimmt  die  Bauhutte  die  Rolle  der  vorher  ausschliesslicb 
betheiligten  Orden. 

I 

§  98. 

Von  dieser  inneren  Gescbicbte  der  Entwicklung  des  abend- 
landiscben  Kircbenbaues  her,  licbten  sicb  die  ideellen  Momente 
die  bei  dem  sogenannten  Gothischen  Stile,  dem  obenan  die  Thatig- 
keit  der  bisber  bezeichneten  Factoren  zu  Gute  gekommen  war, 
schliesslicb  zusammengewirkt  haben.  Unverkennbar  ist  zunachst 
ein  reformatorische.r  Moment,  vielmehr  als  in  der  immer  erneuten 
Opposition  gegen  die  Macht  des  herrschenden  Klerus  darin  repra- 
sentiert,  dass  nun  dem  Volke  zum  Zwecke  der  Predigt  erweiterte 
Raume  des  Heiligtbumes  zuganglich  gemacbt  wurden.  So  mag 
man  auch  mit  unzweifelbaftem  Recbte  an  dem  die  einheitliche 
Bewegung  des  Romaniscben  Baustiles  (§  95)  durchbrecbenden  Hoch- 
bau  den  Charakter  einer  hoberen  Sehnsucbt  ausgepragt  finden, 
die  in  der  Klerusmacbt  und  -Pracbt  einer  weltherrschenden  Kirche 
ibre  Befriedigung  nicbt  zu  finden  wusste.  Aber  diesen  Zug  in  al¬ 
ien  Ehren  muss  es  reiner  Iclealismus  genannt  werden,  wenn  man 
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iibersiebt,  wie  der  Kunst-  und  Pracbtbau  des  Kircbenstiles  seit 
dem  13.  Jabrbunderte ,  ebenso  als  Abdruck  tbeokratiscben  Hoch- 
fluges  der  Zeit  im  Papstthume  wie  nicbt  minder  im  Romiscken 
Kaisertbume,  in  der  idealistiscben  Askese  nicbt  minder  als  in 
der  mittelalterliclien  Scholastik  anzuseben  ist;  und  letztere  war  spe- 
ciell  bei  der  symbolischen  Ausdeutung  des  damaligen  Kircben- 
baues  betbeiligt.  So  finden  sich  neben  jenem  edleren  idealen  Zuge 
ecbt  Germanisclier  Richtung,  ebenso  alle  weltlicben  Elemente  der 
Zeit  mitbetbeiligt ,  wenn  nicbt  an  dem  wesentlicben  Cbarakter 
docb  an  dem  Scbmucke  des  zeitgescbicbtlicbeu  Kirclienbaues.  Vor 
Allem  maclit  sicb  neben  den  Saraceniscben  Reminisenzen ,  ver- 
mittelt  durcli  die  in  Frankreicb  niedei’gelegten  Erfolge  der  Kreuz- 
ziige,  das  romantiscbe  Rittertbum  geltend ,  das  docb  eben  damals 
seinen  idealen  Cbarakter  mebr  und  mehr  zu  verleugnen  anfieng. 
Um  so  begreiflicber  wird  es  dann,  dass,  wovon  sicb  die  Original- 
ricbtung  des  cbristlicben  Kirclienbaues  gerade  abgewandt  hatte, 
die  Pracht  der  Kunstleistung  iiberwiegend  wieder  auf  die  Aussen- 
seite  des  Gotteshauses  ubertragen  wurde,  zuletzt  aber  die  Hoben- 
ricbtung  die  Basis  des  natiirlicben  Horizontes  in  Kiinstelei  so 
vollig  verliess,  dass  die  ausartende  Gotbik  durcb  die  Renaissance  wie 
zum  Hobne  an  die  verlassene  Horizontallinie  der  kosmiscben  Na- 
tiirlicbkeit  und  Wirklicbkeit  erinnert_  werden  musste.  —  Wenn 
sich  die  Ungerechtigkeit  der  neuen  Italienisclien  Meister ,  die  Ge- 
sammtricbtung  dieses  Baustiles  als  Gotbische  Barbarei  zu  cbarak- 
terisieren,  daraus  erldiirt,  dass  der  echte  Gotbiscbe  Kunststil 
den  Italienern  stets  fremd  geblieben  war,  so  kennzeiebnet  die  viel- 
leicbt  gerecbtfertigtste  Benennung :  mittelalterlicli-romantiseber  Bau¬ 
stil,  die  Zeitgebrecben  nicbt  minder,  als  sie  der  gescbicbtlicben 
Wabrbeit  und  der  Bedeutung  dieses  Baustiles  gerecbt  wird.  Wenn 
daneben  die  reform atoriscbe  Kritik  gegentiber  der  gesammten  mit- 
telalterlicben  Kircbenauswirkung  alle  Kunstrucksicbt  vorerst  aus 
dem  Auge  verliert  vor  dem  nachsten  Zweckinteresse  des  Heilsbe- 
rufes  der  Kircbe,  so  hat  die  Erneuerung  des  gescbicbtlicben  Ur- 
theiles  wie  des  lioheren  Kunstsinnes  der  Vergangenlieit  die  ent- 
sprechende  Genugtbuung  dadurcb  gewahrt,  dass  sie  mit  Ueber- 
gebung  von  zwischenliegenden  Deformationen,  wie  dem  Barockstile, 
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und  mit  iiberwiegender  Einschrankung  der  Renaissance  anf  die  Bau- 
ten  ftir  weltliehe  Zwecke,  im  Kirchenbaustile  neben  den  Original- 
typen  nur  der  Gothik  als  Germanischer  Cbarakterform  die  Bedeu- 
tung  von  bestimmenden  Mustervorlagen  einraumt.  Damit  aber  darf, 
bewahrt  an  der  Kritik  gereifteren  Geschiclits  -  und  Zeiturtheiles, 
der  Grundsatz  am  Ausgange  unserer  Darstellung  als  erwiesen  gel- 
ten,  dass  diese  typische  und  symbolisclie  Form  des  raumlichen 
Anbaues  der  Ivirche  in  der  Welt  die  Bedeutung  von  monumental 
fixierten  Lebensformen  der  inneren  Kirchenentwicklung  selbst  ge- 
winnt ,  und  nur  zur  sacblichen  Erganzung  dient  die  Bemerkung, 
dass  die  kunstleriscbe  Darstellung  der  einzelnen  Instrnmente  und 
Gefasse  bis  herab  zu  den  Erzeugnissen  der  Stickerei  undWeberei, 
die  das  Heiligtlium  scbmiicken ,  epochenweise  die  entsprechende 
Entwicklnng  der  charakteristischen  Stilgattungen  tkeilen. 

§  99. 

Was  uberbaupt  Kunst  zur  Verklarung  der  Naturstoffe  leisten 
kann,  bat  die  Baukunst  im  Dienste  der  Kirche  und  durcb  rhonu- 
mentale  Auspragung  ibrer  Ideen  im  eminenten  Sinne  geleistet. 
In  Wabrheit  durchscbeinend  fur  Geist  (§  27)  und  zum  Vermitt- 
ler  von  Geisteswirkung  ftir  den  Ansehauenden  ist  der  sprodeste 
unter  alien  Naturstoffen  geworden.  Aber  eben  in  dieser  materiel- 
len  Bedingtbeit  aller  Auswirkung  im  Raume  liegt  es ,  dass  was 
als  fixierte  Formwirkungen  von  Bedeutung  bier  aufgefiihrt  wer- 
den  kann  ,  schlecbthin  als  Monumente  geschicbtlicher  Vergangen- 
heit  oder  ausserlich  und  symboliscb  vermittelnde  Darstellungs- 
formen  fiir  die  Gegenwart  wirksam  werden.  Grosseres  ermoglicbt 
die  Fixierung  cbristlicher  Ideen  und  kircblicber  Intentionen  in 
dem  ,  was  die  Heiligung  der  Zeit  genannt  werden  darf,  in  Folge 
des  ideelleren  Charakters  der  Zeit  als  allgemeiner  Weltform  des 
Geschehens.  Wie  Materie  und  Geist,  weil  wie  rein  Tbatsacblicbes 
in  seinem  Unterscbiede  von  der  That  als  actuellem  Gescbehen,  ver- 
balten  sich  Raum  und  Zeit:  „das  Aussereinander  des  Seins  und 
das  Aussereinander  des  Tbuns“  (S  c  b  1  e  i  e  r  m  a  e  h  e  r).  Andererseits 
vertritt  die  Ewigkeit  gegendber  der  Zeit  das  absolute  Sein  und 
Wesen.  Indem  sich  dieses  absolute  Sein  dazu  herablasst ,  sich 
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einen  verjiingten  Ausdrnck  abbildlichen  Daseins  zu  geben,  entsteht 
Werden  und  Zeitsein  in  den  Relationen  von  Yergangenheit  und 
Zukunft.  An  den  Dingen  selber  haftet  solches  Zeitsein ,  nnd  ist 
nicbt  bios  als  subjectives  Zeitmass  vorhanden.  So  gewiss  dabei 
die  Ewigkeit  scklechthin  nur  als  Gegenwart  gedacbt  werden  kann, 
so  viel  Wahrbeitsschein  kann  es  haben  ,  der  Creatur,  die  in  den 
Fluss  der  Zeit  gestellt  ist  ,  das  Anrecht  auf  eine  Gegenwart  in 
der  Zeit  tiberhaupt  abznsprechen.  Aber  man  sagt  sicli  nicbt,  dass 
damit  speciell  die  Gottebenbildlichkeit  obenan  des  Menschengeistes, 
sowie  die  Realprasenz  Gottes,  und  in  ihm  der  Ewigkeit  selber, 
in  der  Welt  und  inmitten  der  Zeit  verleugnet  wiirde.  Dagegen 
feiert  sclion  das  philosopliische  Selbstbewusstsein  den  Triumph  im 
Ergreifen  und  Festhalten  des  eigenen  Ich  ein  gleichbleibend  Festes 
im  Flusse  der  Dinge  behaupten  zu  konnen.  —  Vielmebr  aber 
erfiillt  sich  dieses  doch  mehr  nur  formal  zu  nennende  Bewusstsein 
mit  erfahrungsmassigem  Innewerden  von  Realitaten  iiberall  da, 
wo  sich  der  Menschengeist  in  Andacht  und  bewusstem  Geistes- 
leben  mit  Gott  zusammenfasst  und  in  Gott  vertieft.  Man  nennt 
das  mit  Recht  ein  Versenken  in  die  Ewigkeit;  seinem  Wesen  aber 
nach  weist  es  vielmehr  auf  das  stetige  Hereinragen  der  Ewigkeit 
in  die  Zeit  hin,  das  der  Geist  des  Menschen  nur  in  hochster  Stei- 
gerung  des  Eindruckes  inne  wird  in  dem  actuellen  Bewusstsein 
seiner  Lebens-  und  Geistes-Gemeinschaft  mit  Gott.  Darin  erfasst 
und  besitzt  der  Mensch  die  hohere  Realitat  seines  eigenen  Lebens 
in  einer  Form,  dass  Vergangenheit  und  Zukunft  dariiber  keine 
Macht  haben.  Vielmehr  gerathen  die  letzteren  in  Rueksicht  auf 
ihr  Recht  und  ihre  Bedeutung  fur  das  Individuum  in  innere  Ab- 
b&ngigkeit  von  dem ,  was  als  festgehaltene  innerliche  Gegenwart 
des  Geisteslebens  hochste  Realitat  geworden  ist.  Diese  Gegen¬ 
wart  wird  nicht  nur  der  Zukunft  machtig,  sondern  ebenso  der 

• 

Vergangenheit  nach  Seite  ihrer  Existenz  im  Bewusstsein.  Der 
Mensch  ist  dadurch  zugleich  aus  dem  Flusse  der  Zeit  und  Wan- 
delbarkeit  herausgehoben :  —  die  hohere  Parallele  und  Kraftquelle 
flir  das  ,  was  man  sittlich  den  festgewordenen  subjectiven  Cha- 
rakter  nennt. 

So  gewinnt  nun  auch  die  Andacht  und  das  Gottesleben  der 
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Gemeinde  in  unmittelbar  cultischer  Betkatigung  die  Macht  nnd 
Bedeutung,  die  Gemeinde  aus  dem  Flusse  der  Zeit  herauszunek- 
men  und  anf  die  allzeit  gleiche  Gegenwart  ihrer  Gottesgemeinschaft 
oder  anf  die  hohere  Stufe  wahrer  Feier  zn  versetzen,  das  Abbild 
des  nicht  nur  zukiinftigen  und  kimmliscken  Innenlebens  der  Ge¬ 
meinde  in  seliger  Feier  der  Ewigkeit.  Das  ist  auch  ftir  die  Ge¬ 
meinde  in  der  Zeit  scbon  tkatstichliche  Erfakrung  der  Ewigkeit, 
die  als  hohere  Realittit  der  Zeit  in  das  irdische  Leben  hineinragt. 
Nach  friiheren  Voraussetzungen  (§  65)  ist  aber  diese  Vermittlung 
der  Ewigkeit  in  der  Zeit  nichts  Anderes  als  :  „Offenbarungu,  und 
alle  geschichtlichen  Gottesthaten  participieren  daher  an  diesem 
Charakter,  Mar-ksteine  der  Ewigkeit  im  Flusse  der  Zeit  zu  setzen 
und  ftir  die  Zukunft  auch  bleibend  zu  sein.  Indem  nun  die  Ge¬ 
meinde  diese  gottlichen  Geschichtsthaten  selber  zum  Gegenstande 
der  Feier  in  der  Zeit  d.  h.  zu  immer  neuer  Gegenwart  der  Feier 
erhebt,  so  bekennt  und  bethatigt  sie  einerseits  damit,  dass  diese 
Thaten  nicht  bios  durck  Erinnerung  fortwirken  aus  der  Yergan- 
genheit,  sondern  in  der  wesentlichen  Fortwirkung  gleicher  Gottes- 
erfahr ungen  der  Gemeinde  unabhangig  von  allem  Zeitenwechsel 
fortleben.  Andererseits  aber  vermittelt  diese  auch  durch  die  immer 
erneute  Feier  derselben  thatsachlich  die  Realprtisenz  dieser  Got¬ 
testhaten  in  neuer  Segenswirkung  ftir  sich  selbst  wie  ftir  die  Welt. 
Das  ist  der  eigentliche  Begriff  der  heiligen  Zeit  oder  des  soge- 
nannten  Kirchenjahres :  die  im  gemeindlichen  Selbstleben  vermit- 
telte  Realprasenz  der  Gottesthaten  in  der  Zeit.  Die  Auswirkung 
der  Kirche  auf  dem  Gebiete  der  Zeit  wird  so  zur  immer  neuen 
Reprasentanz  des  Ewigen  oder  der  ewigen  Realitaten  in  dem  Wech- 
sel  der  Weltjahre ,  die  ihrerseits  immer  erst  ihren  Inhalt  von  der 
Zukunft  erwarten  mtissen  und  als  geschichtliche  Yergangenheit, 
nur  von  etkiscker  Fortwirkung  begleitet,  ausschliesslich  im  Ge- 
dachtnisse  fortleben. 

§  100. 

Wie  auf  diese  Weise  di6  Kirche  in  ihrer  Entwicklung  das 
Weltgesetz  der  Zeit  mit  ganz  neuem  Inhalte  erfullt  hat,  bezeugt 
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vor  Allem  die  Thatsache  weitreichendster  Culturwirkung ,  dass 
die  Geschichtswelt  seit  Ckristi  Erscheinen  auch  von  Christo  her  ihre 
Jahre  zahlt.  Bis  in  das  17.  Jahrhundert  hinein  datiert  sogar 
noch  die  notarielle  Zeitrechnung  von  dem  jeweiligen  Osterter- 
mine  aus.  1st  dies  nur  ein  formaler  Machterweis  des  Christen- 
thumes  in  seinem  geschichtlichen  Eintreten,  so  jedenfalls  ein  voller 
Beweis  fur  unwidersprochene  Anerkennung  desselben  als  Cultur- 
macht ;  wie  denn  Widerspruch  und  Aenderungsversuche  seiner 
Zeit  nur  in  Form  bewussten  Antichristenthumes  auftraten.  Abor 
ein  Zeitmass,  das  nur  die  Form  der  Datierung  bedingte,  weist 
noch  nicht  die  Yergangenheit  der  Thatsachen  als  in  Gegenwart 
aufgehoben  auf.  Das  vermittelte  die  in  Christenthumserfahrung 
und  durch  diese  entzundeter  Andacht  griindende  heilige  Feier, 
und  diese  Feier  gilt  nichts  Anderem,  denn  der  ewigen  Bedeutung 
dieser  Vorgange  als  gottlicher  Offenbarungsthatsachen.  Dann  muss 
aber  eine  umfassende  Darstellung  dieser  lehrreichen  Erscheinung 
weit  liber  Christi  Geburt  selbst  zuriickgreifen,  und  ein  Gebiet 
hoherer  Einheit  zwischen  neutestamentlichem  und  alttestament- 
lichem  Heiligleben  der  Gottesgemeinde  thut  sich  hier  auf  wie  bei 
keiner  anderen  Seite  der  Kirchenauswirkung;  denn  das  einheitliche 
Offenbarungswerk  bildet  die  gemeinsame  Basis.  So  bedeutsame 
Unterschiede  und  so  sicher  ein  klarer  Fortschritt  in  der  Heiligung 
der  Zeit  sich  dabei  ergeben  wird,  so  treffen  diese  hier  doch  mehr 
die  Form  als  das  Wesen  und  sind  nur  als  Unterschiede  des  Mas¬ 
ses  in  der  Durchdringung  und  Erfiillung  der  Weltzeit  mit  Geist 
und  Gottesleben  zu  wiirdigen.  Aber  directer  und  umfassender  als 
bisher  wird  nun  zum  Abschlusse  Israelitisches ,  weil  theokratisch 
bedingtes,  Volks  -  und  Vorleben  zur  unmittelbar  bestimmenden 
Vorlage  fiir  die  christlich  -  kirchliche  Feier.  Aber  nicht  in  dem 
Sinne  bios  geschieht  dies ,  dass  die  neutestamentliche  Gemeinde 
die  alttestamentlicbe  Feier  zum  Vorbilde  nahm,  sondern  die  letz- 
tere  wurde,  als  Feier  grundlegender  Offenbarungsthatsachen  und 
als  Zeitmoment  durch  Feier  bezeichnet,  selbst  wieder  zum  Rah- 
men  und  Incidenzpunkt  neuer  Offenbarungsthaten ,  in  denen  die 
friiheren  ihre  hohere  Vollendung  finden.  Das  gilt  obenan  vom 
Christlichen  Osterfeste  in  seinem  Verhaltnisse  zum  Jlidischen  Pas'" 
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sah  und  zuletzt  nicht  minder  vom  christlichen  Sonntage,  dem  neuen 
Zeitmesser,  in  seiner  Correspondenz  als  Wochentag  zum  Sabbathe, 
dem  alttestamentlichem  Zeitmasse.  Yon  dem  Verhaltnisse  der  letz- 
teren  Beiden  ist  anszngehen. 

§  101. 

Ob  die  siebentagige  als  grundlegende  Zeittbeilung  friiher 
als  bei  Israel  bei  anderen  Volkern  im  Gebrauche  mit  Sicher- 
heit  nachgewiesen  werden  konne,  darf  als  nebensachlich  neben 
der  unbestreitbaren  Thatsacbe  bebandelt  werden,  dass  nirgend 
anders  der  Sabbatb  im  Sinne  der  Feier  des  vollendeten  Schopf- 
ungswerkes  fiir  jenes  Zeitmass  bestimmend  gewirkt  hat.  Das 
fortlebende  Gedachtniss  der  ersten ,  fur  alle  weitere  Offenba- 
rung  grundlegenden  Offenbarungsthatsache  beherrscbt  alle  Zeit- 
anscbauung  der  alttestamentlichen  Gemeinde  und  bildet  den 
allein  bestimmenden  Grund  fur  die  Heiligkeit,  in  der  bei  ihr 
die  Siebenzahl  steht.  Denn  nun  wird  ebenso  der  siebente  Mo- 
nat  als  Sabbatkmonat ,  wie  das  siebente  Jabr  als  Sabbathjahr 
ausgezeichnet. ,  und  in  Sieben  mal  Sieben  erschOpft  sich  das  eines 
neuen  Anfanges  des  Sociallebens  im  anderen  Hall-  und  Jubel- 
jabre  bediirftige  langste  Zeitmass.  Ebenso  aber  wie  fur  den  pro- 
gressiven  Fortschritt  der  Zeit  macbt  sich  der  Einfluss  der  Woche 
und  des  Sabbaths  als  Zeitmesser  fur  die  jahrliche  Festfeier  gel- 
tend;  denn  wie  die  dem  christlichen  Pfingstfeste  entsprechende 
Erntefeier  Israels  schlechthin  das  Wochenfest  heisst,  wegen  der 
Distance  von  sieben  Wochen,  in  der  es  zum  Passah  steht,  so 
ist  das  letztere  selbst  als  das  Fest  der  Feste  durch  die  Sabbath- 
woche  oder  den  siebenfachen  Sabbath  ausgezeichnet.  Nicht  ein  hei- 
liger  Tag,  sondern  die  Woche  selbst  als  Schopfungs  woche  im  sie- 
benten  Tage  geheiligt,  ist  fur  Israel  die  Grundlage  aller  heiligen 
Zeit,  wie  die  gleiche  Benennung  fur  Tag  und  Woche  belegt.  Der 
sclavische  Anschluss  der  morgenlandischen  Kirche  an  dies  alttesta- 
mentliche  Zeitmass  wird  an  seinem  Orte  dazu  dienen,  den  Unter- 
schied  vom  specifisch  neutestamentlichen  Principe  zur  vollen  Klar- 
heit  zu  briugen  (§  108). 


Das  christliche  Zeitmass, 
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§  102. 

Als  das  neue  Zeitmass  nach  neutestamentlichem  Principe  er- 
weist  sich,  so  behaupten  wir,  der  heilige  Tag  als  solcher  im  Un- 
terschiede  von  dem  Wochenprincipe.  Aus  der  Sonntagsfeier  flir 
sicb,  die  friibe  und  zuerst  als  Gedkchtniss  frei  gewidmeter  Dank- 
barkeit  an  die  Wiederkehr  des  Tages  ankntipfte  ,  an  dem  Jesus 
aufei*standen  und  als  Auferstandener  erschienen  war ,  liesse  ein 
sicberer  Beweis  nur  zweifelhaft  sich  fiihren.  In  demselben  Tur- 
nus  wie  der  Sabbath  kehrt  er  wieder,  und  dass  der  Christ  die 
Woche  als  solche  von  dem  Tage  aus  heiligt ,  der  nach  dem  alt- 
testamentlichen  Sabbath  berechnet  der  erste  Wochentag  heisscn 
muss,  entsprache  nur  dem  Unterschiede  gesetzlich  verdienter  und 
dureh  freie  Gnade  vorausgegebener  Ruhe,  aus  der  die  Kraft  des 
neuen  Wandels  in  jeder  Woche  erfliesst.  Das  bleibon  auch  unter 
alien  Umstanden  berechtigte  Grundgedanken,  wie  andernfalls  die 
regelmassige  Wiederkehr  eines  besonderen  Ruhetages  auch  im 
neuen  Testamente,  sich  einfach  aus  der  noch  fortwahrenden  Ent- 
wicklung  des  Werdens ,  dessen  'letzter  Ursprung  immer  die 
Schopfung  bleibt ,  wie  aus  dem  Ziele  dieser  Entwicklung  in  der 
ewigen  Ruhe  erklart:  —  eine  in_der  Lehre  vom  Sabbathismus 
tiefsinnig  durchgefiihrte,  originale  Schriftanschauung  (Hebr.  3, 11  If. ; 
4,  Iff.).  Dennoch  darf  man  den  Grundsatz  aufrecht  erhalten  :  niclit 
Wochen-  sondern  Tagesprincip  ist  neutestamentliches  Zeitmass, 
und  wenn  man  dies  nicht  schon  dogmatisch  durch  das  negative 
Zeugniss  Pauli ,  dass  kein  Tag  fiir  sich  gesetzlich  zu  feiern  sei 
(Col,  2,  16  f.  vgl.  Gal.  4,  9.  10.  Rom.  14,  5.  6)  und  ideell  durch 
das  del  acx^ari'Qsiv  Justins  begrunden  will,  so  entscheidet 
dariiber  der  geschichtliche  Gang  und  die  bestimmenden  Grund- 
satze  bei  Feststellung  des  christlichen  Kirchenjahres  in  seiner  or- 
ganischen  Entwicklung.  Nicht  einmal  der  Sonntag  fiir  sich,  son¬ 
dern  Freitag  und  Sonntag  in  ihrer  Wechselbeziehung  sind  die 
Grundsteine  des  christlichen  Kirchenjahres ,  schlechthin  als  Tage 
gewerthet.  Denn  darin  unterscheiden  sich  ja  die  beiden  Offen- 
barungsgrundlagen  selbst.  Innerweltliche  Geschichtsthatsachen  be- 
griinden  ausschliesslich  Sonntagsfeier  wie  die  besonderen  Festtage. 
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Ftir  die  geschichtliche  That  aber  ist  Tag  und  Stunde  die  Zeit- 
form.  Die  alttestamentlich  bestimmende  Grundlage  dagegen  ist 
die  Schopfungsoffenbarung  ,  in  sich  selbst  alter  Weltzeit  und 
Zeitgescbichte  Bertindung,  nach  dem  Mosaiscben  Geschichtsberichte 
aber  eine  Epoche,  der  die  Wocbe  zum  Ausdruck  dient,  so  wenig 
die  Schopferruhe  selbst  auch  in  ein  Tagesmass  abzugrenzen  ist. 
So  begreift  sich  auch  erst  vollig,  dass  der  christliche  Sonntag  in 
keiner  Weise  wie  ein  Ersatz  fur  den  Sabbath  als  eine  analoge 
Wochentagsfeier  gefasst  werden  darf.  Den  Principanfang  eines 
neuen  Lebens  feiert  die  Christenheit  in  ihm,  das  an  sich  alle  Tage 
des  Christenlebens  durchdringen  soil ,  bis  die  Auferstehung  Aller 
alien  Wechsel  der  Tage  und  Nachte  aufheben  wird  (Off.  10,  6). 
Die  Romische  Kirche  hat  schliesslich  die  Consequenz  dahin  voll- 
endet,  dass  ihr  thatsachlich  jeder  Tag  als  durch  die  Geschichte 
der  Heiligen  geheiligt  gilt,  in  der  ungerechtfertigten  Ueberbietung 
noch  ein  Zeugniss  resoluter  Consequenz  des  vom  Anfange  an  wir- 
lcenden  neuen  Principcs.  Die  andere  Consequenz,  dort  nioht  minder 
iibertrieben,  ist  die  der  principiell  ebenso  motivierten  Stundenfeier, 
als  geschichtlich  geheiligter  Zeitmomente;  wahrend  Israel  nur  die 
Hauptstunden  des  natiirlichen  Tages  zahlt  und  wachsend  zahlen 
lernte.  Die  Romische  Kirche ,  die  in  dem  Allen  den  Gesetzes- 
standpunkt  zu  erneuern  liebt,  vertbeilt  nur  das  Zeitmass  in 
praktischer  Riicksicht ,  auf  die  Laien  als  Gottesdienststunde ,  auf 
die  Kleriker  als  Horenordnung. 

§  103. 

Aber  die  Jahresfeier  nimmt  das  vorwiegende  Interesse  ein 
ftir  Alles,  was  ideelle  Heiligung  der  Zeit  zu  heissen  verdient  und 
daftir  wirken  die  Hauptmomente  der  alttestamentlichen  Jahres¬ 
feier  so  unmittelbar  bestimmend,  dass  eine  selbstandige  Wtirdigung 
der  letztei’en  zu  den  integrierenden  Aufgaben  der  Darstellung  christ- 
lichen  Zeitgesetzes  gehort.  Nach  dem  oben  bezeichneten  Verhalt- 
nisse  zur  Grundlage  im  Sabbath-  und  in  Wochenmasse  (§  101) 
diirfen  summarische  Bestimmungen  geniigen.  Dem  zum  Gedticht- 
nisse  der  Yolksausfuhrung  aus  Egypten,  als  Israels  Erlosung  aus 
Heidenknechtschaft ,  jahrlich  zu  feiernden  Passah  liegt  dann  als 


Das  heilige  Jahr  bei  Israel. 


Ill 


Hauptgedanke  die  Idee  der  Schopfung  des  heiligen  Yolkes  selbst 
—  d.  h.  einer  heiligen  Menschheit  in  erneuerten  Anfangen  —  zu 
Gruude;  daber  die  siebenfache  Steigerung  der  Sabbathsfeier ,  die 
an  sicb  nur  noch  der  ersten  naturlichen,  inzwischen  durch  Slinde 
verderbten  Schopfung  und  Herstellung  dos  Menschen  gait.  Wenn 
die  Vollendung  der  Weizenernte ,  deren  Anfang  sich  rait  der 
Passahfeier  verkniipft,  das  zweite  Hanptfest  begriindete,  so  muss 
dafiir  bei  Israel,  das  Naturfeste  nur  als  geheiligt  und  erhoben  zu 
Bundesfesten  feiert,  der  Zusammenhang  des  heiligen  Landes  mit 
dem  heiligen  Volke  als  entscheidendes  Motiv  gelten.  Die  ersten 
Brote  aus  dem  neuen  Erntesegen,  die  in  ihrer  Darbringung  ohne- 
hin  als  ideelle  Wurzel  des  stehenden  Brauches  der  Auflegung 
von  sogenanuten  Schaubroten  gelten  muss,  sind  das  Symbol  der 
entsprechenden  Frucht,  die  das  Volk  von  seinem  Lande  zur  be- 
stimmten  Zeit,  wie  als  Dank  fur  seine  Gottesschopfung  als  hei- 
liges  Volk  darbringt;  Ideen  ,  welche  die  spatere  Verbindung  der 
Gesetzgebungsfeier  mit  diesem  Wochenfeste  innerlichst  motivieren, 
zur  Erhohung  der  Correspondenz  mit  dem  Geistesgesetze  und  der 
Geistesfrucht ,  deren  gottliche  Herstellung  die  christliche  Kirche 
am  entsprechenden  Pfingstfeste  feiert.  Das  war  die  Heiligung  des 
Friihjahrseyklus  im  alten  Testamente.  —  Das  Interesso,  eine  iihn- 
liche  Correspondenz  fur  den  Wintercyklus  des  christlichen  Kir- 
chenjahres  nachzuweisen,  wiirde  an  sich  nicht  zur  Beachtung  des- 
sen  einladen ,  was  als  Israelitische  Feier  in  der  Herbstzeit  ein 
Analogon  in  christlicher  Feier  iiberhaupt  nicht  aufweist.  Aber 
die  selbstandige  Bedeutung,  die  der  Versohnungstag  mit  dem  sich 
anschliessenden  Laubhiittenfeste  filr  Israel  hatte,  fordert  die  gleiche 
Beriicksichtigung  dieser  schon  als  Consequenz  der  den  Friiblings- 
festen  zu  Grunde  gelegten  heiligen  Gedanken.  Feiert  Passah  die 
einmalige  Schopfung  des  Volkes  als  heiligen  mit  der  Feier  im 
Gefolge ,  die  seinem  fruchtbringenden  Leben  im  heiligen  Lande 
zum  Ausdrucke  dient,  so  kann  tiber  die  Bedeutung  des  jahrlichen 
Versohnungstages  insoweit  kein  Zweifel  walten,  als  durch  die  an 
ihm  immer  neu  vollzogene  Entsiindigung  des  Volkes  das  Hinder- 
niss  des  Wohlgefallens  Gottes  an  ihm  und  an  der  Frucht,  die  os 
Jehova  bringt,  weggenommen  werden  sollte.  Aber  die  Wirkung 
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dieser  Versohnung  tritt  dadurcb  in  specifische  Beziehung  zu  dem 
Heiligthume  wie  zu  allem  Priesterdienste  in  Israel ,  dass  Gottes 
Wohnen  unter  seinem  Volke,  der  hochste  Ausdruck  seines  Wohl- 
gefallens  wie  des  ununterbrochenen  Bestandes  seines  Bundes  mit 
demselben ,  an  der  Hiitte  resp.  am  Tempel  Gottes  und  an  der 
hohenpriesterlicben  Vermittlung  in  demselben  haftet.  So  wird 
der  Versohnungstag  zur  erneuerten  Weihe  obenan  der  Hiitte  als 
der  Statte  der  Gotteswobnung  unter  Israel  (Levit.  c.  16.  Ebr.  9,  21) 
und  damit  die  Grundlage  fiir  die  Freuden  des  Laubhiittenfestes ; 
denn  unzweifelkaft  wird  alle  Erntebedeutung ,  die  diesem  Feste 
daneben  aucb  eiguet,  iiberwogen  von  der  Erinnerung  an  das  erste 
Wobnen  des  Yolkes  bei  seinem  Gotte  in  der  Wiiste  (Hosea  2, 
14  ff.  vgl.  Deut.  8,  7  If.  Lev.  23,  43).  Diirfte  man  dann  Sacb.  14, 
20  f.  als  Andeutung  innerer  Beziehung  zwiscben  dem  Laubhiitten- 
feste  und  der  neuvollzogenen  Entsiindigung  der  Hiitte  fassen ,  so 
ergabe  sicb  die  voile  Parallele  der  Weihe  der  Gotteswohnung  und 
aller  Wobnungen  der  Biirger  Israels,  entsprechend  der  Doppel- 
beziehung,  dass  Gott  wohnt  bei  seinem  Yolke  und  sein  Volk  bei 
ihib.  Das  Wechselverhaltniss  der  beiden  Doppelfeste  Israels  im 
Friihlinge  und  Herbste  lasst  sich  dann  kurz  in  die  Begriffe  :  Got¬ 
tes  Volk  und  Gottes  Wohnung,  resp.  als  Fest  der  Schopfung 
Israels  als  Volk  Gottes  in  seinem  Lande ,  und  als  das  Fest  der 
Erhaltung  desselben  in  seiner  Gottesbeziehung  und  Bundesgemein- 
schaft  fassen.  Bei  beiden  Kreisen  stebt  dann  je  das  zweite  Fest 
in  entsprechender  Folge  zu  dem  ersten,  dort  als  Frucht  der  Lei- 
stung  und  des  Dankes  fiir  den  Yolksbestand  in  seinem  Lande, 
hier  als  Aneignung  und  Zuwendung  der  erneuerten  Heiligkeit  wie 
der  Wohnung  so  des  Volkes  Gottes.  Zur  Bestatigung  endlicb.  da- 
fiir,  dass  die  beiden  Grundgedanken :  „  Gottes  Volk  und  Gottes  Wob- 
nung“  als  Festmotive  dem  Israelitischen  Yolksbewusstsein  selbst 
durchaus  nicht  fremd  geblieben,  dienen  die  beiden,  an  die  spatere 
Yolksgescbichte  ankniipfenden  Feste:  Purimfest  im  Marz  als  Fest 
erneuter  Volkserrettung  aus  der  Macht  der  Heiden  und  Tempel- 
weihe  im  December  als  Entsiindigung  des  Heiligthumes  nacb  heid- 
niscber  Eutweihung  desselben. 


Der  neue  und  der  alte  Festkreis. 


113 


§  104. 

Schon  das  heilige  Jahr  Israels  zeigt  so  die  tiefsinnigste  Arehi- 
tektonik  und  Ideenverbindung.  Aber  das  Nebeneinander  gerade 
der  beiden  bestimmenden  Hauptmomente  ist  charakteristisch  aucb 
fiir  die  Schranke  dcs  alten  Testamentes.  Im  neuen  Testamente, 
fallt  die  Wohnung  Gottes  mit  deih  Volke  Gottes  selbst  zusam- 
men,  und  ineinander  liegt  nun  Beides  (2  Cor.  6,  16  vgl.  1  Cor.  3, 
16):  das  Angeld  neutestamentlichen  Geistesbesitzes  auf  die  Ender- 
fiillung  (Offenb.  Joh.  21,  3).  Die  der  Gemeinde  aussere  Vermitt- 
lung  ruht  schlecbthin  in  Christo  ,  der  deshalb  den  Tempel  selbst 
auch  vertritt  in  der  zukiinftigen  Erscheinungswelt  des  Volkes 
Gottes  (Offenb.  Joh.  21,  22  vgl.  Joh.  2,  19.  21).  Daher  kehrt  sich 
das  Yerhaltniss  nun  dahin  um ,  dass  das  neutestamentliche  Pas- 
sah  zur  Feier  derjenigen  Erlosungsthatsache  wird,  welche  die  ein- 
malige  und  fiir  alle  Zeiten  und  Volker  ausreichende  Vermittlung 
bildet.  Fiir  sich  in  Wahrheit  das  Fest  der  Neuschopfung,  gipfelnd 
in  der  verklarten  Menschheit  des  Auferstandenen ,  weist  dann  ne- 
ben  ihm  Pfingsten  selbstandig  die  Erdenfrucht  dieses  Gotteswerkes 
auf  in  dem  neutestamentlichen  Volke  Gottes;  aber  mit  diesem 
selbst  ist  dann  auch  das  Andere  gegeben,  dass  Gott  im  erneuer- 
ten  Menschen  seine  Wohnung  hat  im  heiligen  Geiste.  So  ist  es 
nur  verstkndlich  ,  dass  das  neutestamentliche  heilige  Jahr  keiuen 
zweifachen  Festkreis  im  Sinne  des  alten  aufweisen  kann  ;  wah- 
rend  im  Friihjahrskreise  das  Fest  der  Erlosung  und  der  Gott  ge- 
falligen  Erdenfrucht  nun  ebenso  correspondieren ,  als  die  Idee 
von  Gottes  Volk  und  Wohnung  bewahi't  ist.  Dagegen  vollen- 
dete  sich  der  Eindruck  sinnreicher  Architektonife ,  den  das  alt- 
testamentliche  heilige  Jahr  fiir  sich  aufweist,  dadurch  dass  ge¬ 
rade  der  zweite  Haupttheil  der  alljahrlichen  Feier  auf  das  hin- 
wies,  was  seine  Erfiillung  erst  in  der  zukiinftigen  Versohnung 

4 

und  Vermittlung  linden  sollte.  Die  dem  Passah  selbst  nicht  feh- 
lende  Siihnidee  ist  in  dem  grossen  Versohnungstage  verselbstan- 
digt  in  ihrem  Zusammenhange  mit  der  dem  Volke  ausserlich  ge- 
geniiberstehenden  Hiitte  und  Siihnanstalt.  Eine  ahnlich  weissa- 
gende  Hindeutung  liegt  in  der  Folge  der  Israelitischen  Festcyclen 
nacheinander ,  wie  sie  auch  in  dem  selbstandigen  Anschlusse  des 

v.  Zezschwitz,  System  d.  prakt.  Theologie.  8 
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ftinfzigsten  Tages  beitn  Wochenfeste  und  des  ftinfzigsten  Jab  res 
beim  Jubeljahre  vorlag,  und  beim  Hiittenfeste  ebenso  ein  Schluss- 
tag  der  grossen  Festversammlung  als  achter  Tage  hinzutrat.  In  all 
diesen  Fallen  macht  sich  so  ein  neues  Zeitmass  da  geltend,  wo  das 
alte  in  sieben  Tagen  oder  in  der  hochsten  Steigerung  von  Sieben 
mal  Sieben  sich  erschopft  zeigt.  Das  ist  eine  alttestamentliche 
Vorgestalt  fur  den  neuen  Anfang.  —  Mit  dem  berechtigten  Par- 
ticularstande  des  alttestamentlichen  Yolkes  Gottes  fiel  zugleich 
seine  Hiitte.  Seine  Feste  waren  Feste  des  Weges;  aber  eines 
Weges  mit  klarer,  weissagender  Zielrichtung. 


§  105. 

Die  geschichtlichen  Anfange  feststebender  cbristlicher  Jahres- 
feier  forderu  eine  um  so  kritiscbere  Erhebung  und  sorgfaltigere 
Feststellung,  je  weniger  bier  von  offenbarungsgesetzlich  anordnen- 
der  Yorscbrift  wie  im  alten  Testamente  die  Rede  sein  konnte. 
Was  mit  diesem  Ansprucke  auch  in  der  Kirche  aufgetreten,  fallt 
unter  die  obige  Verurtheilung  der  sich  geltend  macbenden  juden- 
cbristlichen  Grundsatze  (§  89) ,  wie  solche  Paulus  schon  zu  be- 
kampfen  batte  (§  102).  Speciell  gehort  dabin  auch  die  Fort- 
fuhrung  des  Sabbaths  als  Feiertag  in  der  morgenlandischen  Kirche 
(§  108).  Um  so  bedeutsamer  ist  die  friibe  Einbiirgerung  des  Sonn- 
tages  in  Form  des  freiesten  Anschlusses  an  die  schnell  berrschend 
werdende  Sitte.  Aber  gerade  ein  wocbentlicbes  Gedtichtniss  der 
Auferstehungsthatsache  musste  seiner  Auszeichnung  als  Jabrestag 
eher  hinderlich  denn  forderlicb  werden.  Dafur  war  der  Todestag 
geeigneter,  uncf  seiner  Feier  kam  die  friib  bemerkbare  Sitte  ent- 
gegen,  auch  bei  Martyrern  dem  Todestage  in  den  betreffenden 
Gemeindekreisen  jahrlicb  ein  wiederkehrendes  Gedachtniss  zu 
widmeu.  Zwar  wurden  der  Freitag  un^  der  Mittwoch  auch 
wochentlicb  als  sogenannte  Stationstage  in  Erinnerung  ibrer  Be- 
deutung  fur  das  Leiden  Cbi*isti  beilig  gehalten;  aber  bedeutend 
spater  und  weniger  allgemein  stellte  sich  diese  Sitte  fest  als  die 
Feier  des  Wochentages  der  Auferstehung,  der  als  solcber  schon 
die  Erinnerung  an  den  Wochentag  des  Todes  zugleich  fixieren 
half ,  auch  so  lange  diesem  nicht  gleiche  Feier  gewidmet  wurde. 
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So  erklart  sich  der  geschichtliche  Hergang,  dass  einerseits  die 
Yorstellang  der  Doppelkeit  eines  nckaya  o'tccvQcocifxop  und  eines 
ndrjyct  dvaGTCMTiixov  friihe  vorhanden  ist  und  andererseits  doch 
fur  die  Frage  der  jahrlichen  Feier  Anfangs  der  Todestag  ebenso 
einseitig  den  Gegenstmd  des  Interesses  bildet,  als  einseitig  in  einern 
zweiten  Stadium,  wo  sich  schon  die  Zweitheilung  der  ganzen  Zeit- 
gruppe  in  eine  Fastenzeit  der  Leiden  und  eine  Freudenzeit  der  oster- 
lichen  Tage  geltend  macht,  der  Name  Passah  wioder  auf  den  Auf- 
erstehungstag  allein  sich  iibertr&gt.  Beides  geschah  nicbt  obne  die 
willkiikrlichste  Umdeutung  des  hertibergenommenen  Fremdwortes. 
Jene  Gruppenunterscbeidung,  nach  vorn  in  Anfangs  scbwankender 
und  zwischen  der  morgen-  und  abendl&ndischen  Kircke  fortgehend 
noch  streitiger  Ausdehnung,  batte  fur  die  zweite  Gruppe  an  dem 
alttestamentlichen  Vorbilde  den  festen  Anhalt  der  fiinfzig  Tage 
nach  dem  Passah;  freilich  auch  mit  der  anfanglichen  Folge,  die 
ganze  Gruppe  mit  dem  Namen  Pentakoste  bezeichnet  zu  sehen. 
Dass  man  diese  dann  mit  dem  nda%a  avadtatit^iov,  den  Oster- 
tag  selbst  hinzugerechnet,  eroffnete,  hat  andererseits  ein  Moment 
dafur  gebildet,  die  fjfiEQCc  Sydor]  mehr  und  mehr  als  den  Anfang 
der  Woche ,  wie  alles  neuen  Heilslebens  des  Neuen  Testamentes 
nach  dem  Abschlusse  des  alten  im  grossen  Sabbath  wiirdigen  zu  ler- 
nen  (§  102).  Erst  als  in  Folge  der  spateren  Auszeichnung  des  vier- 
zigsten  Tages  durch  das  Gedachtniss  der  Himmelfahrt  das  Pfingst- 
fest  als  solches  sich  isolierte  und  den  Namen  der  Pentakoste  fur 
sich  ansprach,  war  der  organische  Abschluss  des  Osterfestes  selbst 
als  Jahresfeier  innerlich  ermoglicht :  die  Riickkehr  zur  ersten 
mit  instinctivem  Tacte  aufgestellten  Anschauung.  Denn  indem 
nun  die  nachfolgende  Freudenzeit  ihren  selbstandigen  und  bestim- 
menden  Hohepunkt  an  dem  abschliessenden  Pfingstfeste  gewonnen 
hatte ,  konnte  die  Auferstehungsfeier ,  zu  der  ihr  naturgemass 
nSchsten  Correspondenz  mit  der  Todesfeier  zuriickkehrend,  ebenso 
als  abschliessender  Zielpunkt  der  ersten  Gruppe  betrachtet  wer- 
den,  in  welcher  nun  die  Heilsvermittlung ,  allseitig  zusammen- 
gefasst,  der  Heilsaneignung  vorausgeht.  Die  Differenz,  den  ersten 
grossen  Freudentag  scheinbar  von  dor  Freudenzeit  gotrennt  zu 

sehen ,  vermittelte  dabei  die  Osternachfeier  als  Pascha  annotinum 
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an  der  Octave,  dem  sogenannten  weissen  Sonntage:  —  der  folgen- 
reiche  erste  Vorgang  dafttr,  alle  Hauptfeste  durch  eine  Octave  abzu- 
sehliessen,  der  fiir  das  Pfingstfest  freilich  erst  im  Mittelalter  die 
Nacbfolge  in  der  Feier  eines  Trinitatisfestes  faud.  In  allmahlicher 
Entwicklung,  deren  Stadien  wir  nocb  als  festgehaltene  Einthei- 
lungsweisen  in  den  verschiedenen  morgenlandischen  Kirchenpro- 
vinzen  (§  108)  wiedererkennen ,  hat  sich  so  festgestellt ,  was  als 
neutestamentlicher  Friihjahrsfestkreis  die  Grundlage  des  abend- 
landischen  Kirchenjahres  (§  109)  bildet. 

§  106. 

Dieser  erste  Theil  des  Kirchenjahres  ruht  unverkennbar  auf 
directer  Geschichtsankniipfung ,  bei  der  man  unter  Ausscheidung 
judenchristlicher  Abirning  und  allmahlicher  Ausgleichung  morgen- 
landischer  und  abendlandischer  Traditionen  und  Gewohnheiten, 
mittelst  festgestellter  Berechnungsweise  des  Ostertermines ,  die 
Feier  auch  in  mogliclister  Correspondenz  zu  den  Daten  zu  erhal- 
ten  suchte.  Ganz  anders  verhielt  es  sich  mit  der  allmahlichen 
Feststellung  des  Winterfestkreises.  Fehlten  doch  hier  die  gleich 
sicheren  Anknupfungspunkte  im  alttheokratischen  Festkreise  (§  103) ; 
obschon  bei  der  letztlichen  Entscheidung  Roms  iiber  das  Weih- 
nachtsfest  die  Jiidische  Enkanienfeier  am  25.  December,  unter 
Yermittlung  ihrer  Bezeichnung  als  tix  (fdora,  sicher  ihren  beson- 
deren  Antheil  hatte.  Hebt  sich  in  dieser  Jahreshalfte  friiher  uber- 
haupt  das  Epiphanienfest ,  im  Morgenlande  zuerst  gefeiert,  allein 
heraus,  so  darf  obenan  von  diesem  mit  Sicherheit  behauptot  wer- 
den,  dass  nicht  Geschichtstradition ,  sondern  zufallige  und  locale 
Anknupfungspunkte  den  6.  Januar  als  Tauftag  Christi  feststellen 
halfen.  Gnostische  Vorstellungen  begiinstigten  dann  die  Um- 
deutung,  denselben  Tag  zugleich  als  Eintritt  des  Logos  in  die  Welt 
zu  feiern,  woran  man  nachmals  unter  kunstlichen  Combinationen 
iiber  das  Alter  Christi  das  Recht  einer  gleichzeitigen  Geburts- 
tagsfeier  im  orthodoxen  Sinne  kniipfte.  Ebensowenig  besteht  vor 
der  Kritik  der  Geschichte  die  angebliche  Auffindung  Romischer 
Actenzeugnisse  fur  den  25.  December,  so  nahe  der  Bezug  einer 
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damit  wol  vermeinten  alten  Kalendernotiz  mit  den  Ideen  zusammen- 
trifft,  die  ausser  allem  Geschichtszusammenhange  fiir  die  Wahl  jenes 
Termines  thats&chlich  entschieden  haben.  Ganz  abgesehen  nhm- 
lich  von  den  Anhaltspunkten  in  der  evangelischen  Geschichte,  die 
man  auf  ganz  andere  Jahreszeit  deutet,  war  aller  geschichtlicben 
Reminiscenz  schon  die  von  Augustin  in  liberalster  Weise  aner- 
kannte  Thatsache  ungiinstig,  dass  es  altcbristlicker  Gewohnheit 
widerstrebte ,  den  Tag  der  Geburt  ins  natttrliche  Leben  iiber- 
haupt  kirchlich  zu  feiern.  Lag  nun  bezilglich  des  Geburtstages 
Christi  (wie  des  Taufers  Johannes)  die  Intention  einmal  vor,  und 
zeigen  sich  ebenso  friihe  Spuren  der  Nachfrage  um  den  geschicht- 
lichen  Tag  als  spat  noch  die  ruckhaltsloseste  Bezeugung  der  Un- 
kenntniss  desselben  vorliegt:  so  muss  derjenigen  Combination  die 
relativ  hochste  Ehre  beigelegt  werden,  die  von  aller  Geschichts- 
bestimmung  als  unsicher  absehend  Zeitgesetze  und  -Momente  gel- 
tend  machte,  die  in  dem  Zusammentreffen  christlicher  Ideen  mit 
jahreszeitlichen  Naturvorgangen  als  ideelle  und  principielle  Mo- 
tivierung  der  Feier  an  einem  Zeitpunkte  angesehen  werden  durften, 
welcher  der  inneren  Heilsbedeutung  der  an  sich  gewissen  Thatsache 
zum  angemessenen  Ausdrucke  diente.  Diese  Entscheidung  hat 
Rom  mit  hohem  Tacte  getroffen,  nur  ohne  den  Freimuth,  fur 
den  die  damalige  Zeit  keinen  Raum  liatte,  zu  bekennen,  dass  an¬ 
dere  als  Geschichtsmotive  bestimmten.  Instinctiv  genug  ist’s  auch 
gewiss  zu  Stande  gekommen;  aber  eben  dies  nicht  zu  minderer 
Ehre  unbewusst  sich  durchsetzender  Principien.  Denn  in  der 
That  liegt  fur  die  Verbindung  der  Geburtsfeier  Christi  mit  crea- 
tiirlich  bedingten  Naturvorgangen  ein  gewisses  ideelles  Recht  vor. 
Im  Unterschiede  von  Geschichtsthaten  wie  die  Kreuzigung  und  die 
Auferstehung  Christi,  darf  die  Menschwerdung  des  Sohnes  Gottes  — 
und  deren  Hauptfeier  wurde  passender  auf  den  Geburtstag  als 
auf  den  der  Empfangniss  fixiert  -*  auf  die  neue  und  hohere  Na- 
turordnung  angesehen  werden,  die  damit  eroffnet  war.  Die  alt- 
christlichen  Dichter  diirfen  dabei  als  Interpreten  des  wirklich 
vorhandenen  Zeitbewusstseins  von  diesen  Motiven  angefuhrt  wei'- 
den.  Stellt  man  sich  aber  einmal  auf  diesen  Standpunkt  ebenso 
symbolisch  wie  historisch  bedingter  Zeitheiligung  und  Architek- 
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tonik  des  Kirchenjahres,  so  eroffnet  sick  von  der  Fixierung  der 
Geburtsfeier  auf  den  dies  invicti  solis  aus  eine  friih  verwerthete 
Reihe  sinnvollster  Perspective!],  wie  in  weiterer  Correspondenz  die 
Verkiindigung  der  Geburt  oder  die  Empfangniss  Cbristi  am  25. 
Marz,  als  Fest  der  magna  mater  schon  den  Romern  beilig  (radix 
temporum)  und  der  Gebnrtstag  Johannes  des  Taufers  am  24.  Juni, 
von  dem  an  die  Tage  des  Jakreslaufes  abnehmen ,  so  in  nachster 
Nabe  das  Erscbeinungsfest  am  Ende  der  zwolf  beiligen  Nachte 
nnd  in  weiterer  Fortsetzimg  Marien-Licktmess,  als  das  Romiscbe 
Fest  der  Kerzenweihe. 

§  107. 

Spater  nocb  als  der  abendlandische  Weihnachtstermin  ,  unter 
verbaltnissmassig  scbneller  Nachfolge  des  Morgenlandes ,  stellte 
sicb  am  Tage  der  Bescheidung  Cbristi  als  kircblicbe  Octavenfeier 
das  Neujahrsfest  auf,  womit  sich  ebenso  die  Verselbstandigung  der 
Epipkanienfeier  erleiebterte,  als  andererseits  durch  die  zuletzt  bin- 
zutretende  und  sicb  abrundende  (§  108)  Adventsfeier  moglicb 
wurde,  das  Weibnachtsfest  nun  ebenso  als  Hohepunkt  in  die  Mitte 
von  zvvei  grosseren  Gruppen  gestellt  zu  bebandeln,  wie  den  Fest- 
tag  der  Auferstehung.  Mehr  aber  als  diese  formal  vollendete 
Arcbitektonik  des  cbristlicben  Kirchenjahres  bedeutet  die  Ge- 
schichtsbeziehung ,  in  welcbe  die  beiden  Festcyclen  dadurcb  zu- 
einandertreten ,  dass  Tod  und  Auferstehung  im  Mittelpunkte  des 
anderen  und  Geburt  und  Erscheinung  im  Mittelpunkte  des  ersten 
steken.  Das  Festhalbjahr  in  seiner  Einheit  feiert  dann  nicbt  nur 
das  Werk  der  Erlosung  und  der  Eroffnung  des  neuen  Bundes  in 
seinem  ganzen  Umfange ;  sondern  die  Gemeinde  lebt  das  Heilsle- 
ben  Jesu  alljahrlich  wieder  mit  und  in  Erfahrung  seiner  Gnaden 
auf  jeder  Stufe  durch  von  der  Geburt  und  deren  Erwartung  bis 
zu  Tod  und  Himmelfahrt.  Was  als  Vermittlung  des  Heiles  noch 
jenseits  des  actuellen  Anbrucbes  des  N.  T’es.  und  des  Kircbenlebens 
belegen,  zunacbst  nur  in  den  Gnadenmitteln  der  Gemeinde  pre¬ 
sent  ist  (§  27),  das  tritt  nun  in  der  unmittelbaren  und  anschau- 
licben  Lebensgestalt  eines  zusammenhangenden  Gescbichtsbildes 
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mitten  hinein  in  das  actuelle  Gemeindeleben.  Wort  und  Gnaden- 
mittel  selbst  erscheinen  dann  nicbt,  wie  etwas  fur  sicb  dem  Ge- 
brauche  der  Gemeinde  Befohlenes,  sondern  in  das  Lebensbild  Christi 
aufgenommen ,  wie  die  Rede  seines  Mundes  und  das  segenspen- 
dende  Wirken  der  Hande  dessen ,  der  sein  Leben  fort  und  fort 
auslebt  und  auswirkt  in  der  Gemeinde.  Das  ist  Heiligung  der 
Zeit  durch  Gescbichtsreprasentation  im  Sinne  der  Realprasenz  des 
boberen  Offenbarungslebens  in  der  Kirchenzeit.  Darin  liegt  zu- 
gleich  der  tiefgreifende  Unterscbied  der  neutestamentliclien  Feier 
heiliger  Zeit  yon  der  alttestamentlichen.  Die  Gescbicbtsfeier  ist  zum 
Genusse  des  der  Kirche  fiir  alle  Zeiten  angeeigneten  Heilslebens  ge- 
worden,  statt  der  alttestamentlicben  Feier  zur  Erinnerung  in  den 
Dankfesten  wie  zu  weissagendem  Unterpfandstroste  obenan  am 
Yersobnungstage.  So  ist  damit  auch  der  Massstab  gewonnen,  wie- 
weit  es  auf  den  einzelnen  Stufen  und  bei  den  Ricktungen  kirchlicher 
Auswirkung  im  Alterthume  wie  in  der  Reformationszeit  gelungen 
ist,  Gesetz  und  Idee  der  Zeitbeiligung  im  Kircbenjabre  so  zu  erfassen 
und  organiscb  durcbzufiibren,  wie  es  der  principiell  neutestament- 
licbe  Standpunkt  mit  sicb  bringt,  dessen  Bild  die  vorgelegten 
Grundzuge  des  Kircbenjabres  als  Resultat  gemeinsamer  Kircben- 
auswirkung  enthalten.  Noch  keinmal  lassen  sicb  nationale  und 
Cultureinflusse  in  ihrer  Miscbung  mit  Kircbenentwicklung  dabei 
veranscbaulicben ;  aber  die  ersteren  treten  dabei  mebr  zurtick  als 
beim  Kircbenbau  und  die  bervortretenden  Cbarakterunterscbiede 
lassen  wie  oben  (§  42  IF.)  uberwiegend  Consequenzen  aus  der  zu 
Grunde  liegenden  Yerscbiedenbeit  des  Kirchenbegriffes  erkennen. 

§  108. 

So  vollendet  sich  zunachst  das  Charakterbild  der  ortbodoxen 
morgenlandiscben  Kircbe,  zu  dem  ibr  Cultusleben  die  ersten 
Grundzuge  darbot  (§  73).  Das  Griecbiscbe  Kircbenjabr  reprasen- 
tiert  die  reinste  Stagnation  der  Entwicklung  auf  der  Scbwelle 
vom  alten  zum  neuen  Testamente.  Neben  dem  Auferstehungs- 
tage  stebt  der  Sabbatb  mit  dem  Wochengesetze  und  der  Sieben- 
zabl  als  Zeitmesser.  Sieben  Wocben  der  Vorbereitung  und  sieben 
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nachfolgender  Freudenfeier  fassen  die  Osterwoche  ein ,  die  in  di- 
recter  Parallele  zur  alten  Passahfeier  gleichsam  den  siebenfachen 
Jahressonntag  darstellt.  Einen  selbstandigen  Winterkreis  gibt  es 
niclit;  obgleicb  Epiphanienfest  unvergessen  und  Weibnachten  auf- 
genommen  ist.  Denn  alle  Sonntage  ausser  den  fiinfzebn  der  dop- 
peltbeiligen  Ostergruppe  werden  mit  einer  fiir  das  Ganze  bedeutungs- 
losen  Unterbrechung  von  Pfingsten  her  gezahlt,  so  dass  vor  Weih- 
nachten  der  29.  nach  Pfingsten  scbliesst  und  mit  dem  30.  jen- 
seit  Epiphanias  fortgefabren  wird,  bis  vor  der  osterlicben  Vor- 
bereitungszeit  der  85.  Sonntag,  nach  Pfingsten  datiert,  abschliesst. 
Siebenmal  Sieben  Wocben  mit  der  Osterwoche  als  funfzigster  geben 
das  treue  Bild  des  Kircbenjabres  als  alttestamentliches  Wocbenfest 
mit  neutestamentlicher  Kronung.  —  Nach  seinem  Ausgangspunkte 
genau  das  zweite  Uebergangsstadium  der  Gesammtentwicklung 
(§  105)  reprasentierend ,  bezeichnet  das  Armenische  Kirchen- 
jabr  die  nacbste  Stnfe  vorschreitender  Entwicklung.  Der  Ostertag 
mit  sieben  Wocben  im  Gefolge  eroffnet  das  Kirchenjahr;  doch 
ist  die  Pfingstwocbe  schon  soweit  isoliert,  dass  mit  diesem  Feste 
eine  nene  selbstandige  Pfingstzeit,  die  bis  zum  6.  August  als 
dem  morgenlandischen  Termine  der  Verklfirung  Christi  reicht. 
Die  Wochenzablung,  die  aucb  hier  von  Pfingsten  datiert,  bricht 
aber  ab,  wo  die  siebenwochentliche  Vorbereitungszeit  fur  Epi- 
pbanien  als  Geburtsfest  Christi  beginnt,  das  mit  seiner  Wochen- 
feier  bier  die  entsprechenden  Ehren  geniesst,  wie  in  der  Griecbi- 
schen  Kirclie  die  Osterwoche.  Ebenso  bat  dasselbe  nach  den  sieben 
vorbereitenden  secbs  Sonntage  der  Nacbfeier,  an  die  sich  dann 
die  Fastensonntage  mit  der  Charwoche  und  dem  Ostersonnabende 
als  Kirchenjahresschluss  anscbliessen.  Unverkennbar  ein  Fort- 
schritt  — ;  aber  auf  Kosten  der  Einheit  und  obne  jede  zusam- 
menbangende  Gescbichtsreprasentation ,  so  wenig  die  Siebenzahl 
als  Zeitmass  schlechthin  iiberwunden  ist,  —  Das  Monophysi- 
tiscbe  Kii'chenjahr  scbliesst  sicb  als  nachstes  Entwicklungssta- 
dium  an.  Dem  Armeniscben  naherstehend  als  dem  Griecbischen 
zeigt  es  zuerst  wieder  die  Einheit  des  naay^a  (TtavQMG'tfxov  und 
dvaardcrifiov  wiederhergestellt;  denn  das  Kirchenjahr  beginnt 
bier  mit  der  Ostern  vorbereitenden  Fastenzeit.  —  Das  Nesto- 
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rianische  Kirchenjahr  endlich  —  die  bedeutsamste  morgenlSn- 
dische  Erscheinung  —  ffillt  die  Kluft  zwischen  Morgen-  und 
Abendland  dadurch  ans ,  dass  es  zuerst  den  Winterfestkreis  or- 
ganiscb  gestaltet  und  in  seiner  Lectionsordnung  die  gesammte 
Offenbarungsgeschichte  in  einem  Umfange  und  einer  Consequenz 
im  Kirchenjahre  zu  reprSsentieren  versucht ,  wie  keine  andere 
Kirchengemeinschaft ;  entsprecbend  der  Nestorianischen  Betonung 
des  gesckichtlich  Menscblichen  an  Jesu  selbst.  Zwolf  Wochen  er- 
offnen,  Weihnacbten  vorbereitend,  alle  kircbliche  Lection:  die  erste 
Idee  einer  Adventsvorbereitung ,  die  in  den  letzten  vier  Wochen 
der  »prophetischen  Verktindigung«  ungleich  hoheres  Yerstlindniss 
zeigt,  als  die  Fastenvorbereitung,  die  im  Abendlande  als  erster 
Anknfipfungspunkt  fur  eine  Adventszeit  diente.  Als  eigentlicher 
Kirchenjahrsanfang  gilt  dabei  erst  der  1.  Dec.,  wodureh  das  Hin- 
einziehen  alttestamentlicher  Offenbarungsgeschichte  in  den  voraus- 
gehenden  Wochen  minder  storend  wird  fiir  die  Einheit  der  christl. 
Cultusfeier.  Das  Epiphanienfest  ist  hier  auf  die  Bedeutung  des 
Tauffestes  eingeschrSnkt  und  hat  seine  selbstandige,  nur  langer 
als  im  Abendlande  ausgedehnte,  Nachfeier.  Dem  Leben  Christi 
aber  folgt  nun  nacb  Pfingsten  eine  Zeit  der  Apostel,  die  mit  dem 
Feste  der  12  Apostel  schliesst;  dann  folgen  sieben  Wochen  derMfir- 
tyrer  bis  zu  dem  Schlusspunkte  in  Kreuzeserhohung,  die  wie  eine 
Zusammenfassung  des  ganzen  Erlosungswerkes  am  Ende  steht.  Der 
im  Griechischen  Cultus  (§  73)  so  vollendet  ausgepragte  Charakter 
der  Geschichtsreprasentation  der  Offenbarung  in  ihrem  ganzen  Um¬ 
fange,  vollendet  sich  hier  als  Representation  im  Kirchenjahre  bis 
zur  Einfassung  aller  neutestamentlichen  Normalerscheinungen. 

§  109. 

Auch  im  Abendlande  entschieden  all’  die  gegebenen  Voraus- 
setzungen  (§  107)  noch  nicht  unraittelbar  fiber  den  Kirchenjahrs¬ 
anfang.  Aus  England,  das  auch  mit  der  Fixierung  des  ersten 
Januar  ftir  das  bfirgerliche  Jahr  entscheidender  vorangieng,  stam- 
men  die  ersten  Spuren,  Advent  als  Anfang  des  Kirchenjahres 
liturgisch  zu  behandeln.  Daneben  war  es  frtihe  schon  papstlicher 
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Stil  den  Anfang  von  Weihnachten  zu  datieren,  wahrend  in  wei- 
teren  Kreisen  Ostern  dafur  seine  Geltung  behauptet  (§  100).  Der 
Weihnachtsanfang  als  stilus  curiae  gewann  aber  die  fur  Rom  be- 
deutsamste  Nebenbeziehung  auf  den  25.  Marz  als  radix  temporum 
mit  hochsten  Mutterebren  (§  106),  und  zur  Begriindung  der  fur 
das  Romiscbe  Kircbenjabr  charakteristiscben  Loosung  oder  Thei- 
lung:  Jesus -Maria.  Nicht  nur,  dass  die  gehauften  Marienfeste 
den  cbristlichen  Hauptfesten  nun  ebenbiirtig  zur  Seite  treten; 
sondern  das  Princip  der  Heiligenverehrung  und  der  entsprecben- 
den  Heiligentage  neben  den  »Herrentagen«  ist  damit  sanctioniert 
und  ausgespi’ocben.  So  vollendet  sich  zwar  das  neue  Princip  des 
beiligen  Tages  statt  der  beiligen  Wocbe  (§  102)  in  einer  Conse- 
quenz,  die  an  sich  ihr  Grossartiges  und  in  der  Schlusspartie  des 
Nestorianischen  Kirchenjahres  ein  best  motiviertes  Yorbild  bat; 
aber  diese  Consequenz  wird  docb  nur  auf  Kosten  der  selbstandi- 
gen  Feier  der  Gottesthaten  in  ibrem  geschichtlichen  Zusammen- 
bange  erzielt.  Nicbt  nur  ist  der  licbte  und  klare  Unterschied 
eines  semestre  domini  und  eines  semestre  ecclesiae  verloren,  der 
durch  den  Pfingstabscbluss  der  einbeitlichen  Entwicklung  von 
Advent  und  Weihnachten  aus  bestimmt  indiciert  war;  sondern  die 
Festhalfte  selbst  kommt  nicbt  mebr  nach  dem  klaren  Verhalt- 
nisse  der  festgestellten  und  Romischer  Seits  an  sich  festgebaltenen 
Gruppeneintbeilung  der  Hauptfeste  zur  Wirkung,  weil  die  Feier 
der  Heiligen,  den  daneben  und  durcb  sie  hindurch  fortlaufenden 
Faden  bildend,  das  Interesse  theilt.  Hatte  das  Princip  charak- 
teristischer  Tagesheiligung  schon  darin  einen  entsprecbenden  Aus- 
druck  gefunden  ,  dass  wie  die  Griecbiscbe  so  die  Romiscbe  Kirche, 
nur  verscbieden  in  der  Einzelbestimmung ,  jedem  Tage  der  Woche 
eine  Messe  mit  besonderer  Bedeutung  zuschrieben,  so  hauften  sich 
durcb  die  tagliche  Heiligenfeier  ebenso  fiir  die  einzelne  Woche 
die  Beziehungen,  als  die  Romische  Kirche  zu  den  scrupulosesten 
Distinctionen  des  Werthes  der  Festtage  greifen  musste,  unter 
denen  der  Unterschied  der  festa  fori  und  cbori  der  eingreifendste 
und  charakteristischste  ist.  So  ist  die  idealste  Bestrebung,  das 
neutestamentliche  Princip  consequent  durchzufiihren,  nicbt  nur  zur 
Repristination  des  Gesetzes  mit  alien  menscblicben  Zusatzen,  son- 


Die  reformatorische  Behandlung  der  heiligen  Zeit.  123 

dern  obenan  zu  neuem  Beweise  dafur  ausgeschlagen,  dass  der  Ro- 
mischen  Kirche  das  Geftihl  fur  den  Unterschied  von  Gottes-  und 
Menschen-Gesetzen  wie  -Thaten  abhanden  gekommen  ist  (§  49). 

§  no. 

Den  resolutesten  Gegensatz  zu  dieser  Ueberbietung  der  christ- 
iiclien  Principien  fiir  Heiligung  der  Zeit  vertritt  in  der  Reforma¬ 
tion  die  streng  reformierte  Ricbtung.  Dem  Puritaner  wird 
der  Sonntag  schlechthin  zum  » Sabbath  des  Herrn«  und  die  Aus- 
zeicbnung  der  Monate  durch  die  Communionfeier  am  ersten  Sonn- 
tage  vollendet  den  Eindruck  alttestamentlicher  Traditionen.  Da- 
gegen  ist  der  Gedanke  einer  Heiligung  jedes  Tages  durch  homi- 
letische  Gottesdienste  ein  Anfangs  beiden  Richtungen  gemeinsamer 
Gedanke  mit  unwesentlichen  Unterschieden  in  der  Ausfiihrung. 
Auch  Luther  neigte  Anfangs  aus  Gegensatz  zu  den  Heiligen- 
und  Marientagen  zu  ausschliesslicher  Beibehaltung  der  Sonntags- 
feier.  Aber  der  in  der  gesammten  Cultusgestaltung  zu  beobach- 
tende  gesunde  Sinn  fur  geschichtliche  Tradition  (§  62)  wirkte  auch 
hier  zu  jener  organischen  Verbindung  der  beiden  Principien  der 
Freiheit  und  Wahrheit,  die  der  lutherischen  Kirche  in  der  Ent- 
wicklung  des  Kirchenjahres  die  specielle  Ehrenstelle  sichert,  die 
organischen  Unterlagen ,  von  Romischer  Zuthat  gereinigt ,  zu 
gliicklich  erganzendem  und  den  inneren  Einheitsfortschritt  klaren- 
den  Abschlusse  gefiihrt  zu  haben.  Wieviel  dazu  die  Reinigung 
des  alten  Perikopensystemes  von  Romischer  Verwirrung  und  pas- 
sende  Umgestaltung  im  Einzelnen  beigetragen,  ist  an  seinem  Orte 
in  der  Homiletik  aufzuzeigen.  Rein  und  bewusst  heben  sich  nun 
das  semestre  domini  und  ecclesiae  von  einander  ab ;  das  letztere 
durch  den  neuen  eschatologischen  Schluss  mit  der  Gesammtidee 
der  heilsgeschichtlichen  Entwicklung  zusammengeschlossen  und  als 
das  Leben  gemeindlicher  Actualit&t  auf  die  sacramental  geartete 
Grundlage  der  Gottesthaten  gegriindet.  In  der  Festh&lfte  treten 
die  drei  Hauptfeste,  durch  mehrtagige  Feier  ausgezeieh.net ,  rein 
heraus,  den  Antheil  des  Yaters,  des  Sohnes  und  des  Geistes  an 
jedem  Werke  andeutend,  den  abschliessend  das  Trinitatisfest 
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zusammenfasst ,  an  dem  sich  die  Aneignung  in  der  Predigt  vom 
Taufsacramente  concentriert  erweist.  Die  Gruppen,  welche  die  drei 
Hauptfeste  umschliessen,  helfen  nicht  minder  den  Fortschritt  von 
der  prophetischen  Offenbarung  Christi  zu  seinem  vermittelnden  Prie- 
stertbume  und  zu  dem  Erweise  seines  himmlischen  Konigthumes  klar- 
stellen,  als  die  Entfaltung  der  Grundideen  von  der  Gottmensch- 
heit  (§11)  aus  ihrer  Naturform  in  Christi  Person  unter  Yermitt- 
lung  des  gottmenschlichen  Werkes  zu  der  menschheitlichen  Reali- 
sierung  durcb  Geistesherrschaft  in  gemeinverstandlicher  Geschichts- 
entwicklung  jahrlich  neu  der  Gemeinde  vorfiihren.  Es  ist  zu- 
letzt  der  individuelle  Heilsweg  fur  jeden  Christen,  den  diese  Real- 
prSsenz  der  neutestamentlichen  Gottesthaten ,  in  entsprechend  un- 
mittelbarer  Gottessegnung  der  Gemeinde  vennittelt,  darstellt  — 
anhebend  in  Advent  und  Weihnachten  mit  Berufung  und  Ein- 
pflanzung,  und  unter  Erleuchtungswirkung  (Epiphanien)  aufstei- 
gend  zur  Hohe  der  Rechtfertigung  und  Heiligung  mit  der  Oster- 
und  Pfingstfeier,  der  die  Communionreite  entspricht,  wie  Weih¬ 
nachten  der  Taufstufe  und  die  Epiphanienzeit  dem  Kateehumenate 
und  der  Jiingerschaft.  Was  die  Durchdringung  der  Zeit  mit 
ewiger  Gotteswirkung  (§  99)  der  Welt  wie  der  Kirche  leisten 
sollte,  zeigt  sich  darin  erfullt,  dass  die  Gottesthaten  der  Ver- 
gangenheit  als  Realsegnungen  in  der  Gegenwart  fortwirken  und 
als  Kirchenleben  sich  fortsetzen.  Der  Hohepunkt  aber  der  mor- 
genlandischen  Entwicklung  im  Nestorianischen  Kirchenjahre  und 
der  Hohepunkt  der  abendlandischen  im  lutherischen  Kirchenjahre 
zeigen  die  interessante  Par  allele  durchgefiihrter  Darstellung  in 
Geschichte  und  durchgefiihrter  Uinsetzung  der  geschichtlichen 
Yergangenheit  in  Gegenwart  der  Gotteskrafte  und  -Wirkungen. 

Zugleich  aber  ist  mit  diesem  letzten,  allgemeinsten  und  ide- 
ellsten  Momente  der  thatsachlichen  Kirchenauswirkung  in  der  Welt 
das  Grundprincip  der  praktischen  Theologie  in  leuchtender  Weise 
an  den  Leben  der  Kirche  selbst  gerechtfertigt  und  best&tigt  — 
der  Grundsatz:  Die  Yergangenheit  so  als  aufgenommen  in  der 
Gegenwart  aufzuzeigen,  dass  diese  als  regelnde  Form  der  weiteren 
Kirchenauswirkung  dienen  kann  (§  12).  Das  Kirchenjahr  ist  die 
unmittelbarste  Darstellung  dieses  Gesetzes.  Gelingt  es  dann  auch 
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die  einzelnen  Wesensth&tigkeiten  der  Kirche  principiell  so  zu  be- 
griinden  und  zu  ordnen,  dass  sie  in  analoger  Folge  mit  dem  that- 
sSchlichen  Gange  der  Kirchenauswirkung  vorschreitend  die  Grund- 
formen  derselben  in  aller  Zeit  darstellen,  so  ist  die  letzte  Auf- 
gabe  der  Principienlehre  der  prakt.  Theologie  gelost. 


Cap.  IV. 

Die  wesentlichen  Lebensfunctionen  der  Kirche  in  der 
Reihenfolge  der  Disciplinen  der  praktischen  Theologie. 

§  111. 

Kirchenbegriff  (c.  I)  und  geschichtliche  Auswirkung  der  Kirche 
(c.  II.  III.)  sollen  zuletzt  zusammengehen  in  der  Lehre  von  der 
correcten  Selbstauswirkung  der  Kirche  zu  aller  Zeit.  Diese  Lehre 
zu  vermitteln  ist  die  besondere  Aufgabe  der  praktischen  Theologie. 
Die  Geschichte  gibt  dabei  nicht  nur  das  Bild  einer  mannigfachen 
Lebensbethatigung ;  sondern  vorauf  zugleich  den  Eindruck  von  ste- 
tiger  Bewahr  charakteristischer  Grundziige  derselben.  Diese 
thatsachlichen  Eindriicke,  mit  der  Idee  der  Kirche  zusammen- 
gehalten,  ermoglichen  dann  zu  bestimmen,  was  aus  dem  Wesen 
der  Kirche  erfliessende  Thatigkeit  und  fur  das  Fortleben  der  Kirche 
unentbehrliche  Lebensfunction  ist.  Soweit  mussen  daher  auch, 
wenn  die  vorausgegangene  Darstellung  ihrem  Zwecke  entspricht, 
in  ihr  schon  die  Grundlagen  fur  das  gegeben  sein,  was  den  Namen 
kirchlicher  Wesensthatigkeit  und  Lebensfunction  verdient,  sowie 
daftir  das  innere  Yerhaltniss  dieser  zu  einander  so  festzustellen, 
dass  fiir  die  praktische  Theologie  daraus  die  sachentsprechende 
Ordnung  ihrer  Disciplinen  sich  ergibt.  Das  Selbstandigkeitsrecht 
und  die  Unentbehrlichkeit  der  einzelnen  Disciplinen,  endlich  ihr 
Zusammenschluss  zu  einer  liickenlosen  organischen  Einheit  darf 
dann  als  Probe  dafur  gelten,  dass  Gleiches  von  den  aufgestellten 
Wesensthatigkeiten  als  einzelnen  wie  in  ihrer  Gesammtheit  gilt. 
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Die  Principienlehre  erfullt  mit  dieser  Schlussaufgabe  zugleich  die 
Pflicht,  die  Eintheilnng  und  den  Gang  der  Natur-  und  Wesens- 
lehre  (§13)  zu  motivieren  und  den  einzelnen  Disciplinen  die  prin- 
cipielle  Substruction  zu  geben,  die  in  der  Ableitung  einer  jeden 
aus  BegrifF  und  Wesen  der  Kirche  (§  20  fF.)  liegt. 

§  H2. 

Feststeht  zunachst  der  BegrifF  des  Subjectes  aller  kirchlichen 
Lebensfunctionen  (§  25).  Wenn  es  Wesensthatigkeiten  sind,  so  wirkt 
sich  in  ihnen  die  Kirche  selbst  nach  ihrem  Wesen  aus.  Subject 
ist  die  Kirche  als  Gemeinde  und  nicht  als  Heilsanstalt  (§  20) 
und  in  ihrem  IdealbegrifFe  als  der  Gemeinde  der  Glaubigen  liegt 
fur  alle  Auswirkung  das  Idealgesetz  (§  29).  So  ist  jede  Wesens- 
thatigkeit  obenan  zu  diesem  in  Relation  zu  stellen.  Und  so  um- 
fassend  ist  diese  Subjectstellung  der  Gemeinde  anzusehen,  dass 
sie  nicht  nur  fur  Alles  was  actual  gemeindliches  Kirchenleben 
ist  (§  26)  dieselbe  einnimmt,  sondern  ebenso  alles  causal -gott- 
liche  oder  sacramentale  Handeln  (§  26)  sich  aus  ihrer  Gehorsams- 
stellung  zu  der  gottlichen  Stiftung  und  der  Kirche  Betrauung  mit 
deren  Yerwaltung  ableitet,  wie  es  sich  durch  ihren  unmittelbaren 
Dienst  vollzieht.  Ihre  unmittelbare  Lebenswirklichkeit  und  we- 
senentsprechende  Lebensform  hat  diese  als  Subject  wirkende  Kirche 
in  der  Form  der  Gemeinde  der  Communionreifen  oder  der  Cultus- 
gemeinde,  wo  auf  dem  Hohepunkte  ihres  Lebens  als  Gottesbeziehung 
sich  ihr  Selbstbewusstsein  in  der  vollen  Entwicklung  zeigt,  sich 
selbst  als  Subject  und  Object  handelnd  zu  unterscheiden  (§  32)  und 
in  entsprechenden  Wesensformen  in  sich  zu  organisieren  (§  34). 
Soviel  ergeben  die  Yoraussetzungen  vom  SubjectbegrifFe  aus  fur  die 
Wesensbethatigungen  der  Kirche. 

§  113. 

Aber  bei  aller  Klarheit  dieser  Voraussetzungen  wollen  ,hier 
gleich  Fehlschlusse ,  wie  sie  in  der  Ableitung  und  organischen 
Folge  der  praktischen  Disciplinen  zu  Tage  getreten  sind,  abge- 
wiesen  sein.  Setzt  alle  Selbstbethatigung  der  Kirche  bewusst  ent- 
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wickeltes  und  organisiertes  Selbstleben  im  Subjecte  voraus ,  so 
lag  der  Schluss  nabe  fur  jede  andere  Selbstbethiitigung  das  Mass 
von  Organisiertheit  des  Selbstlebens  der  Kircbe  als  erste  Voraus- 
setzung  anzuseben,  welcbes  die  Verfassung  der  Kirche  bezeicbnet. 
Als  nacbste  Consequenz  pflegt  dabei  die  Tbeilungsweise  der  Ge- 
sammtaufgabe  in  selbsterbauende  oder  -erbaltende  und  in  aus- 
breitende  und  erweiternde  Kircbenthiitigkeit  hervorzutx*eten ,  spe- 
ciell  wol  aucb  die  Rubricierung  der  Mission  unter  Kircbenregi- 
mentsthatigkeit.  Der  Irrtbum  im  Principe  ist  zun&chst  nacbzu- 
weisen,  und  er  ist  im  letzten  Sinne  kein  geringerer  als  die  Ver- 
wecbslung  der  organisierten  Kircbe  mit  dem  was  Wesen  der  Kirche 
zu  nennen  ist  (§  51) :  —  der  Romische  Irrtbum  im  Kirchenbe- 
griffe.  Unter  alien  tJmstanden  gehort  die  verfassende  Thatigkeit 
der  Kircbe  zu  jener  Erscbeinungsseite  derselben,  welcbe  allzeit  ein 
Zweites  ist  im  Verhaltnisse  zu  der  causal  -  gottlichen  Vermittlung 
ihres  inneren  Wesensbestandes.  Dass  dieser  allzeit  zuerst  als 
Heilsstand  anzusehen  ist,  auf  seiner  PJlementarstufe  als  Einpflanz- 
ung  und  Glaubenserweckung  (§  56),  auf  seiner  Reifestufe  als  be- 
wusster  Rechtfertigungsstand  (§  24),  der  durch  alles  Einmiscben 
von  Heiligung  und  Erscbeinung  des  Gnadenstandes  getriibt  wird : 
—  das  ist  die  tiefetbiscbe  Grundlage  des  lutheriscben  Kirchen  be- 
griffes,  der  auch  fiber  Ausgangspunkt  und  Grundlage  der  Kir- 
chenauswirkung  in  der  Welt  entscbeiden  muss.  So  gewiss  christ- 
liches  Gemeindeleben  in  vollem  Heilsgenusse  neutestamentlicber 
Gnaden  denkbar  ist  obne  organisch  durchgeffihrte  Kircbenver- 
fassung  und  Einfassung  der  Einzelgemeinde,  so  wenig  kann  als 
erst  -  wirksame  Wesensthfitigkeit  bezeicbnet  werden,  wovon  das 
Wesen  der  Kircbe  in  erster  Instanz  nicbt  abhangig  ist.  Min- 
destens  galte  es  dann  mit  Klarbeit  zwiscben  Kirchen-  und  Ge- 
meindeverfassung  unterscbeiden  (s.  u.).  Nur  die  letztere  ist  Vor- 
aussetzung  fttr  organisiertes  Cultusleben  als  Heilsleben  auf  der 
Stufe  der  Communionreife ;  und  dennoch  nicbt  in  dem  principiel- 
len  Sinne,  als  sei  das  Heilsleben  der  Communiongemeinde ,  aucb 
als  cultiscb  vermitteltes,  von  der  Herstellung  und  dem  Vermitteln 
des  Kirchen-  und  Cultusamtes  abhangig.  Auch  das  ware  Romisch 
(§  56).  Ideell  und  wesen tlicb  ist  also  aucb  Gemeindeverfassung 
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nicht  obere  Lebensvoraussetzung  und  -Bethatigung  vor  dem  un- 
mittelbaren  cultiscben  Heilsleben  der  Gemeinde.  Aber  die  letz- 
tere  Frage  ordnet  sich  der  anderen  unter,  ob,  wenn  nicht  mit 
Verfassungsthatigkeit ,  doch  mit  dem  Cultusleben  Grund  zu  legen 
sei  bei  der  Darstellung  der  wesentlichen  Folge  alter  kirchlichen  Le- 
bensthatigkeiten.  Ehe  dies  zu  entscheiden ,  ist  noch  eine  andere, 
mit  dem  Ausgangspunkte  von  der  Yerfassung  connexe,  Frage  zu 
erledigen. 


§  114. 

Soweit  auch  zugestanden  wiirde ,  dass  innerstes  Selbst  -  und 
Heilsleben  der  Gemeinde  unabhangig  von  Kirchenverfassung  zu 
denken  sei,  so  doch  nicht  von  der  obersten  Grundlage  aller  Kir- 
cheneinheit  im  Bekenntnisse  (§  60).  Auch  die  Einzelgemeinde 
als  solche  hat  ihren  hochsten  Zusammenschluss  in  der  Bekennt- 
nisseinheit  ihres  Glaubens,  und  dieser  am  Kirchenbekenntnisse  seinen 
Massstab.  Die  Einzelgemeinde  lebt,  wenn  es  recht  ist,  Kirchen- 
leben  in  und  von  dem  Bewusstsein  des  hoheren  Znsammenhanges 
mit  alien  Christengemeinden  gleichen  Bekenntnisses.  Dann  be- 
darf  es  nur  noch  der  Erinnerung  daran  dass,  wie  Glaube  die  un- 
mittelbarste  Form  erfahrener  Heilswirkung ,  so  Bekennen  die  mit 
dieser  Grundlage  selbst  gesetzte  erste  und  wesentliche  Aeusserung 
alles  wahren  Kirchenlebens  ist  (§  28) ,  um  von  anderer  Seite  her 
eine  neue  und  scheinbar  correctere  Begrundung  des  Ausgangs- 
punktes  der  Kirchengestaltung  zu  gewinnen,  bei  der  dann  das 
Bekenntniss  das  Erste  und  die  verfassende  Organisierung  nur  das 
begleitende  Zweite  ware.  Soweit  man  die  Consequenz  dieses  Prin- 
cipes  nur  in  der  Allgemeinheit  formuliert ,  dass  erste  Wesenstha- 
tigkeit.  der  Kirche  Selbstsetzung  derselben  im  Bekennen  ihres 
Glaubens  sei,  ist  sie  an  sich  als  reine  Consequenz  des  richtigen 
Kirchenbegriffes  anzuerkennen.  Das  Irrthiimliche  aber  ware  da- 
bei,  wenn  man  die  bekennende  Thatigkeit  der  Kirche  schlechthin 
nur  in  der  Erscheinungsform  des  officiellen  und  symbolischen  Aus- 
druckes  von  Kirchenglauben  zu  linden  wtisste.  Das  kirchliche 
Bekenntniss  letzterer  Art  beruht  einerseits  auf  einer  Entwicklung, 
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die  weit  iiber  das  unraittelbare  Heilsleben  hinausgeschritten  ist, 
weshalb  man  iiberhaupt  nothwendig  zwischen  Heils-  und  Kirchen- 
bekenntniss  zu  unterscheiden  hat  (§  91).  Andererseits  tragt  die¬ 
ses  Bekenntnissleben  der  Kirche  gegeniiber  dem  Staate  als  wie  Un- 
terscheidung  der  Confessionskirchen  einen  formell  rechtlichen  und 
relativ  gesetzlichen  Charakter,  wie  letzterer  sich  iiberhaupt  nur 
etwa  auf  der  Stufe  des  organisierten  Kirchenlebens  geltend  ma- 
chen  darf.  Unmoglich  kann  also  auch  solche  symbolische  und 
rechtliche  Selbstsetzung  der  Kirche  wie  erste  WesensthStigkeit 
derselben  behandelt  werden.  —  Viel  eher  schon  diirfte  die  Be- 
kenntnissthatigkeit  im  Cultus  angerufen  werden ;  mit  jener  Rechts- 
form  wenigstens  hat  diese  nichts  zu  thun.  Aber  alles  cultische 
Bekennen  steht  in  der  reinen  Beziehung  auf  Gott  und  nicht  auf 
die  Welt;  w&hrend  doch  Weltauswirkung  der  allgemein  bestim- 
mende  Begriff  fiir  praktische  Kirchenthatigkeit  bleibt  (§  9).  Und 
soweit  dem  cultischen  Bekennen  auch  ein  Moment  der  Selbster- 
bauung  der  Gemeinde  eignet,  haftet  dann  doch  auch  an  ihm 
schon  der  andere  Charakter  ausschliessender  Kraft  der  cultischen 
Bekenntnissgemeinschaft;  wie  denn  dieser  in  der  organischen  Cul- 
tusentwicklung  dazu  gefiihrt  hat,  das  Nicanische  Kirchenbekennt- 
niss,  im  Unterschiede  von  dem  sognannten  apostolischen,  das  dann 
der  Catechumenenstufe  zugesprochen  wurde ,  fiir  den  Cultusbrauch 
der  Communiongemeinde  zu  besondern  (s.  u.).  Nimmer  aber  ist 
in  der  fiir  die  Kirche  wesentlichen  Bekennerthatigkeit  die  aus- 
schliessende  Wirkung  des  Bekenntnisses  das  Erste.  Yielmehr  weil 
dem  Heilsglauben  gemiiss  erste  Form  des  Bekennens  das  Heils- 
bekenntniss  ist,  so  ergeht  dies  selbst  auch  in  dem  Sinne,  Heils- 
stand  zu  begriinden  bei  Allen ,  die  des  Heiles  noch  entbehren. 
Indem  wir  aber  als  erste  und  grundlegende  Wesensth&tigkeit  die 
missionierende  behaupten  werden,  bedarf  es  dann  nur  der  Erin- 
nerung  daran,  dass  die  Missionsfunction  der  Kirche  schon  bei  un- 
seren  ersten  Voraussetzungen  als  eine  Thatigkeit  des  Bekennens 
zu  bezeichnen  war,  im  Sinne  der  Selbstbejahung  der  Kirche  vor 
der  Welt  (§  31).  Soweit  halten  wir  also  an  dem  obigen  Princip- 
satze  fest.  Aber  ebenso  war  als  charakteristisches  Moment  dieser 
Selbstbezeugung  hervorzuheben ,  dass  diese  dann  nicht  von  der 
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Kirche  als  organisierter  Gemeinde  ausgeht,  resp.  von  dieser  Zeug- 
niss  gibt,  sondern  das  letztere  als  Selbstbezeugung  heilbesitzen- 
der  und  die  Heilsanstalt  des  Christenthumes  fur  die  Welt  vermit- 
telnder  Gemeinde  der  Glaubigen  zu  fassen  sei.  Damit  darf  der 
letzte  und  scheinbarste  Anspruch,  Kirchenthatigkeit  im  Sinne  der 
Selbstthatigkeit  organisierter  Kirche  als  Erstes  aufzustellen ,  fur 
beseitigt  gelten. 

§  115. 

Ungleich  principieller  berechtigt  kann  es  erscheinen,  die  erste 
Stelle  auch  in  der  Darstellung  und  Anordnung  der  Disciplinen  dem 
Selbstleben  der  Kirche  als  Cultusgemeinde  vorzubehalten.  Die 
Naherbestimmung,  die  eben  noch  dem  Subjectbegriffe  der  Kirche 
zu  geben  war  (§  112),  scheint  diese  Anordnung  zu  fordern  — 
und  soweit  kann  kein  Zweifel  bestehen  liber  die  Consequenz,  als 
die  Bef&higung  zu  aller  normal  kirchlichen  Auswirkung,  weil  von 
der  Gemeinde  der  Glaubigen  abzuleiten,  allemal  zugleich  auf  de- 
ren  eigene  Kraft-  und  Lebensquelle  in  ihrer  Selbsterbauung  in 
Cultusform  und  Communionleben  zuriickzufiihren  ist.  So  gewiss 
das  Subject  erst  selbst  leben  muss,  elae  es  handeln  kann,  ist  be- 
stehendes  Cultusleben  die  unerl&ssliche  innere  Yoraussetzung  fur 
Alles,  was  Thatigkeit  der  Kirche  als  solcher  heisst.  Auch  die  ge- 
schichtlichen  Hergange  bei  Entstehung  der  Kirche  scheinen  dies 
zu  bestatigen.  Sobald  es  in  Jerusalem  vom  Pfingstgeiste  ergrif- 
fene  Christglaubige  gab,  ist  deren  unmittelbarste  kirchliche  Be- 
thatigung  ihre  Selbsterbauung  im  cultischen  Communionleben. 
Erst  die  weitere  Lebensentwicklung  fiihrt  darauf,  die  Gemeinde 
verfassend  zu  organisieren  und  seelsorgende  Zucht  zu  iiben.  In 
weiterer  Polge  tritt  dann  Mission  dazu  und  in  ihrem  Geleite  Ka- 
techetenarbeit.  H&tten  wir  Geschichte  darzustellen ,  so  g&be  es 
keinen  anderen  Gang.  Aber  auch  Zufalligkeiten  wiirden  dann  an 
die  Stelle  innerer  Gesetze  treten  und  das  unvermeidliche  Nachein- 
ander  der  Wirklichkeit  wtlrde  eine  ganz  mechanische  und  in  sich 
unwissenschaftliche  Ansicht  von  den  kirchlichen  Lebensthatigkeiten 
als  solchen  ,  von  nur  zeitweiliger  Sollicitation  und  anderzeitiger 
volliger  Stillstellung  derselben  erzeugen.  Was  dem  Geschichts- 
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gange  nach  die  erste  Gemeinde  erst  zu  zweit  und  dritt  ge- 
than  ,  war  andererseits  fur  sie  und  an  ihr  selbst  schon  als  Yor- 
aussetzung  da  und  geschehen.  An  ihr  war  Mission  geiibt,  dass  sie 
zu  einer  Gemeinde  von  Gl&ubigen  wurde,  und  ihr  selbst  war  eine 
erste  kurze  Katechese  vor  der  Taufe  gewidmet  worden.  Was  sie 
nachmals  aus  sich  als  Aemter  heraussetzte  ,  ersetzten  ihr  vorher 
die  Apostel ,  die  Grundsteine  aller  Organisation  der  ersten  Ge- 
meinden  als  apostolischer.  Auf  der  einen  Seite  zwar  liesse  sich 
aus  unseren  eigenen  obigen  Pramissen  iiber  das  Verh&ltniss  des 
Kirchenlebens  zur  apostolischen  Urepoche  (§  37  fF.)  darauf  erwi- 
dern,  dass  als  Yertreter  jener  grundlegenden  Wirkungen  die 
Apostel  eben  jenseit  der  Kirche  stehen,  hier  aber  das  dieser  eigene 
Leben  zu  beschreiben  sei.  Aber  andererseits  ergab  sich  ebendort, 
dass  das  Leben  der  apostolischen  Gemeinden  selbst  nicht  schlecht- 
hin  mit  Kirchenleben  gleichgestellt  werden  konne,  weil  Apostel- 
wirkung  und  -  Gaben  unloslich  mit  demselben  verkntipft  sind 
(§.  40).  Jedenfalls  bliebe  dieser  Geschichtsbeweis  also  hochst  un- 
sicher ;  aber  auch  die  sicherste  Geschichtsvorlage  konnte  als  solche 
nicht  die  Norm  fur  unsere  Darstellung  abgeben,  die  es  mit  princi- 
pieller  Ableitung  kirchlicher  Wesensthatigkeiten  aus  der  Idee  der 
Kirche  und  mit  Darstellung  eines  von  daher  innerlich  normierten 
Handelns  zu  thun  hat.  Nur  soweit  dient  dabei  jenes  Geschichts- 
beispiel  zur  Lehre,  als  es  die  Gefabr  der  Tauschungen  und  die 
Moglichkeit  der  abweichendsten  begrifflichen  Consequenzen  bei 
der  gleichen  Thatsachenvorlage  vor  Augen  stellt. 

§  116. 

So  bleiben  nur  die  principiellen  Motive  ubrig ,  die  filr  erst- 
instanzliche  Ableitung  der  Cultusthatigkeit  sprachen  (§  115).  Aber 
auch  ihre  Beurtheilung  ist  abhangig  von  der  Erledigung  einer 
Yorfrage.  Sofern  Cultuslehre  vom  Cultusbegriffe  selbst  bedingt 
ist,  gehort  die  nahere  Erorterung  des  letzteren  zu  dem  Bereiche 
jener.  Aber  der  Principienlehre  ist  so  viel  davon  zuzuweisen,  als 
fur  die  Unterscheidung  dieser  von  anderen  Lebensfunctionen  un- 
entbebrlich  ist.  Nach  vielseitiger  Gewohnheit  bezeichnet  man  eine 
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fasst  in  diese  ein ,  was  dann  Cultus  heisst ;  oder  man  behandelt 
in  der  Cnltuslehre  und  unter  diesem  Namen,  was  tiberhaupt  von 
liturgischem  Handeln  in  der  Kircbe  vorkommt.  Beides  muss  fur 
gleicb  verfehlt  gelten.  Liturgisches  Handeln  bildet  nach  seinem 
Wesen  (§  64)  ein  rein  formales  Element  der  Ausfibung  der  zwei 
Wesensseiten  im  kirchlicken  Leben  :  sacramentales  und  sacrificiel- 
les  Thun  (§  63  f.).  Als  sinnbildendes  Handeln  begleitet  dasselbe 
das  Handeln  mit  dem  Worte  in  der  weitesten  Ausdehnung.  Wollte 
man  sich  durck  solche  Classification  fiir  sich  bestimmen  lassen, 
so  diirfte  die  praktische  Theologie  auch  nicht  die  Disciplinen  der 
Homiletik  und  Katechetik  untersclieiden ,  sondern  miisste  sie  und 
Anderes  noch  verschiedenere  auch  unter  einer  gemeinsamen  Rubrik 
behandeln ,  wie  nach  jener  Praxis  der  eine  Name  Liturgik  oder 
Cultus  auch  das  Verschiedenste  decken  muss.  Denn  was  kann 
Versehiedeneres  gedacht  werden ,  als  die  von  dem  Herrn  selbst 
gestifteten  Sacramente  in  ihrer  grundlegenden  Bedeutung  fiir  das 
ganze  Kirclienleben  und  beliebige  einzelne  Riten  im  Dienste  der 
Benediction  oder  des  Sacrificiums.  Nur  weil  bei  all  diesen  Vor- 
gangen  sinnbildende  Zeichen  und  Bewegungen  gemacht  werden, 
wirft  man  mit  letzteren  auch  solche  Handlungen  zusammen,  bei 
denen  das  Wesentliche  gerade  in  dem  besteht,  was  an  ihnen  un- 
sichtbar  und  nicht  rituell  ist.  Aber  mehr.  Wahrend  im  Cultus- 
begriffe  die  Gottesbeziehung  Alles  beherrschen  muss,  und  wir  ihn 
daher  dort  verwenden ,  wo  diese  das  entscheidende  Charakteristi- 
kum  der  besonderen  Kirchenthfitigkeit  bildet  (§  32),  fiillt  sich 
jene  verfehlte  Rubrik  zum  weit  iiberwiegenden  Theile  mit  Mo- 
menten  reiner  Selbstthatigkeit  der  Gemeinde  fiir  ihren  eigenen 
Dienst  resp.  fiir  Segnung  ihrer  Weltbeziehungen.  Auch  BegrSbniss 
und  Trauung  werden  dann  unbesinnlich  unter  einer  Hauptrubrik 
mit  Taufe  und  Abendmahl  behandelt.  Im  Grunde  hat  dazu  nur 
der  Romische  Theologe  ein  Recht,  fiir  den  Kirchenhandlung  fiber-, 
haupt  der  einigende  Begriff  und  das  innerlich  bestimmende  We¬ 
sen  fiir  den  ausserlichsten  Ritus  wie  fiir  den  bedeutsamsten  Sacra- 
mentsvorgang  ist.  Die  Wichtigkeit  principieller  Unterscheidung 
zwischen  Gottes-  und  Kirchenhandlung  bewahrt  sich  so  bis  zu  der 
Unmoglichkeit ,  die  Disciplinen  der  praktischen  Theologie  ohne- 
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dies  iiberhaupt  principiell  klar  und  sicber  zu  ordnen ;  das  heisst 
aber  nichts  Geringeres,  als  die  fortgehende  Auswirkung  der  Kirche 
nacb  organischen  Gesetzen  oder  nach  zufalligen  Erscheinungen 
wurdigen  zu  lehren. 

§  117. 

Nacb  jenen  oberst  bestimmenden  Cultusprincipe  der  Wabi*- 
heit  (§  61)  muss  man  zunachst  zwiscben  Handlungen  unterschei- 
den,  die  ibre  unabanderliche  Form  -  und  Wesensart  aus  der  Kir- 
cbenstiftung  selbst  ableiten ,  und  zwiscben  solcben ,  die  in  kircb- 
licher  Freiheit  so  oder  anders  und  iiberhaupt  nicht  geiibt  werden 
konnen.  Dann  liegt  unzweifelhaft  in  den  ersteren  ein  sicherer 
Massstab  ftir  kircblicbe  Lebensfunction  iiberhaupt.  Wenn  nacb 
altkircblichem  und  gereinigt  evangelischem  Begriffe  Taufe  und 
Abendmahl  allein  die  Ehrenstelle  als  sacramentale  Handlungen 
einzunehmen  berecbtigt  sind,  so  ergibt  sicb  zuntichst  als  der  Kircbe 
wesentlicb  ein  Communionhandeln  und  —  wie  man  das 
Andere  dann  entsprechend  genannt  hat  —  ein  Initiationsban- 
deln.  Ob  man  dann  Taufe  ntiher  zur  Missionsthatigkeit  oder 
zur  katecbetischen  recbne ,  zweifellos  gehort  sie  in  ein  Gebiet  des 
Kircbenlebens ,  das  wesentlich  von  dem  Communionleben  der  Ge- 
meinde  unterschieden  sein  will.  Dies  letztere  nun  nennen  wir 
Cultusleben  schlecbthin,  weil  beherrscbt  von  dem  Gedanken  der 
Gottesbeziehung  und  'so  abgekebrt  von  aller  directen  Wirkung 
auf  die  Welt  wie  auf  alle  Weltbeziebungen  der  Communion- 
gemeinde,  dass  sich  dort  in  der  Gottesbeziehung  das  reine  Selbst- 
leben  der  Gemeinde  als  Gemeinde  der  Glaubigen  auswirkt.  Die 
concentrierte  Representation  dieses  wesentlieben  Begriffes  der  Kircbe 
berecbtigt  ftir  sich  scbon ,  der  Cultuslehre  in  dieser  Bescbrankung 
eine  selbst&ndige  und  centrale  Stelle  unter  alien  anderen  Disci- 
plinen  anzuweisen.  So  allgemein  daneben  das  Wortbandeln  nach 
den  wesentlichen  Unterschieden  des  bomiletiscben  und  katechetischen 
auseinandergebalten  wird ,  kann  man  sicb  dieses  anerkannten 
Rechtes  nur  dabin  bedienen^  den  bomiletischen  Wortgebrauch 
principiell  zum  Communionhandeln  der  Cultgemeinde  zu  rechnen, 
alles  katechetische  Thun  aber,  weil  unzweifelhaft  Initiationsban- 


134 


Principienlehre. 


ein,  mit  dem  Sacramente  in  Beziehung  zu  setzen,  das  seinem 
Wesen  nach  Initiation  fur  Christenstand  und  Kirchenleben  ist. 
Dann  fordert  aber  der  wissenschaftliche  Sinn  fur  Darstellung,  auch 
Alles,  was  wesentlich  und  iiberhaupt  probebestandig  liturgischer 
Bestandtheil  der  Taufhandlung  ist,  in  die  gleiche  Wesensbe- 
ziebung  zu  dem  tibrigen  Initationsbandeln  zu  setzen,  resp.  den 
wesentlichen  Cbarakter  des  letzteren  daraus  abzuleiten,  dass  Chri- 
stus  der  Kircbe  ein  Initiationssacrament  angestiftet  hat.  Sollte 
es  sicb  weiter  als  allein  correct  erweisen  ,  die  Missionsth&tigkeit 
auf  das  Handeln  mit  dem  Heilsworte  in  Sinne  der  Verkiindigung 
des  Evangeliums  einzuschranken  ,  so  ware  zwar  damit  nocb  nicbt 
ausgescblossen,  dass  es  auch  auf  Missionsgebiete  ein  rituelles  und 
also  im  weiteren  Sinne  liturgisches  Handeln  geben  konne;  aber 
zugleicb  ware  das  Andere  gewiss  ,  dass  dieses  Handeln  dort  nur 
die  Bedeutung  sinnbildender  Darstellung  der  allgemeinen  Wir- 
kungen  des  Heilswortes  haben  konnte ,  und  somit  erwiesen ,  dass 
es  principiell  verscbieden  von  Tauf  -  wie  Communionliandeln  an 
dem  Orte  zu  behandeln  ist,  wo  die  inneren  Motive  fur  diese  Thii- 
tigkeitsform  zu  besprecben  sind.  Eine  Reihe  anderer  Handlungen 
bleibt  iibrig.  Unter  ihnen  zeigt  sich  z.  B.  das  Begrabniss  we¬ 
sentlich  unberiihrt  von  den  Unterschieden,  die  sonst  im  Kirchen¬ 
leben  Missions-,  Katechumenats  -  und  Communionstufe  begriinden. 
Nur  willkiihrlich  konnte  es  einer  von  diesen  zugesprochen  werden. 
Dasselbe  gait  von  der  Trauung  in  der  alten  Kirche  jedenfalls  in 
Bezug  auf  Katechumenats  -  wie  Communionstufe.  Haftet  ferner 
auch  an  der  Beichthandlung  nach  ihrer  Aeusserlichkeit  Litur¬ 
gisches,  so  zeigt  sich  bei  ihr  besonders  klar,  dass  dieses  das  ganz 
secundare  Moment  ist,  und  dagegen  A]les,  was  zum  Wesen  der 
Sache  gehort,  die  Beichthandlung  unter  das  allgemeine  Princip 
seelsorgerlichen  Handelns  der  Kirche  verweist.  Eben  dahin  aber 
sind  jene  beiden  anderen  Handlungen,  Trauung  und  Begrabniss, 
zu  rechnen,  wenn  der  an  seinem  Orte  naher  zu  begrundende  Be- 
griff  der  Seelsorge  richtig  ist ,  dass  sie  wie  der  Erhaltung  der 
Kirchenglieder  auf  der  Communionstufe,  auch  der  Begleitung  der- 
selben  in  ihre  natiirlichen  Lebens  -  und  Weltbeziehungen  dient. 
Yerdienen  alle  diese  Einzelmotive  Grundsatze  wissenschaftlicher 
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Art  zu  heissen,  so  ist  damit  das  Recht  einer  allgemeinen  Disciplin 
Liturgik  oder  einer  in  diesem  Sinne  verstandenen  Cultuslelire 
principiell  aufgelioben. 

§  118. 

Eehandelt  nacb  diesen  Voraussetzungen,  was  mit  Recht  Cul- 
tuslehre  lieisst ,  allein  das  Communionleben  der  Gemeinde,  so  ge- 
bort  zu  diesem  nicbt  nur  das  Abendmahlshandeln  im  engeren 
Sinne,  sondern  alles  rituelle  Yerfabren,  was  sacramentale  Segnung 
in  ihrer  hochsten  Steigerung  und  sacraficielles  Thun  in  seiner  voll- 
endeten  Eigenschaft  heisst,  der  Hohe  der  Gemeindestufe  entspre- 
chend,  die  damit  bezeichnet  ist  (§  67).  Insbesondere  aber  gehort 
ebendahin  auch  die  Ordination,  die  man  in  principieller  Verir- 
rung  meist  der  kirchenregimentlichen  Th&tigkeit  zurechnet.  Denn 
wie  fur  die  Cultusgemeinde  das  specifische  Kirchenamt  wesentliches 
Bediirfniss  ist  (§  34),  so  ist  diese  auch  die  nachstberufene  Instanz, 
den  Fortbestand  desselben  in  und  aus  ihrer  Mitte  immer  neu  zu 
vermitteln.  Wenn  zur  kirchenregimentlichen  Th&tigkeit  iiber- 
haupt  liturgisches  Handeln  zu  verweisen  ist,  so  konnte  dies  je- 
denfalls  nur  in  Bezug  auf  die  Herstellung  von  Aemtern  behauptet 
werden,  die  der  ausseren  Organisation  dienen,  im  Unterschiede 
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von  dem  inneren  Cultusleben.  —  Besteht  fur  das  Letztere  aber  die 
bezeichnete  Einschrankung,  dann  darf  auch  die  Hauptfrage  (§  115), 
in  deren  Interesse  diese  Specialuntersuchung  besonders  gefiihrt 
wird ,  fur  entschieden  gelten,  ob  es  namlich  fur  wissenschaftliche 
Darstellung  indiciert  sei,  von  dem  Cultusleben  derGemeinde  aus- 
zugehen.  Formell  wiirde  diese  Praxis  schon  die  missliche  Folge 
haben,  nach  dem  Bedeutsamsten  das  zu  eigentlichstem  und  vollem 
Kirchenleben  wie  Yoraussetzung  und  Folge  sich  Verhaltende  zusam- 
menwerfen  und  mit  abgeschwachtem  Interesse  vereint  nachbringen 
zu  miissen.  Auch  ware  dabei  schwer  zu  vermeiden,  den  Haupt- 
unterschieden  von  Selbsterhaltung  und  -  Ausbreitung  der  Kirche 
den  principiell  bedenklichen  Anstrich  zu  benehmen,  der  wieder 
nur  bei  Romischen  Yoraussetzungen  als  innerlich  motiviert  gelten 
kann.  Aber  nebensachliche  Bedeutung  hat  das  Alles  ,  vei'glichen 
damit,  dass  es  nun  wie  ein  principieller  Widerspruch  erscheinen, 
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muss,  von  dem  Kirchenleben  auf  der  Communionstufe  zu  handeln, 
ehe  die  kirchliche  Initiationsthatigkeit  nach  ihrem  Wesen  bespro- 
chen  ist ,  da  die  Darstellung  des  Communionlebens  Schritt  fiir 
Schritt  durch  Voraussetzungen  von  jener  Seite  her  bedingt  ist. 
Aucb  iiber  die  Ordnungen  der  Disciplinen  entscheidet  dann  letzt- 
lich  der  recbte  Kircben-  und  Gnadenmittelbegriff  (§54  ff.),  sofern 
von  dem  specifiscben  Selbstleben  der  Gemeinde  der  Glaubigen 
nicbt  gebandelt  werden  kann,  ebe  man  weiss,  was  Glauben  schafft, 
und  wie  derselbe  gescbafft  und  von  daher  das  Fortleben  des  Glau- 
bens  bedingt  wird.  Da  liebten  sieb  dann  auch  die  scheinbaren 
Widerspriiche  mit  dem  Gescbicbtsvergleicbe  von  oben  (§  115). 
Was  beztiglich  des  Zeitpunktes  seines  Eintrittes  wie  zufallig  gel- 
ten  kann  —  so  erschien  dort  z.  B.  die  Missionsthatigkeit  der 
Kircke  —  wird  nicbt  nur  als  allezeit  wesentliches  Thun  der  Kircbe 
zu  behaupten  sein,  sondern  fur  die  Darstellung  seiner  wesentlichen 
Vollzugsformen  aucb  wird  nun,  was  dort  den  Aposteln  zufiel,  an 
sich  aber  als  die  grundlegende  Form  causal-gottlichen  Handelns 
tiberhaupt  zu  bezeicbnen  ist,  in  dem  Masse  als  originales  Muster 
wirken,  dass  sicb  die  kircblicbe  Ausubung  gar  nicbt  darstellen 
lasst,  ohne  die  hoheren  Gesetze  von  jener  Seite  als  integrierendes 
Moment  in  die  Darstellung  mit  aufzunehmen. 

§  119. 

Nur  das  ware  als  reiner  Missverstand  dieser  Behandlungs- 
weise  zu  bezeichnen ,  wenn  man  die  Beihenfolge  der  Lebensfunc- 
tionen  ,  in  den  praktiscben  Disciplinen  dargestellt,  so  verstehen 
wollte  ,  als  triite  auch  im  Leben  der  Kirche  die  eine  erst  nacb 
der  anderen  in  solcher  Folge  ein.  Diesem  Missverstandnisse  ist 
oben  schon  durch  das  Zugestandniss  vorgebaut,  dass  Cultusleben 
ohne  Zweifel  das  unmittelbarste  Selbstleben  der  Kirche  und  Com- 
munionreife  hochstes  Mass  ftir  alle  Befkhigung  zu  Kircbentbatig- 
keit  ist.  Yielmehr  gilt,  dass  Alles ,  was  Wesensthatigkeit  der 
Kirche  zu  heissen  verdient,  mindestens  dem  Keime  nach  in  dem 
Momente  zu  Activitat  gelangt ,  wo  Kircbe  ihrem  Wesen  nacb 
vorbanden  ist.  Aber  um  dann  bei  jeder  zinzelnen  Lebensfunction 
Wesensart  und  wesentliche  Formbethatigung  bestimmen  zu  konnen, 
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gilt  es  bei  systematischer  Darstellung  von  dem  ausgehen,  was  als 
Princip  und  Fundament  das  Andere  in  seinem  Wesen  wie  Conse- 
quenz  und  fortgehendes  Wachsthum  bedingt.  Das  ist  der  Vorzug 
der  genetischen  Darstellung,  die  auf  unserem  Gebiete  noth- 
wendig  dazu  fiihrt,  das  Kircbenleben  erst  in  Form  von  fortgehen- 
der  Kirchengrtindung  zu  behandeln ,  ehe  man  vom  fortgehenden 
Selbstleben  und  von  derjenigen  Erscheinungsform  der  Kirche  han- 
delt,  die  beides  Andere  zur  immanenten  Yoraussetzung  hat.  Unter 
den  oben  erorterten  Principbegriffen  entscbeidet  dafiir  scbon  das 
Verhaltniss  alles  gemeindlicb-actualen  zum  go  ttlicb-causalen  Leben 
der  Kirche.  Nacb  dieser  Seite  muss  sich  zur  Best&tigung  des 
hoberen  Rechtes  der  genetischen  Behandlung  im  Laufe  der  Darstel¬ 
lung  herausstellen ,  wie  bei  solcher  Ordnung  der  Disciplinen  alle 
die  Functionen  der  Kirche  vorangehen ,  in  denen  das  lieilsanstalt- 
liche  oder  gottlich-causale  Wirken  iiberwiegt,  und  diejenigen  zu- 
letzt  folgen ,  an  denen  das  gemeindlich  -  actuale  Leben  iiberwie- 
gend  oder  allein  hervortritt,  im  Centrum  aber  beide  Wirkungs- 
weisen  der  Kirche  in  hochster  Beziehung  und  Steigerung  zusam- 
mentreffen.  Fiir  das  Cultusleben  nkmlich,  dem  man  die  Anfangs- 
als  Ehrenstelle  zu  sichern  bestrebt  ist ,  resultiert  dabei  die  un- 
gleich  hohere  Ehre  und  Bedeutung  der  Centralstelle ,  ihrem  We¬ 
sen  naeh  den  Lebensheerd  vertretend.  Letztentscheidend  aber 
spricht  fur  die  genetische  Behandlung  ,  dass  nur  bei  ihr  die  bei- 
aen  Pole  ,,Kirche“  und  „Welt“  die  Bedeutung  bestimmender  Ord- 
nungsprincipien  gewinnen  (§  30) ,  welche  ihnen  dem  Grundbe- 
griffe  der  Weltauswirkung  der  Kirche  gemass  zugehoren  (§  9). 

§  120. 

Es  sind  erste  Voraussetzungen  der  ganzen  Principienlehre, 
zu  denen  die  Betrachtung  damit  zuriickkehrt.  Ist  die  Subject- 
stellung  der  Kirche  fiir  diese  Auswirkung  gesichert,  so  aucli  das 
Andere,  dass  die  Position  erster  Thatigkeit  die  Wirkung  auf  die 
Welt  ist  und  nicht  die  innerhalb  der  Welt  auch  in  Frage  kom- 
mende  Selbstbeziehung  der  Kirche  auf  sich  als  Object.  Vielmelir 
—  da  alle  Objectstellung  im  Cultusleben  durch  gottliche  Sacra- 
mentswirkung  bedingt  ist  —  erscheint  nun  auf  dieser  Stufe  inner- 
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halb  der  Kirclie  nur  reflectiert,  was  im  Uebrigen  durcb  Dienst  der 
Kircbe  solche  erfabren,  die  rein  Objecte,  und  zwar  erster  Initiations- 
thatigkeit  sind.  Auch  in  ihrem  Centralleben  bleibt  dann  nocb  der 
Kirche  der  Eindruck  eines  Mittlen  (§  20);  denn  die  Welt  selbst  soli 
nur  in  sie  hereingenommen  werden  ,  um  in  verklarter  Erscheinung 
dem  boheren  Ziele  der  vollendeten  Gottesherrschaft  entgegenzurei- 
fen.  So  entspracb  die  doppelte  Seite  kirchlicher  Erscheinung  (§23  ff.) 
deni  doppelten  Ziele,  wie  der  doppelten  Weltbeziehung  ihrer  Tba- 
tigkeit.  Einmal  gilt  es,  der  Welt  das  Heil  bringen ;  Yollbesitz 
der  Kirchengliedschaft  ist  dafiir  das  Ziel.  Das  andere  Mai  gilt 
es ,  das  verborgene  Wesen  der  Kirche  in  der  Welt  zur  Erschei¬ 
nung  bringen  und  alle  Weltbeziehungen  durch  solcher  Wirkung 
verklaren ;  das  ist  Arbeit  fur  das  Ziel  der  Enderscheinung.  In 
beiden  Fallen  gilt  es,  die  Welt  als  heilmangelnde  Nichtkirche 
in  die  Gottesgemeinschaft  zu  versetzen,  in  die  verborgene  Gottes- 
gemeinschaft  in  der  Kirche  als  Weltentnommenheit,  und  in  die  end- 
liche  Gottesgemeinschaft  als  Weltverklarung.  Aber  was  ein  Mittles 
ist  in  der  Langenlinie  der  theokratisch  bestimmten  Entwicklung, 
das  ist  innerhalb  der  Welt  und  im  Querdurchschnitte  aller  Welt- 
zeit  in  dem  Yollsinne  und  -Masse  Centrum,  dass  beiderlei  Rich- 
tung  auf  Erscheinung  nach  der  Peripherie  zu  schlechthin  durch 
dieses  Centrum  bedingt  ist ,  die  eine  so  zu  sagen  centripetal ,  die 
andere  centrifugal,  und  Beides  doch  als  Ausdruck  der  Wirkungs- 
kraft  des  Centrallebens  selber.  Wie  es  Selbstrecht  der  Kirche 
gegeniiber  der  Nichtkirche  ist ,  diese  in  sich  hereinzunehmen ,  so 
bewahrt  die  Kirche  auch  in  der  Arbeit  fur  das  uber  sie  selbst 
hinausliegende  Ziel  innerhalb  der  Weltzeit  den  Anspruch  ihrer 
Centralstellung  damit ,  dass  nicht  nur  diese  Erscheinungswirkung 
schlechthin  von  dem  Masse  ihres  verborgenen  Innenlebens  abhangt, 
sondern  auf  der  aussersten  Peripherie  des  Erscheinens  noch  das- 
selbe  wesentliche  Gesetz  alles  Handelns  bleibt ,  ihre  Erscheinung 
vermittelnden  Glieder  bei  der  Kraftquelle  des  kirchlichen  Innen¬ 
lebens  zu  erhalten.  Das  centrale  Cultus-  und  Erbauungsleben  der 
Kirche  erweist  sich  so  als  die  voile  Parallele  zu  Stand  und  Leben 
der  individuellen  Rechtfertigung  im  Yerhaltnisse  zur  Heiligung. 
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§  121. 

Als  die  zwei  peripherischen  Wesensthatigkeiten  der  Kirche 
ergaben  sich  schon  oben  die  missionarische  auf  der  einen  und  die 
verfassende  oder  regimentale  auf  der  anderen  Seite  (§  31).  In 
beiden  Fallen  liess  sich  der  allgemeine  Charakter  der  Thatigkeit 
als  Selbstbejahung  der  Kirche  gegeniiber  der  Nichtkirche  bezeich- 
nen  —  Selbstbejahung  als  der  Heilbesitzenden  und  Heilvermit- 
telnden  nach  der  einen  Seite;  Selbstbejahung  als  eines  von  Geist 
innerlich  durchwirkten  Menschen  und  Sociallebens  nach  der  an¬ 
deren.  Die  Menschheit  ist  in  beiden  Fallen  das  n&chste  Object 
fur  diese  Selbstbezeugung ,  die  Menschheit  im  Sinne  der  Nicht¬ 
kirche  ;  aber  mit  den  auch  schon  bemerkten  Unterschieden ,  dass 
bei  der  missionarischen  Heilsbezeugung  dieses  Object  schlechthin 
unterschiedslos  in  sich  als  Stoff  fiir  die  Heilswirkung  in  Frage 
kommt,  der  so  zu  sagen  in  KirchenstofF  und  Kirchenzugehorigkeit 
verwandelt  werden  soil.  Dagegen  grenzt  sich  bei  der  anderen 
Erscheinungswirkung  kirchlich  bestimmtes  Socialleben  in  seinem 
eigenthiimlichen  Wesen  und  Rechte  gegen  weltlich  bestimmtes  So¬ 
cialleben  in  seinem  Selbstrechte  ab.  Lebensformen  stehen  hier  den 
Lebensformen  gegeniiber,  und  das  Ziel  der  Aufgabe  ist,  durch 
kirchliche  Geistesmacht  dieWeltform  zu  kirchlich,  resp.  durch  den 
Geist  Gottes  bedingter  Lebensform  umzugestalten.  Schlechthin 
als  Dienerin  und  Yermittlerin  gottlich-causaler  Heilskrafte  wirkt 
die  Kirche  missionarisch  auf  die  Welt,  und  schlechthin  ihr  actua¬ 
tes  Gemeindeleben  wirkt  sich  in  Verfassungsth&tigkeit  in  und  an 
der  Welt  aus,  ohne  alien  Anspruch  der  Heilsvermittlung,  die  dann 
vielmehr  langst  vorausgesetzt  wird.  Indem  aber  die  Kirche 
mit  der  ersteren  Thatigkeit  fort  und  fort  in  der  Welt  Kirche 
nach  ihrem  Wesen  neu  erzeugt,  muss  in  der  genetischen  Reihen- 
folge  der  Kirchenauswirkung  die  Lehre  von  der  Mission  die  erste 
Stelle  behaupten,  und  weil  die  Verfassungsthatigkeit  gewirkten 
und  vollangeeigneten  Heilsstand  in  Communionreife  voraussetzt, 
gehbrt  dieser  peripherischen  Thatigkeit  in  der  genetischen  Lehr- 
darstellung  die  letzte  Stelle. 
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§.  122. 

Das  Verhaltniss  reiner  Spannung  zwischen  Peripherie  und 
Centrum ,  das  zwischen  diesen  beiden  Thatigkeiten  und  dem  cul- 
tischen  Selhstleben  der  Kirche  besteht,  macht  fiir  sich  schon  den 
Eindruck  des  Unvermittelten  und  lasst  Zvvischengliedcr  als  ein 
Bediirfniss  der  organischen  Einheit  wie  der  systematischen  Dar- 
stellung  erscheinen,  Aber  ein  sicherer  Beweis  fiir  deren  Nothwen- 
digkeit  lasst  sich  nur  aus  dem  Wesen  der  missionarischen  Wirkung 
auf  der  einen  und  aus  den  wesentlichen  Voraussetzungen  der  ver- 
fassungsmUssigen  Erscheinung  auf  der  anderen  Seite  erheben.  Als 
heilwirkende  Thatigkeit  ist  die  erstere  an  die  gottlich  angestif- 
teten  Heilsmittel  gewiesen ;  unter  diesen  aber  ist  fiir  alles  Initions- 
handeln  das  Taufsacrament  specifisch  geordnet  (§  117).  Darf  hier 
al§  Wirkung  der  Taufe  kurzhin  die  centrale  Einpflanzung  in  den 
Heilsstand  bezeichnet  werden ,  so  geniigt  schon  die  Thatsaclie, 
dass  vom  Herrn  daneben  ein  zweites  Sacrament  fiir  die  Stufe 
selbstbewusster  Christenreife  geordnet  ist,  um  in  der  Stiftung 
selbst  die  Intention  zu  erkennen,  dass  zwischen  Einpflanzung  und 
Reifeziel  als  Mittelglied ,  der  gemeinmenschlichen  Padagogik  Shn- 
lich,  eine  kirchliche  Thatigkeit  einfiihrender  Art  liege,  fiir  die  in 
der  Taufstiftung  selbst  schon  als  wesentliches  Mittel  der  Unter- 
richt  aus  dem  Worte  vorbedacht  ist  (Matth.  28,  20).  Das  ergibt 
ein  Mittelglied  erziehender  Thatigkeit  fiir  Vollreife  der  Kirchen- 
gliedschaft  zwischen  der  Missionsthatigkeit  und  dem  Communion- 
leben  der  Kirche  ,  deren  Object  nicht  mehr  Nichtkirche  heissen 
kann  sondern  werdende  Kirchenglieder.  Nach  ihrer  Mittelstellung 
zwischen  erster  Einpflanzung  und  vollem  Gliedschaftsantheile  wird 
diese  Thatigkeit  am  passendsten  als  Einfiihrung  bezeichnet.  Er- 
gab  sich  oben  bereits  ein  anderwaiter  Wortgebrauch,  der  als  ho- 
miletischer  der  Communionstufe  speciell  eignete  (§  117),  so  lasst 
sich  der  davon  unterschiedene  katechetische  nun  principiell  naher 
als  Taufunterricht  bestimmen,  man  mochte  die  Taufe  selbst  auch 
zur  katechetischen  Thatigkeit  oder  zur  missionarischen  rechnen. 
Wurde  fiir  die  letzere  Thatigkeit  Verkiindigung  des  Heilswortes 
als  charakteristisches  Mittel  in  Anspruch  genommen  (§  117),  so 
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ergibt  sich  dann  ein  Fortschritt  im  Gnadenmittelbrauche  selber, 
der  nicht  nur  dem  Wechselverhaltnisse  der  beiden  Sacramente, 
sondern  auch  der  umfassenden  Bedeutung  des  Wortes  als  Gnaden- 
mittel  allseitig  gerecbt  wird.  Denn  dann  vollzieht  sich  die  all- 
gemeinste  und  erste  Form  der  Heilswirkung  dem  Principe  nach 
durch  Wort  allein,  die  concentrierte  Einpflanzung  und  Erziehung 
durch  Taufe  und  Taufwort,  das  Kirchenleben  der  Reifen  aber  im 
Communiongenusse  unter  dem  diesem  entsprechenden  (homiletischen) 
Wortgebrauche.  Das  heisst  dann  soviel,  als  nach  der  Wirkung  an 
den  Objecten  unterschieden :  ein  embryonischer  Anfang  des  Cbri- 
stenlebens  als  erstes  Glaubensverlangen ;  Geburt  und  Erziehung,  als 
sacramentale  Einpflanzung  und  kirchlich  vermittelte  Aneignung, 
und  Reife  wie  Selbstleben  der  Miindigen.  Der  Heilsweg  indivi- 
dueller  Glaubensentwicklung  wird  dann  zur  Legitimierung  fiir  den 
correct  genetischen  Fortschritt  der  Kirchenauswirkung ;  denn  jene 
drei  Stufen  verhalten  sich  genau  so  wie  Berufung,  Erleuchtung  und 
Rechtfertigung  bei  correcter  Abgrenzung  dieser  Begrifie  unterein- 
ander.  Was  eriibrigt,  muss  dann  in  das  Gebiet  der  Erhaltung 
und  Heiligung  zum  Ziele  der  Verklarung  fallen.  Als  erste  Discipli- 
nen  unterscheidet  daher  die  prakt.  Theologie,  dem  Wortgebrauche 
auf  jenen  drei  Stufen  entsprechend :  Keryktik,  Kateche- 
t i k  und  Homiletik.  Da  aber  die  letzteren  beiden  als  Kunst- 
lehre  vom  Worte  (§  15)  ihre  selbstandige  Stelle  fordern,  und  an- 
dererseits  auf  den  beiden  spateren  Stufen  der  Wortgebrauch  nur 
das  begleitende  Moment  fiir  die  wesensbestimmenden  Gnadenmit- 
tel  Taufe  und  Abendmahl  bildet ,  schliessen  sich  in  der  Natur- 
und  Wesenslehre  (§  13)  der  praktischen  Theologie,  die  entspre¬ 
chenden  Disciplinen  als  Katechumenatslehre  und  Cultus- 
lehre  an  die  Missionslehre  oder Keryktik  an.  Der  erste  Kreis 
praktischer  Dysciplinen  mit  Einschluss  der  centralen  ist  damit  be- 
zeichnet. 

§  123. 

Dass  auch  nach  der  anderen  Seite  des  centralen  Cultuslebens 
eine  Kirchenthatigkeit  erziehender  Art  sich  anschliesst,  wie  oben 
nur  vorausgesetzt  (§  33),  wiirde  an  der  Analogie  fiir  sich  keinen 
sicheren  Beweis  haben.  In  der  Stiftung  selbst  vorliegende  Griinde, 
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wie  auf  jener  Seite ,  lassen  sich  dafiir  aucli  nicht  anfiihren ;  son- 
dern  der  Beweis  muss  aus  dem  Verhaltnisse  des  cent^alen  Cultus- 
lebens  zu  der  peripherischen  Verfassungsthatigkeit  gefiihrt  werden. 
Wir  scbreiben  diese  Mittelstellung  der  seelsorgenden  Thatig- 
keit  zu.  Dass  eine  Hauptaufgabe  derselben  in  der  Erkaltung  auf 
der  Communionstufe  liegt,  darf  als  allgemeines  Zugestandniss  auf 
Grund  der  empirischen  Yorstellung  von  jener  Thatigkeit  gelten, 
wie  es  der  obigen  Parallele  vom  Heilswege  (§  122)  in  erwiinsch- 
ter  Weise  entgegenkommt.  Aber  so  wenig  damit  der  ganze  Um- 
fang  seelsorgerlichen  Handelns  zutreffend  bezeichnet  ist,  so  wenig 
kann  der  wissenschaftliche  Erweis  als  selbstandiger  und  nothwen- 
diger  Lebensfactoren  damit  fiir  erbracht  gelten.  Wenn  Cultus- 
leben  in  seiner  bis  auf  die  Peripherie  kinausreickenden  Kraft- 
wirkung  (§  120)  undenkbar  ist,  ohne  dass  die  in  ihm  wirksamen 
Krafte  der  Selbsterbauung  zugleich  wesentlich  bei-  und  erhaltend 
wirken,  so  konnte  Seelsorge  hochstens  als  eine  besondere  Pertinenz 
der  Cultusthatigkeit  behandelt  werden  ,  entsprechend  der  inneren 
Connexitat  des  Seelsorge  -  und  Gnadenmittelamtes ;  aber  das 
Recht,  sie  als  selbstandige  Lebenstkatigkeit  der  Kirche  zu  behaup- 
ten ,  wSre  nicht  erwiesen.  Schon  der  Begriff  der  Erhaltung  in 
seiner  selbstSndigen  Bedeutung  fordert  daher  die  Beiziehung  des 
iiber  die  Kirche  hinausliegenden  Zieles ,  sowol  in  individuelle 
Wiirdigung  als  Seligkeitsstand  in  der  himmlischen  Gemeinde,  wie 
als  Socialziel  der  Kirche  und  als  universaltheokratischer  Abschluss 
in  dem  Verklarungsstande  der  erscheinenden  Endherrlichkeit.  Bei- 
den  Zielen  gegeniiber  tritt  auch  an  der  irdischen  Reifestufe  der 
Communiongemeinde  die  iibrigbleibende  natiirliche  Schwache,  Siinde 
und  Unvollkommenheit  der  Cultusglieder  hervor,  welche  das  Cul- 
tusleben  so  wenig  aufheben ,  als  fiir  sich  entsprechend  decken 
kann.  Es  ist  dies  nicht  Sache  des  Cultuslebens ,  weil  dieses  fur 
sich  ein  der  geistlichen  Reife,  wie  sie  der  Rechtfertigung  entspricht, 

gemasses  Gemeinschaftsleben  darstellen  und  ermoglichen  soli.  Von 

* 

jenen  iibrigbleibenden  Mangeln  aus,  die  das  Cultusleben  fiir  sich 
nicht  ausgleicht ,  ergibt  sich  zunachst  als  wirklich  selbstandiges 
Bediirfniss  die  von  der  Kirche  zu  treffende  Fiirsorge ,  mittelst 
besonderer  Thatigkeit  und  Organe  zu  verhiiten,  dass  die  in  den  Tndi- 


Die  kirclilieli  erziehendcn  Functionen. 


143 


viduen  vorhandenen  natiirlichen  Unvollkommenheiten  dieselben  nicht 
in  Bewahrung  der  Cultusreife  hindern  oder  die  letztere  als  be- 
herrschende  Norm  durch  einen  gegentbeiligen  Zustand  der  Cultus- 
glieder  schwacken  und  illusorisch  machen.  Yon  diesem  Gesichts- 
punkte  aus  lasst  sich  zuerst.  erkennen,  wie  aucb  die  Zucht  und 
Disciplin  der  Kirche  ein  wesentliches  Moment  in  ihrer  seelsorger- 
lichen  Thatigkeit  bildet. 

§  124. 

Aber  jene  letzte  Zielriicksicht  dient  vielmehr  nocli  dazu  ein 
selbstandig  neues  Moment  im  Gesammtumfange  der  seelsorger- 
licben  Thatigkeit  zum  Bewusstsein  zu  bringen,  das  den  Erweis 
notbwendigen  Zusammenhang  es  solcber  Hilfstliatigkeit  ebenso  mit 
der  peripheriscben  Verfahrungsthatigkeit  aufweist,  wie  den  Begriff 
ihres  Selbstandigkeitsrecktes  in  dem  Masse  vollendet ,  als  die  Er- 
haltung  von  dem  Zusammenhange  der  Seelsorge  mit  der  centralen 
Cultusthatigkeit  ber  zu  wiirdigen  war.  Die  Beziebungen  des  na- 
tiirlicb  socialen  Lebens  ,  innerbalb  deren  geeintes  Glaubensleben 
Gemeinden  in  der  Welt  schafft  und  im  Cultusleben  sich  auslebt, 
sind  das  Gebiet,  um  dessen  Heiligung  und  Durchdringung  mit 
gottlichem  Geistesgesetze  und  -Leben  es  sich  zunachst  bandelt, 
wenn  die  innerliche  Geistesscbonbeit  der  Gemeinde  in  der  Welt 
zur  Erscheinung  kommen  soli.  Was  die  Verfassung  nur  als  Lebens- 
formen  beiliger  Ordnung,  freien  Dienstes  und  liebenden  Gemein- 
schaftsgeistes  zur  Erscheinung  bringen  kann,  findet  bier  die  Unter- 
lagen  der  unmittelbaren  Lebenswirkung  in  Zucht,  Sitte  und  werk- 
thatiger  Liebe  der  Gemeindeglieder  in  ihrer  ganzen  Lebenssphare. 
Weil  die  Gefabr  bestebt,  dass  die  Verfassung  ohne  diese  Voraus- 
setzung  auf  idealere  Formen  oder  dock  auf  Erfullung  derselben 
verzichten  und  zum  ausserlicben  Gesetze  werden  miisste,  hat  die 
Kirche  in  ihrer  verfassenden  Tbatigkeit  dasselbe  Interesse  an  der 
Durchdringung  der  Weltbeziebungen  des  Christen  mit  gottlichen 
Geisteswirkungen,  wie  die  Cultusgemeinde  an  der  Erhaltung  und 
Behutung  ihrer  Glieder  aucb  vor  alien  nachtheiligen  Welteinfliis- 
sen  Interesse  hat.  Die  Fursorge  fiir  jenes  Interesse  ist  das  andere 
Hauptmoment  an  der  seelsorgerlichen  Thatigkeit  als  selbstiindiger 
Lebensfunction.  Die  Seelsorge  soil  wie  behiiten ,  so  auch  vor- 
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schreitend  das  Leben  heiligen.  Die  Kirehe  soil  auf  ihre  Cultus- 
glieder  nicht  nur  innerhalb  der  centralen  Abgescblossenbeit  in 
ihrem  Cultusleben  dynamisch  seelsorgerlich  wirken,  sondern  die- 
selben  auch  auf  den  Boden  ihrer  natiirlichen  Weltverhaltnisse 
hinausbegleiten  und  die  letzteren  se],bst  weiben  und  heiligen  hel- 
fen.  Das  ist  die  Seite,  von  der  aus  es  leicht  verstandlich  wird, 
dass  Handlungen,  wie  die  Einsegnung  der  Ehe,  als  die  grund- 
legende  Weihe  des  Christenhauses  ihrem  Wesen  nach  zur  Seelsorge 
gehoren  (§117).  Erziehend  wirkt  auch  diese  Thatigkeit,  aber  nicht 
fur  das  Ziel  der  Cultusreife,  das  sie  vielmehr  voraussetzt.  Wenn’s 
recht  ist,  muss  dies  Ziel  zuletzt  auch  das  Ziel  der  Seligkeit  decken. 
Aber  fur  jenes  Ziel  der  Vollendung,  das  sich  mit  Erscheinung  von 
Geist,  also  auch  mit  Erscheinung  des  inneren  Geisteslebens  der 
Gemeinde  deckt,  soil  diese  Function  die  Cultusglieder  erziehen 
helfen.  Ohne  den  Willen  der  Selbsterziehung  bei  den  Kirchen- 
gliedern  ist  die  organische  Ausfiihrung  dieser  Aufgabe  nicht  denk- 
bar,  und  auch  an  den  Collisionsfallen,  die  sich  beim  Mangel  die¬ 
ser  Voraussetzung  ergeben,  zeigt  sich  daher,  wie  alle  Nothigung 
der  Kirehe  zur  Zuchtiibung  zuletzt  mit  ihrem  seelsorgerlichen  Be- 
rufe  zusammenhangt.  Aber  der  Idee  nach  als  Kirchenthatigkeit 
steht  diese  zweite  Form  erziehender  Wirkung  mit  dem  gleich,  was 
auch  auf  dem  Gebiete  des  natiirlichen  Lebens  Selbsterziehung 
fur  das  Ideal  heisst  im  Unterschiede  von  der  padagogischen  Her- 
stellung  der  Fahigkeit  dafiir.  Fiir  die  kirchliche  Gestalt  der  letz¬ 
teren  Leistung  in  der  Katechumenatserziehung  steht  das  christliche 
Haus  selbst  mit  ein,  und  fiir  sonst  zu  bestellende  Organe  ist  nur 
zu  fordern,  dass  der  „Kateehet“  selbst  auf  der  Stufe  der  Cultus¬ 
reife  steht.  Soweit  endlich  das  Cultusamt  selbst  aus  principiellen 
Griinden  in  diese  Arbeit  einzugreifen  hat,  gilt  dies  nur  fiir  die 
letzte  Stufe  der  Bereitnng  fiir  Cultusgliedschaft,  die  wir  eben  des- 
balb  durch  die  Bezeichnung  als  seelsorgerlichen  Katechumenat  aus- 
zeichnen.  Wie  dagegen  die  Sorge  fiir  die  Erziehung  als  Selbst¬ 
erziehung  der  Idee  nach  schlechthin  der  Cultusgemeinde  eigenstes 
Anliegen  ist ,  bestellt  sie  auch  selbstandige  Organe  fiir  diesen 
Zweck  ,  unter  denen  das  Cultusamt  das  oberst  -  und  letztverant- 
wortliche  ist,  das  von  dieser  Function  her  speciell  den  Ehrentitel 


Absckluss  und  Reilienfolge  der  Disciplinen. 


145 


des  Hir tenamtes  tragt.  Von  diesem  her  empfiehlt  sich  fiir  die 
Disciplin ,  welche  die  Lehre  von  dieser  Function  darzustellen  hat, 
der  Name  Poimenik. 

§  125. 


Gerade  dieses  Mittelglied  gewinnt  dann  die  besondere  Bedeu- 
tung,  den  Eindruck  abzuwenden,  als  ob  nach  erreichter  Hohe  des 
Cultuslebens  in  der  Darstellung  der  praktischen  Theologie,  die 
letztere  schlechthin  in  einer  climax  descendens  endigen  miisse.  So 
miisste  man  das  Verhaltniss  ansehen ,  sofern  die  verfassende  Tha- 
tigkeit,  welche  in  der  Darstellung  die  Stelle  der  letzten  Disciplin 
einnimmt ,  bei  coi'recter  Wiirdigung  allzeit  nicht  nur  den  Be- 
diirfnissen  und  Zielen  des  centralen  Cultuslebens  nachzuachten 
ist  (§  113);  sondern  verglichen  mit  Allem  ,  was  unmittelbar  dem 
Heilsberufe  der  Kirche  an  der  Welt  mit  gottlich-causalen  Mitteln 
dient ,  unzweifelhaft  zuriicksteht.  Dennoch  gibt  es  eine  andere 
Seite  der  Wiirdigung,  die  gerade  diesem  Erscheinungsleben  der 
Kirche  die  Bedeutung  kronender  Ehren  an  letzter  Stelle  sichert. 
Es  ist  dieselbe  Seite ,  nach  welcher  die  seelsorgende  Thatigkeit 
schon  gegen  den  Eindruck  eines  Herabsinkens  von  der  Hohestufe 
bei  der  Darstellung  der  Disciplinen  schiitzt.  Hat  es  die  Verfas- 
sung  obenan  mit  Rechtsformen  zu  thun,  so  reclitfertigt  schon  die¬ 
ser  Begriff,  sobald  die  Leistung  einbedacht  wird  und  so  die  Rechts¬ 
formen  zu  idealen  Lebensformen  werden,  das  Ehrenrecht,  welches 
„der  Form“  nach  ihrem  philosophischen  Begriffe  auf  alien  Gebie- 
ten  zuzusprechen  ist.  Fiir  die  Darstellung  der  praktischen  Theo¬ 
logie  aber  treten  neue  selbstiindige  Motive  dazu.  Wenn  fiir  den 
Heilsstand  des  einzelnen  Christen,  wie  fiir  das  sociale  Innenleben 
der  Kirche  als  zeitliche  Hohestufe ,  diejenige  Erscheinungsseite 
den  Hauptwerth  hat,  welche  durch  das  heilsanstaltliche  Moment 
der  Kirche  bedingt  ist  (§  25) ,  so  bleibt  doch  der  Erscheinungs¬ 
seite  zweiten  Grades  (§  26)  die  nicht  geringere  Bedeutung  ge- 
wahrt  in  Riicksicht  auf  das  theokratische  Endziel  der  gesammten 
Heilsoffenbarung ,  das  durch  sie  in  der  Welt  vorbedeutet  und 
thatsachlich  vorbereitet  werden  soil.  Die  geschichtliche  Betrach- 
tung  lehrt,  wie  diese  Zielbestimmung  der  Kirche  im  Laufe  ihrer 
Entwicklung  zu  der  Versuchung  ausgescblagen  ist ,  in  verschie- 
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denster  Form  eine  specifisch -theokratische  Erscheinung  anzustre- 
ben,  sei  es  durch  Anticipation  endherrlicher  Erscheinung  (§  52), 
sei  es  durch  Repristination  alttestamentlich-theokratischer  Lebens- 
formen  (§  59).  Aber  diese  Yerirrungen  konnen  an  der  richtigen 
Zielaufgabe  in  ihrer  idealsten  Gestalt  nicht  irre  machen ;  wie  an- 
dere  geschichtliche  Erscheinungen  die  Moglichkeit  mehr  oder  min¬ 
der  entsprechender  Leistung  belegen.  Wir  denken  obenan  neben 
dem,  was  die  Franzosisch-reformierte  Kirche  auf  Verfassungsgebiete 
geleistet,  an  das  Socialleben  der  Bohmischen  Brtider  (§  89),  dessen 
Idealitat  Luther  selbst  bereitwillig  zugestanden,  wie  in  ihrer  Art  an 
die  sociale  Gestaltung  der  erneuerten  Brudergemeinde.  Ueberall  da 
zeigt  sich,  dass  nicht  die  Usurpierung  von  Formen  und  Mitteln, 
die  der  neutestamentlichen  Kirchenzeit  als  solcher  fremd  sind  (§  19) ; 
sondern  die  Macht  und  Lebensfiille  des  in  der  Gemeinde  herr- 
schenden  Geistesprincipes  auf  dem  Wege  dynamischer  Durch  - 
dringung  aller  Lebens-  und  Weltverhiiltnisse  der  Gemeindeglieder 
es  ermoglicht,  dass  in  Verfassungsformen  auch  die  Gottesherrschaft 
vor  der  Welt  erscheinend  wird,  die  das  Socialleben  der  Kirche 
als  durch  innere  Geistesmacht  verklart  zeigt.  Das  macht  die 
apostolischen  Gemeinden,  obenan  die  Jerusalemische  Gemeinde,  in 
ihrer  Erscheinung  auch ,  zum  Idealvorbilde  aller  Kirch  enauswirk- 
ung.  Wieweit  die  voile  Zielerreicliung  von  der  Erfiillung  beson- 
derer  Yoraussetzungen  in  der  geschichtliclien  Entwicklung  des 
Reiches  Gottes  abhangig  ist  ,  wurde  auf  Grund  neutestament- 
licher  Weissagung  an  seinem  Orte  vorgemerkt  (§  90).  Den- 
noch  bestimmt  dies  Ziel  an  sich  fur  alle  Zeiten  den  Idealcha- 
rakter  der  verfassenden  Thatigkeit  der  Kirche.  Dann  liegt  in  die- 
ser  Idealrichtung  die  Rechtfertigifng  der  Endstelle  als  Ehrenstelle 
fur  die  verfassende  Thatigkeit.  —  Den  Menschheitsstoff  hereinzu- 
nehmen  in  die  Innerlichkeit  des  Heils-  und  Geisteslebens  der 
Kirche,- das  im  Cultus  sich  darstellt,  bleibt  nach  dem  Wesensbe- 
grilfe  der  Kirche  (§  24)  die  unerlassigste  und  nachste  Zielauf¬ 
gabe  der  letzteren  in  der  Welt.  Auf  Grund  der  elementaren 
Missionsarbeit ,  welche  die  Keryktik  lehrt,  bereitet  die  Kirche 
jene  erste  Zielerreichung  obenan  durch  Treue  in  der  Erziehung 
erster  Form  vor,  zu  welcher  die  Kate chetik  als  Katechume- 
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natslehre  Anweisung  gibt.  Aber  was  dann  die  Kirche  zu  jeder 
Zeit  durch  solche  Yorbereitung ,  wie  obenan  durch  den  Zusam- 
menschluss  und  die  Geistesmacht  ihres  inneren  Cultuslebens 
leistet,  das  wird,  als  Leistung  neu  vorbereitet  durch  die  Selbst- 
erziehung  der  Cultusgemeinde  nach  Anweisung  der  P  o  i  in  e  n  i  k, 
in  thatsachlicher  Erscheinung  der  Erfolg  der  verfassenden  Thatig- 
keit  der  Kirche  bewahren  miissen;  vorausgesetzt ,  dass  begriffen 
ist,  Kirchenregiment  und  Verfassung  bedeute  mehr,  als  eine  Ge- 
setzesform  kirchlichen  Lebens  oder  als  Rechtsformen  der  Abgren- 
zung  dieses  letzteren  gegen  weltliches  Socialleben.  Wo  irniner  in 
Verfassung  und  Kirchenregiment,  wie  es  sein  soli,  auch  die  ir- 
disch  weltlichen  Lebensbeziehungen  der  Gemeinde  als  durchdrun- 
gen  von  Geistesherrschaft*  sicli  bewahren ,  wird  gerade  auf  Ver- 
fassungsgebiete  das  Endziel  aller  Offenbarungsentwicklung  inner- 
weltlich  vorbereitet,  Geistesherrschaft  in  Yerklarung  der  Weltver- 
lialtnisse  zur  Erscheinung  zu  bringen.  Analog  dem  theokrati- 
schen  Ziele  gipfelt  diese  Aufgabe  in  Verstandniss  und  Leistung 
derer,  denen  das  Regiment  der  Kirche  nach  ihrem  Socialleben 
ordnungsmassig  befohlen  ist.  Darum  benennen  wir  die  Disciplin, 
die  dieser  Lebensfunction  entspricht ,  gemass  der  fiir  diese  Leist¬ 
ung  besonders  verheissenen  Gabe  (1  Cor.  12,  28):  Kybernetik. 

Der  Umfang  der  Disciplinen  der  praktischen  Theologie  ist 
damit  umschrieben ,  der  unterscheidende  Charakter  der  ihnen  zu 
Grunde  liegenden  Lebensfunctionen  der  Kirche  andeutend  gezeich- 
net  und  die  Reihenfolge  der  Disciplinen  ftir  die  Darstellung  fest- 
gestellt.  Damit  tritt  nach  Vollendung  der  Aufgabe  der  Princi- 
pienlehre  die  Aufgabe  der  Wesens-  und  Naturlehre  der  prakti¬ 
schen  Theologie  in  ihr  Recht,  die  Ausubung  der  verschiedenen 
Lebensthatigkeiten  der  Kirche  im  Einzelnen  principiell  zu  begrun- 
den  und  nach  entsprechenden  geschichtlichen  Mustern  friiherer 
Auswirkung  der  Kirche  zu  normieren. 

§  126. 

Nach  den  in  der  Einleitung  neben  der  Entwicklung  des  Be- 
griffes  der  Aufgabe  ubersichtlich  zugleich  gegebenen  Andeutungen 
der  Geschichte  der  praktischen  Theologie,  als  besonderen  Zweiges 
wissenschaftlicher  Darstellung  und  Behandlung  des  theologischen 

10* 


148  Priucipieulehre. 

Gesammtgebietes,  geniigt  eine  classificierte  Uebersicht  der  einschla- 
genden  Literatur. 

1)  Die  Idee  der  Amtstechnik  (§  2  f.  4  f.),  ausserlicher  oder 
tiefer  erfasst,  beherrscht  die  betreffende  Literatur  von  Anfang  der 
Kirche  an,  bis  sich  im  Laufe  des  18.  Jahrkunderts  die  Aufkla- 
rungszeit  mit  neuen  Motiven  geltend  maclit.  Die  Abgrenzung 
gerade  mit  dieser  Periode  verstarkt  die  Erwartung,  dass  trotz 
des  Mangels  wissenschaftlicher  Principien  in  Behandlung  des  Ge- 
genstandes,  die  thatsachliche  Kraft  praktischer  Leistung  in  den 
vorausgegangenen  Epochen  der  kircklichen  Entwicklung  fur  die 
Fiille  von  pastoraler  Weisheit  btirgt,  die  in  der  Literatur  dieser 
Richtung,  besonders  seit  der  Zeit  der  Reformation  und  in  Folge 
der  spateren  pietistiscben  Anregung  nietlergelegt  ist.  Daraus  er- 
klart  sich  zugleich,  dass  auch  jenseits  der  bezeichneten  Grenzen, 
bis  in  die  neueste  Zeit,  die  Darstellung  der  praktisch  kirchlichen 
Aufgabe  es  vielfaeh  vorgezogen  hat,  sich  in  das  Gewand  der  an 
sich  unwissenschaftlicheren  aber  unmittelbarst  praktischen  Form 
der  Pastorallehr e  zu  kleiden.  Davon  gehoren  hieher  natiir- 
lich  nur  die  literarischen  Erscheinungen,  welche  nicht  der  Poime- 
nik  im  engeren  Sinne  gewidmet  sind. 

A.  Alte  und  mittelalterliche  Kirchenzeit:  Clirysosto- 
mus,  Hf()l  ftQwcvvqs  ed.  Bengel.  Stuttg.  1775;  ed.  Leo  Lips.  1834  vgl. 
in:  Lender,  Joli.  Chrysost.  opp.  praestantissima.  Rudolstadt  1840.  —  Leo 
M.  (?),  De  pastorali  cura.  —  Gregorius  M. ,  Liber  curae  s.  regulae 
pastoralis.  Augsb.  1757.  ed,  Felner.  Hadam.  1828. 

Isidorus  Hispal.  (f  636),  De  sacerdotum  in  ecclesia  officiis  libri  II., 
ep.  ad  Ludifredum.  —  Walafred.  Strabo  (f  849),  De  divinis  officiis.  — 
Rabanus  Maurus  (f  856),  De  clericorum  institutione  et  ceremoniis 
ecclesiasticis.  —  Ratherius  Yeron.  (f  974),  Synodica  ad  Presbyte- 
ros  .  .  .  (d’Achery.  Spicileg.  I,  276  ffi).  —  Ivo  v.  Chartres  (f  1115), 
Micrologus  de  eccl.  observationibus.  —  Bernhard  v.  Clairveaux  (t  1153), 
Tractatus  De  moribus  et  officiis  episcoporum  ad  Henricum . . .  —  Beleth 
Paris,  (f  1182),  Divinorum  officiorum  brevis  explicatio. —  Ueber  die  prak¬ 
tischen  Summen  des  M.  A’s.  s.  b.  der  Lit,  des  Cultus  u.  der  Seelsorge. 

Desid.  Erasmus,  Ecclesiastes,  s.  de  ratione  consionandi  libr.  IV.  ed. 
Klein.  Lips.  1820.  Wiclif,  de  officio  pastorali  (ed.  Lechler  Lpz.  1863). 

B.  Seit  der  Reformation:  Conr.  Porta,  Pastorale  Lutheri. 
Eisleb.  1582  u.  o.  ed.  Cramer.  Jena  1729.  Neue  Ausg.  v.  Brandt.  Nord- 
lingen  1842.  (Vgl.  P.  Gessert,  das  evgl.  Pfarramt  nach  Luthers  An- 
sichten.  Bremen  1826).  -  Erasmus  Sarcerius,  Pastorale  od.  Hirtenbuch. 
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Eisleb.  1558.  ed.  Willi.  Sarc.  Frkf.  1566.  —  Nic.  Hemming,  Pastor,  Vn- 
derrichtung  wie  ein  Pfarrherr  vnd  Seelsorgcr  in  Lehr,  Leben  vnd  allem 
Wandel  sich  christlich  verhalten  soli.  Leipz.  1566.  —  Willi.  Zepper,  Poli- 
tia  ecclesiastica.  Herborn  1595  (1714)  (d.  Quelle  fiir  Hartmann  s.  u.) 
P.  Binsfeld,  Enchiridion  theol.  pastoral.  Pruntrut.  1598.  —  Die  Kirchen- 
ordnungen  s.  b.  Kirchenverfassnng. 

C.  Aus  dem  17.  Jahrhunderte:  J.  de  la  Cave,  Minister  Jesn 
Christi  h.  e.  descriptio  veri  fidique  pastoris  et  praeconis  verbi  Dei.  Am- 
stelod.  1642.  —  Job.  Ludw.  Hartmann,  Pastorale  evang.  Norimb.  1678 
ed.  Herrenschmid.  Halle  1722.  --  Jac.  Qucnstedt,  Etliica  pastoralis  et 
instructio  cathedralis.  Viteb.  1678.  —  J.  F.  Mayer  (vgl.  Tholuck,  Geist 
der  Wittb.  Theol.  S.  261),  Museum  ministri  ecclesiast.  Vitb.  1690.  —  Chr. 
Kortholt,  Pastor  iidelis,  s.  de  officiis  ministrorum.  Hamb.  1696  (1703). 

-Rich.  Baxter  (j  1691).  The  reformed  Pastor,  (urspriinglich  unter  dem 
Titel:  Gildas  Salvianus).  Neu  bearbeitet  1766  u.  1829.  —  Deutsch  s.  1716. 
Berlin  1833  u.  o. 

D.  Aus  dem  18.  Jahrhundert:  Ph.  J.  Spener,  Piadesideria  — 
Theol.  Bedenken.  (Consilia)  1700  —  1712.  —  Joh.  Mich.  Lange,  Institutio- 
nes  pastorales.  Norimb.  1706.  —  A.  H.  Franck e,  Monita  pastoralia. 
Hal.  1712  —  (Vgl.  dess.  Obss.  past,  zu  J.  L.  Hartmann,  Past.  ev.  Hal. 
1739;  Desgl.  uber  dass.:  Collegium  pastoral.  2  Till.  H.  1743).—  Godo- 
fred.  Olearii  Collegium  pastorale.  Leipz.  1718  (geliort  unmittelbarer 
z.  Seelsorge). —  Pierre  Roques,  Le  pasteur  evangelique.  3  Thle.  Basel 
1723.  —  Deutsch  v.  F.  E.  Rambach.  Halle  (1741  ff.)  1768. —  Joh.  Fecht, 
Instructio  pastoralis.  ed.  II.  Rostock  1728.  —  Sal.  Deyling,  Institt. 
prudentiae pastoralis.  Lips.  1734 (ed.  3.  Kiistnerl768)  — Theologia  pasto¬ 
ral.  practica  10  Bde.  Magdeburg  1738  ff.  (Sammelwerk).  -  Desgl.  Sigm. 
Jac.  Baumgarten,  Theol.  Bedenken.  Hall.  1742  ff.  7  Bde.  (vgl.  Dess, 
theol.  Gutachten  1753  ff.  2  Bde.).  —  Lud.  Chr.  Mi  eg,  Meletemata  sacra 
de  officio  pastoris  publico  et  privato.  Frkf.  a/M.  1747.  —  J.  Ph.  Fre- 
senius,  Pastoralsammlungen.  Frkf.  a/M.  1748  ff.  24  Bde.  —  Cp.  Th. 
Seidel,  Pastoraltheologie.  Helmst.  1749  (2.  A.  v.  F.  E.  Rambach 
1769).  —  S.  J.  Baumgarten,  Kurz  gefasste  casuistische  Pastoraltheo¬ 
logie,  herausgegeben  v.  J.  F.  Hesselberg.  Halle  1752.  —  Die  ubrigen 
„Casuisten“,  resp.  Bedenken  vgl.  bei  Seelsorge.  —  Erik  Pontoppidan, 
Collegiuin  pastorale  practicum.  Kopenliag.  1757  (Schwed.  Uebers.  1766). 
—  Joh.  Lor.  Mosheim,  Pastoraltheologie.  2.  A.  Lpz.  u.  Ansb.  1763.  — 
Volkm.  Dan.  Sporl,  Vollstandige  Pastoraltheologie  (aus  d.  Kirchenord.). 
Nurnb.  1764.  —  Ph.  Dav.  Burk,  Sammlungen  z.  Pastoraltheol.  v.  Joh. 
Albr.  Burk.  Tub.  1771  ff.  8  Bde.  —  J.  F.  Jacobi,  Beitrage  zur  Pasto¬ 
raltheol.  3.  A.  Hann.  1774.  —  A.  Knos,  Brevis  delineatio  theol.  pastor, 
pract.  Ups.  1774.  —  J.  G.  Tollner,  Grundriss  der  erwiesenen  Pastoraltheolo¬ 
gie.  Frkf.  a/O.  1767.-  C.  Tim.  Seidel,  Pastoraltheol.  mit  Zus.  v.  Fr.  Eb. 
Rambach.  Leipz.  1769.  —  Joh.  Mich.  Sailer,  Vorless.  a.  d.  Pastoraltheol. 
(kathol.)  Munch.  1788  f.  4.  A.  1822.  3  Bde.  Ygl.  dess.  Neue  Beitrage  z.  Bil- 
dung  d.  Geistl.  Ebd.  1809  ff.  2  Bde.  —  J.  Jac.  Pfeiffer ,  Anweisung  f. 
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Predd.  Marburg  1789.  —  Edf.  Chris  tiani,  Ueber  Bestimmung,  Wiirde 
und  Bildung  Cliristl.  Lehrer.  Schlesw.  1789.  —  P.  H.  Chr.  Schwarz, 
der  chribtl.  Eeligionslehrer.  Giesseu  1798  f.  2  Bde.  —  K.  Scliwarze,  An- 
leit.  z.  e.  vollst.  Pastorraltb.  (katbol.)  Augsb.  1799  —  1800  8  Thle. 

E.  Die  spatere  Fortfiihrung  der  B ehandlungsweise  im 

1  9.-Jahrhundert:  Dem.  Gollowitz,  Anweis.  z.  Pasfcoraltheol.  (kathol.) 

2  Bde.  Landsbut  1803.  Neue  Aufl.  v.  Wiedemann  1825.  1836.  5.  A.  v. 
Yogi.  Eegensbg.  1855.  —  Mtb.  Fingerlos,  Yers.  einer  Pastorallehre 
(katb.)  Miinchen  1805  ff.  —  And,  Eeicb  enberger,  Pastoralanweisung 
(katli.)  Wien  1805  ff.  5  Bde.  vgl  dass.  z.  akad.  Gebrauch  2  Bde.  Ebda. 

1822.  —  Th.  J.  Powondra,  systema  tlieol.  pastoralis  (katb.)  Wien  1818  f. 
6  Tkle. —  Lbr.  Sigm.  Jaspis,  Hodegetik,  Anweisung  flir  Theol.  Dresden 
1821.  —  L.  Huff  ell,  Wesen  und  Beruf  des  evgl.  Geistl.  Giessen  1822  f. 
4.  A.  1843.  2  Bde.  —  F.  C.  Tb.  Wolf,  d.  evgl.  Predigerstand. . .  Liineb. 

1823.  —  Job.  Borott,  Synopsis  tbeologiae  past.  Dresden  1823.  —  J. 
Brown,  Tbe  Christian  pastor  manual.  Loud.  1826.  —  C.  Bridges, 
Tbe  Christ,  ministry.  Lond.  1829.  —  Fr.  Hoffmann,  Pastoralgrundsatze 
in  Briefen.  Stuttgart  1829.  —  Claus  Harms,  Pastoraltheologie  in  Ee- 
den. . .  Kiel  1830  ff.  2.  A.  1837.  —  Putskuchen-Glanzow,  der  Beruf 
des  Pfarrers. . .  Barmen  1831  (vgl.  dess.  Kircbe,  Schule  und  Haus.  Elberf. 
1832).  —  M.  Herz,  der  Geistl.  in  den  Verrichtungen  seines  Amtes.  Stuttg. 
1834.  -  G.  Goguel,  Theologie  pastorale.  Par.  1834.—  J.  Chr.  'J.  Burk, 
Evang.  Pastoralthool.  in  Beispielen.  2  Bde.  Stuttg.  1838  —  J.  F. 
Kromm,  d. ev.  prot.  Geistl.  Manh.  1839,  f.  —  Ed.  Herzog,  der  kath.  Seel- 
sorger.  Breslau  1840.  3  Thle.  —  Alb.  Sclinur,  Briefe  an  einen  j  ungen 
Geistl.  in  Betr.  s.  geistl.  Amtes.  Kouigsb.  1844.  —  W.  Lobe,  der  evgl. 
Geistl.  2  Thle.  Stuttg.  1848.  1858  ff  —  Al.  Vinet,  Theologie  pastorale 
ou  tbeorie  du  ministere  evang.  Paris  1850.  —  Deutsch  von  Hasse. 
Grimma  1852.  —  J.  Amberger,  Pastoraltheologie  2  Bde.  (kath.)  Eegensb. 
1851  f.  —  F.  A.  Cunz,  d.  geistl.  Amt  u.  d.  Pastorenstand.  Lpz.  1855. 
—  Eyle,  der  Biscliof,  der  Pastor  uud  der  Prediger.  Aus  dem  Engl,  v. 
K.  E.  Eeineck.  Berlin  1857.  —  Palmer,  Pastoraltheologie.  Stuttg. 
1860. —  Wendt,  die  Idee  des  geistl.  Priesterthums  ...  prakt.  Theol.  fur 
die  christl.  Gemeinde.  Berlin  1863.  —  C.  F.  W.  Walther,  Amerikaniscli- 
lutli.  Pastoraltlieol.  St.  Louis  1869.  —  H.  Guth.  Pastoralspiegel.  Erlangen. 
1873  —  A.  F.  C.  Vilmar,  Lelirb.  der  Pastoraltlieol.,  herausg.  v.  Piderit. 
Giitersloh  1872.  —  P  aludan-M uller,  der  evgl.  Pfarrer  u.  s.-Amt.  Aus 
dem  Dan.  v.  Struve.  Kiel  1874. 

§  127. 

II.  In  der  Aufklhrungsepoche  setzt  sick  einestheils  (A)  die- 
selke  Behandlungsweise  fort,  nur  nock  mekr  verflackt  im  Sinne  der 
socialen  und  moraliscken  Yerwerthung  des  geistlicken  Amtes. 
Tkeils  (B)  verbindet  sick  mit  der  kerrsclienden  Vorstellung,  dass 
fur  diese  Zwecke  eine  populare  Wiedergabe  des  ckristliclien  Dog- 
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mengehaltes  erforderlich  und  geniigend  sei*),  die  bewusste  Tendenz, 
eine  allgemeine,  als  christlich  gelautert  angeseliene  Moral  auf 
diese  Weise  dem  biblischen  Lehrgehalte  des  Christenthumes  zu 
substituieren.  In  dem  Sinne  gemeinverstandlich  (§  2)  sollte  die 
praktiscbe  Theologie,  wenn  auch  anfanglicli  auf  dem  Wege  der 
Accommodation,  den  Rationalismus  als  Gemeindebewusstsein  aus- 
wirken  belfen.  Die  Uebergange  zwiscben  rein  rationalistischer 
und  rational  supranaturalistiscker  Bebandlung  sind  dabei  kaum 
auseinanderzubalten.  —  Indem  aber  (C)  so  die  Yorstellung  des 
Praktischen  an  der  Theologie  sicli  mehr  und  mehr  isolierte,  und 
was  fruher  als  positive  Dogmatik  auftrat  nun  auch  zu  einer 
Religionswissenschaft  sich  umgestaltete ,  wurde  damit  doch  auch 
fiir  die  praktische  Theologie  eine  selbstandigere  Abgrenzung  ge- 
wonnen,  welche  von  Anderen,  frei  von  der  obigen  Tendenz,  fur 
eine  mehr  systematische  Behandlung  der  praktischen  Diseiplinen 
verwerthet  wurde,  und  so  die  letzte  Epoche  des  wissenschaft- 
lichen  Abschlusses  vorbereiten  half. 

A.  J.  J.  Spalding,  Ueber  die  Nutzbarkeit  des  Predigtamtes  und 
deren  Beforderung.  Berlin  1772  (3.  A.  1791).  [Vgl.  Herders  Gegner- 
schaft].  —  Gotti.  Sam.  ‘Nicolai,  Der  Prediger  philosoph.  betrachtet. 
Wittb.  u.  Zerbst  1761.  —  Job.  Pet.  Miller ,  Ausfiihrl.  Anleitung  z.  weiser 
nnd  gewissenhafter  Yerwaltung  des  ev.  Leliramtes.  Lpz.  1774.  —  Job. 
G.  Rosenmixller,  Anleitung  fiir  angeliende  Geistl.  zur  weisen  und  ge- 
wissenhaften  Yerwaltung  des  evgl.  Lehramtes.  Ulm  1778  (vgl.  dess.  Pa- 
storalanweisung.  Leipz.  1788).  —  J.  H.  Ress,  Der  patriotische  Landpre- 
diger  2  Bde.  Lpz.  1779  f.  —  Ch.  W.  Oemler,  Beitrage  z.  Past.  Theol. 
fiir  Landprediger.  Hof  1789  f.  2  Thle;  vgl.  dess.  Repertorium  fiir  Past. 
Theol.  Jena  1786  if.  6  Tlile.  —  H.  Ph.  Sextro,  Ueber  Pflicht,  Verdienst 
und  Beruf  des  Predigers.  Gott.  1786.  —  P.  F.  Achat  Nitscb,  Anweis- 
ling  z.  Pastoralklugheit  fiir  kiinft.  Landpfarrer.  Leipz.  1791.  —  J.  G. 

Kiinitz,  Der  Landprediger _ als  Gelehrter  . . .  Glied  des  allgem.  Staats- 

korpers  .  ..  Landwirth  und  Hausvater.  Berlin  1794.  (Abdruck  aus  der  Kii- 
nitz’schen  Encyklop.).  —  J.  0.  Thiess,  Anleitung  z.  Bildung  des  off. 
Religionslehrers  des  19.  Jahrh.  Altorf  1802.  —  Ch.  Vet.  Kindervater, 
Ueber  niitzl.  Verwaltung  des  Predigtamtes  .  .  .  und  Lebensgenuss  auf 
d.  Lande.  Nebst  Anhang  fiber  d.  Verbauern  der  Predd.  Lpz.  1802  f. 

*)  AlsVorgiinger  aus  der  positiv  glaubigen  Zeit :  Christophor.Scheib- 
ler  (Sup.  z.  Dortmund),  Aurifodina  theologica  od.  theol.  u.  geistl.  Gold- 
grube,  d.  i.  tents che  theologia  practica,  darinnen  als  in  einem 
kurzen  systemate  theolog.  zu  finden  was  ...  von  Glaubens,-  Sitten  u. 
Trost-Lehre  zu  wissen  von  niithen  ,  .  .  Dortmund  1664.  —  2.  A.  v  Joh. 
Gli.  P  feiff  er  Leipzig  1727  fol.  (Vorrede:  Alle  Lehre  zur  Praxis  zu  fiihren). 
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2  Bde.  —  J.  F.  Cp.  Graffe,  Die  Pastoraltlieol.  nach  ihrern  ganzen  Um- 
fange.  Gott.  1803.  2  Tkle.  —  Gli  Schlegel,  Handb.  prakt.  Pastoral- 
wissensch.  herausg.  v.  Parow.  Greifsw.  1811.  —  Jac  Bonnsdorff,  Con¬ 
spectus  scientiae  «pastoralis  in  usum  Seminar.  Theol.  Abo  1811.  —  Bb. 
Haas,  wissenscbaftl.  Darstellung  des  geistl.  Berufes  nacli  den  nenesten 
Zeitbediirfnissen  entwickelt.  Giess.  1854.  2  Tble. 

B.  Der  Grundsatz :  Populate  Fassung  der  theoret.  Theol  “ :  Planck, 
Einleitung  in  d.  Theol.  Wissensch.  (vgl.  ob.  S.  1)  II.  593.  602.  606;  der 
andere:  „Acconimodation“  Daub,  Kateclietik.  1801.  —  J.  A.  Nbsselt, 
Anweisung  z.  Bildung  angeliender  Theologen  3.  A.  Heransg.  v.  Niemeyer. 
Halle  1818  f.  3  Bde.  —  A.  Hm.  Niemeyer,  Popul.  und  prakt.  Theologie 
oder  Materialien  des  cliristl.  Yolksunterr.  Halle  1792  fF.  —  1829  (1.  Thl. 
des  Handb.  fiir  christl.  Religionslehrer).  Ygl.  dess.  Entwurf  der  wesentl. 
Pflichten  christl.  Lehrer.  Halle  1786,  und:  „Briefe  an  christl.  Religions¬ 
lehrer  iiber  populare  und  prakt.  Theol. “  Halle  1796  fF.  —  1803  2  Bde. 
—  Vgl.  die  praktischen  Journale  bei  Winer,  Hdb.  d  theol.  Lit.  II.,  35  fF. 
und  unsere  Literatur  bei  der  Katechetik. 

C.  Gli.  Ph.  Ch.  Kaiser,  Entwurf  e.  Systems  der  Past.  Theol.  z. 

Gebrauch  fiir  Vorless.  Erlg.  1816.  —  J.  Trg.  Lbr.  Danz,  die  Wissensch. 
des  geistl.  Berufes  im  Grundriss.  Jena  1824.  —  F.  B.  Foster,  Lehr- 

buch  der  Pastoralwissenschaft.  Kiel  1828. 

§  128. 

III.  Wie  es  zu  der  bewusst  wissenschaftlichen  Erfassung  der 
Aufgabe  gekommen,  s.  Einl.  §  7.  8-  u.  d.  Literatur  dort.  Seit 
Schleiermachers  encyklopadische  Darstellung  (1811)  macbt  sich  das 
Streben  allgemeiner  geltend ;  seit  Nitzsch’s  Programm  (1831) 
steht  die  Richtung  und  der  Grundbegriff  wesentlich  fest,  auf  dem 
sich  die  neuere  Systematik  der  praktischen  Theologie  erbaut  hat. 

Als  erste  Ueberleitung :  Val.  F.  Baur,  Ueber  das  Yerhaltniss  der 
prakt.  Theol.  z.  wissenscbaftl.  Tubingen  1811.  —  Erster  systemat.  Ver- 
such:  Ph.  Marheineke,  Entwurf  der  prakt.  Theol.  Berl.  1837.  — 

K.  Im.  Nitzsch,  Prakt.  Theologie.  Bonn  1847  —  67  (5  Abth.)  —  K. 
Friedr.  Gaupp,  Prakt.  Theol.  Berlin  1848  ff.  I.  u.  II.  1.  —  (Schleier- 
macher,  d.  prakt.  Theol.  nach  d.  Grdss.  der  evgl.  Kirche.  Aus  dem 
Nachlasse  herausg.  von  Jac.  Frerichs.  Berl.  1850).  —  C.  B.  Moll, 
d.  System  der  prakt.  Theol.  im  Grundrisse.  Halle  1853.  —  K.  Kuz¬ 
in  any.  Praktische  Theol.  der  evgl.  Kirche  Bd.  I.  Wien  1856.  —  F. 
Ehrenfeuc liter,  die  prakt.  Theol.  Gott.  1859  1.  Abtheilung.  —  W. 
Otto,  Evgl.  prakt.  Theologie.  Gotha  1869.  2  Bde.  —  Tra.  Ludw.  Schau- 
mann,  Praktiska  Theologin  —  1.  Heft.  Helsingfors  1874. 

-  — - - - - 

l>»*nt‘kI'oliler :  S.  18  Z.  15  V.  it.  „an  dem‘  st.  „an  den“.  —  S.  101  Z.  12  v.  ob.  „das“ 
st.  „der“.  —  S.  118  Z.  13  v.  o.  ^Besclineidung*  st.  „Bescheidung“.  —  S.  120  Z.  18  v.  u. 
nacli  flPfingstsieit11  fehlt :  ^beginnt**.  —  S.  129,  XJeberscbrift:  lies  „Kir  ch  e  nbekennt- 
nisse“  statt  „Sundenbekenntnisse“.  —  Z.  4  v.  o.  lies  Bwie  als“  st.  Bals  wieu.  — 
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Zweiter  Haupttheil. 


System 

oder 

Wesens-  und  Naturlehre  der  praktischen  Theologie. 

A.  Die  Keryktik. 

Cap.  V. 

Die  Principien  der  Mission, sthatigkeit 

§.  129. 

Um  in  der  Welt  der  Siinde  wieder  eine  heilige  Gemein- 
schaft  von  Menschen  nnd  Gottesherrscliaft  irgend  welchen  Maas- 
ses  (§  19)  zu  ermoglichen ,  hat  die  gottliche  Offenbarung  selbst 
von  Anfang  an  die  Gestalt  des  Entgegenkommens  nnd  Nacbgehens 
mit  freier  Heilerbietung  annehmen  miissen.  Diese  Urforra  aller 
missionarischen  Thatigkeit  hat  sich  ebenso  bei  Grundung  der 
Kirche  gegenuber  den  Jnden  erneuert ,  als  dieselbe  sofort  auch 
von  der  Christengemeinde  selbst  Heiden  wie  Juden  gegenuber 
fortgesetzt  und  somit  als  Thatigkeit  der  Kirche  an  dor  Welt  be- 
wMbrt  wurde. 

§.  130. 

Diese  geschichtlich  bezeugte  Kirchcnthatigkeit  als  eigentliche 
Wesensfunction  gelten  zu  lassen,  kann  der  Umstand  nicht  hiuder- 
lich  sein,  dass  dieselbe  als  bewusstes  und  beabsichtigtes  Thun 

v.  Zez sch witz,  System  d.  prakt.  Theologie.  11 
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der  Kirche  ebenso  selbst  zeitenweise  stillgestellt  erscbeinen  kann 
(§  119),  wie  dass  die  Behandlung  derselben  als  wissenscbaftliche 
Disciplin  erst  von  sehr  juugem  Datum  ist.  Alles  was  unmittel- 
bare  Lebensausserung  heissen  darf,  sistiert  aucb  dann  nicht  eigent- 
lich  und  dem  Wesen  nacb  ,  wenn  die  ausdriickliche  und  officielle 
Betreiburg  vermisst  wird.  Beziiglich  der  wissenschaftliehen  Dar- 
stellung  aber  theilt  dann  die  entspreckende  Disciplin  das  Schick- 
sal,  spater  erst  Object  der  Reflexion  zu  werden,  als  besondere  Ehre 
mit  Allem  ,  was  Reflexion  auf  unmittelbare  und  in  sich  selbst- 
verstandliche  Lebensbewegung  ist.  Dabei  gilt  immer  noch ,  dass 
der  erste  bewusste  Yersuch,  die  Mission  als  ein  der  Wissenschaft 
auch  wiirdiges  Object  zu  behandeln,  mit  der  ersten  neuzeitlichen 
Anregung,  die  Aufgabe  der  praktischen  Tkeologie  iiberhaupt  nach 
wissenscbaftlichen  Grundsatzen  darzustellen ,  zusammenfallt  *). 


*)  Schleiermacher,  Kurze  Darstellung.  §  298,  vgl.  dess.  Entwurf 
eines  Systems  der  Sittenlehre ,  herausgeg.  v.  Schweizer,  S.  824  f.  und: 
Christl.  Sitte  S.  378  ff ,  vgl.  ebenda  Beil.  A.  S.  78.  Dess.  Prakt.  Theol. 
herausgg.  v.  Frericlis,  S.  422  ff.  —  Moll  a.  a.  0.  S.  263  f.  273  f. 
Ebrard,  Yorless.  iib.  pr.  Theol.  S.  186  f.  Vgl.  die  Encyklopadieen  von 
Pelt,  Hagenbacb  u.  A. 

Stier,  Grundriss  einer  bibl.  Keryktik ,  Halle  1830.  2.  A.  1844.  — 
Liicke  ,  Missionsstudien  oder  Beitrage  z.  Missionswissensck.  Gott.  1841. 
44.  —  Klumpp,  d.  evgl.  Missionswesen.  Ueberblick  iiber  seine  Wirk- 
samkeit  u.  seine  weltgeschichtlicke  u.  nationale  Bedeutung.  2.  A.  Stuttg. 
1842.  —  E hrenfeuch ter, Prakt. Theol.  I. Gott.  1859. (Buch  II.  S.  207 ff.)  — 
Graul,  Ueber  Stelle  u.  Bedeutung  der  christl.  Mission  im  Ganzen  der 
Universitatswissenschaften.  Erlangen  1865. 

Blumhardt,  Versncli  einer  allgem.  Missionsgesch.  der  Kirche  Christi. 
Basel  1828  —  37.  3  Bde.  —  Wiggers,  Geschichte  der  evgl.  Mission. 
2  Bde.  Hamburg  1845i  —  Brauer,  D.  Missionswesen  der  ev.  Kirche 
in  seinem  Bestande.  Hamb.  1847.  —  Vormbaum  ,  Evangel.  Missions- 
geschichte  in  Biographieen.  Diisseldorf  1850  ff.  —  Plitt,  Geschichte  der 
luth.  Mission.  Erlangen  1872. 

Halle’sche  Berichte  1705—1767.  —  Auszug  von  J.  L.  Niekamp. 
Halle  1740  u.  von  M.  Meier.  Halle  1772.  —  Kramer  (-Graul),  Mis- 
sionsnachrichten  der  Ostind.  Missionsanstalt.  Halle  1849  ff.  —  Baseler 
Magazin  fur  d.  neueste  Gesch.  d.  protest.  Missions-  u.  Bibelgesellschaften. 
Seit  1816.  Seit  1870  als  Beigabe:  Missionszeitung.  —  Christlieb  etc., 
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§  131. 

Aus  der  Idee  des  reinen  Gegensatzes  von  Kirche  und  Nicht- 
kirche  (§  30  f.)  leitet  sich  die  missionarische  Auswirkung  zu- 
niichst  ab.  Das  heisst  aber  einerseits  ebenso  aus  der  umfassenden 
Weltmission  der  ersteren  (§.  120),  wie  aus  der  absoluten  Heilbe- 
diirftigkeit  der  letzteren ,  und  damit  andererseits  und  letztlich  aus 
der  Grundidee  der  Gottesherrschaft ,  als  angelegt  auf  weltumfas- 
sende  Universalitat  und  Totalitat  (§  19).  Damit  schon  ist  die 
Mission  als  Wesensthhtigkeit  begriindet ;  wakrend  die  vielfach  an- 
derweit  beliebte  Begriindung  aus  dem  Bediirfnisse  der  Kirche, 
sich  als  Societat  auszubreiten  und  zu  vermehren ,  der  Idee  der 
Romischen  Propaganda  zustrebt,  bei  der  die  Gefahr  droht, 
im  Massenzuwachse  das  Motiv  und  in  Susserer  Einfiigung  in  den 
Organismus  das  Geniige  zu  finden.  Sofern  auch  bei  evangelischer 
Meinung  der  fiir  diese  Disciplin  empfohlene  Name  Ilalieutik 
scheinen  kann ,  diesen  oder  anderen  Missbrauch  in  der  Praxis  zu 
begiinstigen,  wird  besser  auf  ihn  verzichtet. 

§  132. 

Erstes  Motiv  fiir  die  Gemeinde  Christi  zu  missionarischer 
Thatigkeit  ware  vielmehr,  auch  wenn  kein  besonderer  Befehl  ihres 
Herrn  dafiir  vorlhge,  die  Erinnerung,  dass  ihr  eigenes  Heilsleben 
in  seinen  ersten  Anfangen  in  der  Welt  auf  keinem  anderen  Wege 


Allg.  Missions  -  Zeitschr.  Giiterslok  1874  (zugleich  fiir  theoret.  Missions- 
kunde). 

Mission  unter  Israel:  Job.  Muller,  Anleitung  z.  Judenbe- 
kehrung.  Gotha  1716. —  A. M.  Schulze,  Lehrbuch  fiir  Judenbekehrungen. 
Leipz.  1887.—  Gauss en,  Die  Yerkiindigung  des  Evangeliums  unter  den 
Juden.  Aus  dem  Franzosischen.  Hamb.  1844. —  Hausmeister,  Der  Un- 
terricht  u.  d.  Pflege  jiid.  Proselyten.  Heidelb.  1842. 

Be  11  son,  Blatter  fiir  Israels  Gegenwart  u.Zukunft.  Berlin  1845  ff. — 
(T  ho  luck)  ,  Der  Freund  Israels.  Berlin  1828  If.  —  (Bernouilli),  Der 
Freund  Israels.  Basel  1841  if.  —  Fr.  Delitzsch,  Saat  auf  Hoffnung. 
Zeitschr.  fiir  d.  Miss,  der  Kirche  an  Israel.  Erlangen  1864  ff. 
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zu  Stande  gekommen  ,  als  durch  ein  von  ihrem  Heilsgotte  selbst 
offenbarungsmassig  geordnetes  Entgegenkommen  mit  frei  angebo- 
tener  Heilsverkiindigung  (§  129).  Aber  dabei  wird  es  nicbt  ge- 
niigen ,  der  Kircke  entsprechendes  eigenes  Thun  nur  wie  ein 
Dankopfer  zu  fassen,  raittelst  dessen  sie  bestrebt  ist,  durch  ihrer 
Hande  Darbringung  Gotte  neue  Gaben  aus  der  noch  heilentbeh- 
renden  Menschheit  zu  heiligen  (§  65).  Vielmehr  wird  der  wesent- 
lich  sacramentale  Charakter,  den  diese  Kirchenthatigkeit  der  Welt 
gegeniiber  hat,  neben  jener  berechtigten  sacrificiellen  Wiirdig- 
ung  principiell  von  daher  zu  motivieren  sein  ,  dass  jene  in  die 
Kirche  eingegangene  gottliche  Offenbarungswirkung  innerhalb  der- 
selben  sich  in  dem  Sinne  zeugungskraftig  beweist  (§  23),  dass  in 
der  Kirche  selbst  nun  als  Lebensthatigkeit  fortlebt,  woran  sie  ihres 
eigenen  Lebens  ersten  Grund  bat.  Nach  der  Seite  formaler  und 
subjectiver  Yermittlung  aber  ist  dann  ,  dem  Glauben  als  erster 
Offenbarungswirkung  an  der  Kirche  entsprechend ,  in  erster  Linie 
die  Glaubensrede  oder  jene  erste  der  Kirche  wesentliche  Thatig- 
keit  des  Bekennens  (§  23)  zu  nennen ,  vermittelst  dessen  die 
Kirche  sich  fort  und  fort  in  nothwendiger  Consequenz  vor  der 
Welt  selbst  bejaht  und  durch  zeugungskraftiges  Zeugniss  sich 
selbst  in  der  Welt  neu  bekauptet:  fur  sich  schon  der  durckschla- 
gende  Beweis ,  dass  kirchlicbe  Missionstkatigkeit  zu  keiner  .Zeit 
schlechthin  cessieren  kann  (§  130  f.). 

§  133. 

Als  subjectives  Motiv  vielmehr  nur  bleibt  dann  das  mit  der 
Erinnerung  an  eigen  erfahrenes  gottliches  Erbarmen  von  selbst 
gegebene  Bediirfniss  dankbarer  Bethatigung  fur  gleiches  Ziel  in 
seinem  Rechte  und  der  Beweis  auf  alien  Stufen  kirchlicher  Ent- 
wicklung,  dass  lebendiger  Glaubensstand  der  Kirche  wie  der  Kir- 
chenglieder  sich  obenan  in  solcher  Thatigkeit  bewakren  wird  und 
muss.  Aber  wahrend  daneben  oder  statt  dessen  der  Christen  Er¬ 
barmen  mit  der  Heidenwelt  als  schlechthin  selbstandiges  Motiv 
vielfach  so  vorgekehrt  wird ,  dass  es  aucli  zu  einer  relativen  An- 
klage  gegen  die  Heilsveranstaltungen  Gottes  selbst  ausschlagen 
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kann ,  tritt  jenem  erstberechtigten  Motive  vielmekr  ein  zweites, 
zunachst  auch  noch  subjectiv  sicb  geltend  macbendes,  zur  Seite. 
Das  ist  der  Liebeseifer  der  Kirclie  um  die  Ansbreitung  des  Rei¬ 
ches  Gottes ,  dessen  Heilswirkungen  der  Kirche  an  sich  selbst 
dankbar  verehrt  und  dessen  Erfolg  und  Ziel  sie  als  den  Willen 
nnd  als  das  Liebesziel  ihres  eigenen  Konigs  nnd  HaupteS'  respec- 
tiert.  Wie  dadurch  erst  der  ausdriickliche  Missionsbefehl  Christi 
(Matth.  28,  19  ff.  vgl.  Marc.  16,  15  ff.)  in  das  voile  Licht  der 
Offenbarung  seines  himmlischen  Konigthumes  geriickt  erscheint, 
so  die  Wechselbeziehnng  dieses  Befehles  zu  der  ebenso  ausdriick- 
lich  bezeugten  Vorbedingung  fur  das  endliche  Erscheinen  dieser 
Herrschaft  in  Herrlichkeit  (Matth.  24,  14):  —  eine  Bedingung, 
welche  die  zweckbewusste  Missionsthatigkeit  der  Kirche  ebenso 
als  Pflicht  der  Liebe  zum  Reiche  Gottes  wiirdigen  lehrt,  wie  der 
ausdriickliche  Befehl  als  Pflicht  eines  stetigen  Gehorsams.  Wenu 
die  zeitweilig  beliebte  Einschrankung  dieses  Befehles  auf  die  Apo- 
stel  nachweisbar  mit  tiefster  Yerkennung  der  universalen  Welt- 
mission  der  Kirche,  dem  universalen  Konigthume  Christi  ent- 
sprechend  ,  zusammenhiingt  —  und  dieser  Yorwurf  trifft  gerade 
die  lutherische  Liebhaberei  fiir  Territorialismus  im  Unterschiede 
von  gelauterteren  reformierten  GrundsStzen  und  Praxis  (§  59  f.)  — 
so  hat  umgekehrt  erwachender  Sinn  und  treue  Thatigkeit  fiir  das 
Missionswerk  sich  auch  an  der  heimischen  Christengemeinde 
allzeit  wie  mit  allgemeiner  Glaubensbelebung,  so  insbesondere  mit 
Mehrung  und  Klarung  des  universalen  Reichsbewusstseins  des  Chri¬ 
sten-  wie  des  Theologenbegriffes  vom  Konigthume  Christi  be- 
lohnt. 

§  134. 

Dem  ausdriicklichen  Missionsbefehle  Christi  bleibt  vielmehr 
die  besondere  Bedeutung,  die  Christenheit  aller  Zeiten  iiber  das 
Portbestehen  dieser  Aufgabe  zu  vergewissern ,  so  lange  es  noch 
Nichtchristen  in  der  Welt  gibt  und  das  Ausbleiben  der  Wieder- 
kunft  zum  Gerichte  die  Berufungszeit  fiir  jene  verlangert.  Alle 
anderen  Motive  (§  183)  fassen  sich  diesem  Befehle  gegeniiber 
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letztlich  in  den  Gedanken  des  Gehorsams  und  der  Unterthanen- 
treue  als  sittliche  Pflicht  jedes  Christen  zusammen.  Denn  obenan 
ftir  die  N&herbestimmung  des  verpflichtetcn  Subjectes  ,  wie  nicht 
minder  fur  die  Ausfiihrungsweise  und  endlich  fiir  das  Ziel  aller 
Missionsthatigkeit  enthalt  der  riclitig  verstandene  Missionsbefehl 
(Ma.  28,  19 ff.  vgl.  Marc.  16,  15  f.),  unter  Hinzunahme  der  an- 
deren  Bestimmung  iiber  den  Endtermin  (Ma.  24,  14),  wenn 
auch  nur  andeutend  ,  die  nothigsten  Directiven  und  bestatigt  zu 
oberst  die  allgemeinste  Basis  der  Missionsthatigkeit  (§  131)  als 
eines  zwischen  den  beiden  Polen  von  Kirche  und  Niclitkirche 
sich  bewegenden  Handelns. 


§.  135. 

I 

Der  allgemeine  Subj  e  ctbegriff  Kirche  gewinnt  hier  zunachst 
die  concretere  Bestimmung  des  Jiingerstandes  Christi,  der  sowenig 
auf  den  specifischen  Apostolat  eingeschrankt  werden  kann,  als 
die  Apostelgeschichte  selbst  schon  wie  die  anderen  kanonischen 
Quellen  der  apostolischen  Zeit  Zeugniss  von  seiner  weiteren  Dehn- 
barkeit  ablegen.  Der  specifische  Heidenapostolat  grenzt  sich  viel- 
mehr  selbst  nur  von  der  durch  volksthiimlicb-  theokratische  Be- 
ziehungen  bedingten  Zwolfzahl  der  Apostel  Israels  charakteristiscli 
ab,  und  dies  in  dem  unverkennbaren  Sinne ,  dass  mit  der  beson- 
deren  Sendung  des  Apostels  Paulus  die  Idee  der’Aufgabe  fiir  alle 
Zeiten,  so  zu  sagen,  officiell  gedeckt  und  die  Ausfiihrung  princip- 
massig  eroffnet  war.  Begrifflich  dagegen  muss  die  Jiingerschaft 
Christi  in  dem  Sinne  und  Maasse  (Ma.  28 ,  20)  als  biblisch  ge- 
sicherte  Subjectbezeichnung  gelten,  in  welchem  gemass  der  Idee 
des  entwickelten  Kirchenlebens  die  Stufe  der  Cultusgliedschaft  als 
der  entprechende  Reifestand  zu  bezeichnen  war  (§  32),  voraus- 
gesetzt,  dass  die  letztere  nicht  auf  zeitgeschichtliche  und  zufallige 
Bestimmungen  ihres  Berechtigungsanfanges  gegriindet,  sondei'n  auf 
das  Wesen  der  Sache  angesehen  wird  (§112);  da,  wie  die  Ge- 
schichte  der  alten  Kirche  belegt ,  bei  ausgedekntem  Katechume- 
natsstande  ,  Katechumenen  ebensogut  als  erste  Organe  missiona- 
rischer  Wirksamkeit  thatig  werden  konnen. 
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§  136. 

Das  Interesse  jener  Naherbestimmung  wird  vielmehr  von  der 
negativen  Seite  her  klar,  sofern  der  allgemeine  Begriff  der  Jiinger- 
schaft  von  der  schlechthin  generellen  Befahigung  zu  dieser  Auf- 
gabe  jede  Voraussetzung  besonderer  Beamtung ,  wie  sie  sich  aus 
den  Unterschieden  der  innerkirchlichen  Lebensverhkltnisse  ergibt 
(§  34),  nnd  so  letztlicb  aucb  jede  Sendung  bewusster  und  beson¬ 
derer  Art  ausscbliesst.  Denn  sofern  der  letzteren  allgemeinste 
und  oberste  Form  in  Christi  eigenem  Missionsbefehle  gesucbt  wer- 
den  muss,  ist  die  Berechtigung  des  Missionswirkens  eines  jeden 
anzuerkennen ,  der  den  Namen  des  Jungers  Christi  verdient,  so 
zufallig  die  Gelegenheit  genannt  werden  muss,  die  solche  Wirk- 
samkeit  veranlassen  kann.  Bei  der  Allgemeinkeit  der  Christen- 
pflicht  (§  134)  ist  vielmehr  diese  Seitens  der  zusammengefassten 
Kirche,  so  zu  sagen,  unbewusst  sich  vollziehende  Missionsfuuction 
als  die  allgemeinste  und  unmittelbarste  Lebensbethatigung  der 
Kirche  zu  bezeichnen,  ohne  deren  Voraussetzung  die  bewusste  und 
sendungsmassige  Vermittlung  selbst  der  organischen  Unterlage  und 
gesicherten  Frucht  entbehren  wiirde.  Wie  damit  die  Vorstellung, 
als  sei  die  Missionsthatigkeit  wesentlich  als  Function  des  Kirchen- 
regimentes  zu  fassen  (Nitzsch),  letztlich  (§  113)  des  Irrthums  iiber- 
wiesen  gelten  darf,  so  die  principiell  gewonnene  Voraussetzung  (§30) 
fiir  bestatigt,  dass  der  Nichtkirche  gegeniiber  der  Christ  iiberhaupt 
und  fiir  sich  als  der  erstberechtigte  Inhaber  des  Berufes  der 
Selbstbezeugung  der  Kirche  und  des  Christenthumes  gelten 
muss  (§  31). 


§  137. 

Ueberall,  wo  Christenthum  durch  Taufbesitz  schon  begriin- 
det  ist,  behauptet  bereits  der  christliche  Hausvater  als  sol- 
cher  das  Evangelistenamt  in  seinem  allgemeinsten  und  selbst  auch 
Katecbetenrecht  und  -Pflicht  (s.  u.)  im  besonderen  Sinne  einfassen- 
den  Umfange.  Alle  weitere  Kii-chenthatigkeit  aber  hat  ihren  durch 
den  Fortschritt  der  genetischen  Entwicklung  der  Kirche  in  sich 
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selbst  bedingten  und  abgeschlossenen  Wirkungskreis.  So  obenan 
das  Cultns  -  und  Seelsorgeramt  fiir  die  schon  bestehende  Cult- 
gemeinde  und  das  Regimentsamt  fiir  die  bestehende  Socialitat  eines 
Gemeindecomplexes.  Dagegen  ergibt  sich  aus  der  inneren  Gemeinde- 
entwicklung  so  wenig  ein  stehendes  allgemeines  und  selbst£ndi- 
ges  Missionsamt,  als  die  bezeichneten  fiir  das  inwiirtige  Kirchen- 
leben  bestellten  Amtskreise  Missionsthatigkeit  als  ein  in  ihre  an- 
derweitige  Aratsbefugniss  als  solche  miteingeschlossene  Aufgabe 
anzusehen  berechtigt  sind.  Dagegen  bedarf  es  fiir  einen  Christen, 
den  sein  anderweiter  Lebensberuf  in  unmittelbaren  Yerkehr  mit 
Nichtchristen  bringt,  neben  seinem  allgemeinen  christlichen  Zeu- 
genberufe  (§  23)  und  der  Erkenntniss  des  allgemeinen  Missions- 
willeus  seines  Herrn  (§  134),  eines  besonderen  Kirchen  -  und  Ge- 
meindebefehles  so  wenig  ,  als  er  zu  befiirchten  braucht,  durch 
Ausiibung  dieser  Thatigkeit  in  einen  Grenzstreit  mit  anderweiten 
Amtskreisen  verwickelt  zu  werden. 


§  138. 

In  principieller  Consequenz  wird  sich  vielmehr  dann  fiir  die 
innerkirchliehen  Ausgangspunkte  einer  bewussten  und  vereinigten 
Betreibung  des  Missionswerkes  als  nachstberechtigte  Gestalt  erge- 
ben ,  was  in  Wirklichkeit  l&ngst  die  gewohnte  Form  dafiir  ist. 
Einfach  im  Namen  der  Christenpflicht  werden,  so  viele  diese  le- 
bendig  empfinden,  in  freier  Vereinigung  zusammentreten  und  zu- 
sammenwirken,  unangesehen,  ob  die  Einzelnen  Kleriker  und  Kir- 
chenregimentsm&nner  oder  Laien  sind.  In  der  ,,Missionsgesell- 
schaft“  sind  sie  gleichberechtigte  Glieder.  Wenn  man  im  Gegensatze 
gegen  das  an  sich  Kirchenfremde  solchen  Gesellschaftsprincipes 
auf  Einfassung  auch  dieser  Thatigkeit  in  den  Rahmen  des  geord- 
neten  kirchlicben  Lebens  gedrungen  hat,  so  ist  dies  unzweifelhaft 
soweit  berechtigt,  als  iiberall  nicht  bios  Einzelne  in  den  Gemein- 
den,  sondern  diese  in  ihrer  Gesammtheit  als  christliche  die  For- 
derung  des  Missionswerkes  fiir  ihre  natiirliche  Aufgabe  betrachten 
und  in  geordneter  Form  treiben  sollten.  Der  erste  apostolische 
Vorgang  bewusster  Sendung  fiir  Missionszwecke  (Ap.-Gesch.  13,1  ff.) 
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lasst  es  unzweifelbaft  als  Idealberuf  fiir  jede  Christengemeinde 
als  gl&ubige  Einzelgemeinde  erkennen,  aucb  Ausgangspunkt  fiir 
Ausriistung  und  Sendung  der  Missionare  selbst  zu  sein ,  wobei 
dann  Amt  und  Gemeinde  nur  gewohi^termassen  in  Arbeitstbeilnng 
zusammenstiinden.  Das  Cultusamt  wirkt  als  solches  dabei  nicht 
amtlich,  sondern  nur  nach  Art  des  Vorgangers  und  Fiihrers  (§  34) 
fiir  Alles,  was  Gemeinde-  und  fiir  den  Amtstrkger  selbst  Christen- 
sache  ist.  Ebenso  liesse  sich  eine  verwandte  Betbeiligung  des 
Kirchenregimentes  principiell  nur  in  der  Form  begriinden,  dass 
der  ganze  ibm  unterstebende  Gemeindecomplex  das  Missionswerk 
bewusst  zu  treiben  geeint  stiinde ,  und  diesen  Amtsvertretern  in 
der  Stellung  von  Mandataren  der  Gesammtgemeinde  die  Fiihrung 
undLeitung  zufiele.  Immer  bliebe  in  all  diesen  Fallen  das  Princip 
der  freien  Yereinigung  von  Christen  bestehen,  nur  innerbalb  sol- 
cher  ohnebin  kircblich  eng  verbundener  Kreise;  nicbt  aber  als  aus 
der  den  letzteren  fiir  sicb  einwohnenden  Socialpflicht  hervorgehend. 

§  139. 

Die  damit  scbon  beriihrte  Frage  um  besondere  S  e  n  d  un  g  zu 
missionarischen  Zwecken  stebt  dann  unter  demselben  Wesensgesetze. 
Cultusdiener  ,  nach  lieimischer  Gewohnlieit  ordiniert ,  auszusenden 
oder  Missionare  bei  ihrer  Sendung  mit  dieser  Ordination  auszu- 
statten,  konnen  nur  ganz  besondere  Umstande  rechtfertigen.  An 
sich  bebt  aucb  die  besondere  Sendung  den  Missionar  nicht  iiber 
den  allgemeinen  Evangelistenauftrag  hinaus  ,  den  der  Idee  nach 
jeder  Christ  bat  und  in  der  Heimat  jeder  Hausvater  insbeson- 
dere  (§  137)  bethatigen  soil.  Folgericbtig  ist  daber  auch  die  li- 
turgische  Form  solcher  Sendungsbandlung  bewusst  von  der  Ordi- 
nationsform  fiir  das  heimiscbe  Cultusamt  (s.  u.)  unterschieden  zu 
balten.  Wo  Colonieen  hinausgehen  fiir  missionarische  Zwecke,  be- 
gleitet  das  Amt  eben  diese  als  ihr  Cultusamt.  So  liesse  sich 
aucb  denken,  dass  auf  Missionsgebieten  scbon  gesammelte  und  un- 
versorgte  Cultusgemeinden  vermoge  schon  bestehender  Verbindung 
mit  einem  heimiscben  Gemeindecomplexe  von  daher  einen  fiir  sol- 
chen  Dienst  ausgeriisteten  oder  auszuriistenden  Amtsdiener  begeb- 


162 


Missionslehre. 


.  ■  •  •  - 


I 


ren.  Aber  principiell  gewurdigt ,  gehorte  dies  dann  sckon  gar 
nicbt  mehr  zur  Missionstkatigkeit  im  specifischen  Sinne.  Diese  ist 
iiberall  da  vollig  zu  Ende,  wo  eine  zu  selbstiindigem  Cultleben  ge- 
reifte  Gemcinde  gesammelt  isj.  Der  Missionar  bat  an  sich,  in  sol- 
cliem  Falle  seinem  specifiscbenBerufe  folgend,  weiterzugeben  und 
ist  unter  alien  TJmstanden  braft  jenes  Berufes  nicht  zugleicb  der 
selbstverstandliche  Cultusdiener  fiir  diese.  Ergabe  sicb  aus  der 
Bnmoglicbkeit  anderweiter  entsprecbender  Versorgung  der  neu 
gesannnelten  Gemeinde  fiir  den  Missionar  die  Pflicbt ,  seinerseits 
diese  Versorgung  selbst  in  die  Hand  zu  nebmen ,  so  diirfte  dies 
organiscber  Weise  nicbt  anders  als  auf  ausdriicklicb  erboltes  Begebr 
der  Gemeinde  und  auf  Grund  seiner  Einsetzung  zu  solcbem  fiir  ibn 
neuenBerufe  unter  Gebet  und  Segnung  gescbeben,  die  inErmang- 
lung  anderer  Concurrenz  die  vorber  bestellten  Aeltesten  nacb 
zweifellos  apostolischem  und  gottlichen  Recbte  fiir  sicb  zu  voll- 
zieben  batten. 

§  HO. 

Die  Sendung  als  That  der  beimiscben  Gemeinde  ergibt  sicb 
dann  violmekr  selbst  nur  als  ein  Ausfluss  des  allgemeinen  Send- 
ungsbefehles  Cbristi  und  der  entsprecbenden  allgemeinen  Jiinger- 
pflicbt,  wonacb  die  Aussendenden  in  dem  Sendboten,  so  zu  sagen,  den 
ausiibenden  Vertreter  einer  selbst  aufbabenden  Pflicbt  erkennen.  Un¬ 
ter  Gebet  um  seine  Ausriistung  zu  diesem  Berufe  Seitens  des  Herrn 
selbst  wird  mittelst  des  liturgiscben  Sendungsactes  der  Sendbote 
nur  nocb  ausdriicklicb  dem  allgemeinen  Missionsbefehle  Christi 
unterstellt,  begleitet  von  der  Vergewisserung,  dass  die  Missions- 
gemcinde  der  Heimat  ibn  fiir  den  entsprecbenden  Mann  bait ,  ibm 
den  allgemeinen  Missionsbefehl  personlich  zuzusprecben  und  auf- 
zulegen.  Ihre  bdbere  Bedeutung  namlicb  gewinnt  die  Sendung 
fiir  den  Sendboten  selbst  als  objective  Berufsvergewisserung.  Denn 
wabrend  fiir  den  in  beidnisclier  Umgebung  lebenden  Christen  die 
aussere  Berufslage  ,  die  ibn  dort  festbalt ,  die  andere  Gewissbeit 
selbst  in  sicb  schliesstr  obne  dass  er  liber  die  besondere  Gabe  zur 
Missionstbfitigkeit.  zu  reflectiei’en  hat,  binden  das  heimische  Kirchen- 
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gliecl  an  sich  anderweite  Berufs  -  und  Pflicktverkiiltnisse  in  der 
Heimat  selbst.  Wie  lose  geartet  dieselben  aneli  ersckeinen 
mocbten  ,  hat  der  blose  personlicke  und  innere  Drang  zur  unmit- 
telbaren  Betbatigung  am  Missionswerke  jenen  gegenuber  kein  Rc<  lit 
und  keiue  lieilig  vergewissernde  Macht,  es  sei  denn,  dass  aus- 
driickliche  Berufnng  der  zur  Sendung  Berccktigten,  die  dann  nicht 
ohne  Priifung  der  entsprechenden  Befiihigung  zu  denken  ist,  iiber 
das  Reckt  des  eigenen  Dranges  und  die  Berechtigung ,  jene  ande- 
ren  Verpflicktungen  zuriickzustellen,  den  zu  Sendenden  gottlick 
vergewissern.  Immer  wird  damit  nur  allgemeiner  Christenberuf 
als  besonderer  best atigt  und  zu  besonderer  Ausiibnng  erweckt 
und  befahigt. 


§  141. 

Aehnliek  voraussetzungs-  und  unterschiedslos  wie  das  Thatig- 
keitssubject  der  Mission  ersckeint  nun  auck  das  Missionsobject. 
Denn  znnackst  ist  es  eben  der  Nicktckrist  als  solcher,  der  dies 
nickt  nur  seiner  inneren  Glaubensstellung  nach  ist,  vielleicht  un- 
sicker  erkennbar;  sonderu  der  Nicktckrist,  als  der  der  kircklicken 
Segnungen  iiberkaupt  nock  ledig  gekende  Mensck.  Ob  Heide,  ob 
Jude,  oder  Jiinger  des  Islam,  begriindet  dabei  einen  principiellen 
Untersckied  so  wenig ,  als  die  Gesckleckts-  und  Volksuntersckiede 
selbst  vor  der  Universalitat  des  Clmstentkumes  ihre  unterscbei- 
dende  Bedeutung  verloren  haben  (§  76).  Selbst  gottlick  verur- 
sachter  und  biblisch  begriindeter  Yolksbann,  wie  obenan  iiber 
dem  Jiidiscken  Volke,  kann  nack  vorliegender  allgemeiner  Versokn- 
ung  nie  alsHinderniss  der  Errettnng  Binzelner  und  einer  um  die  Be- 
sckleunigung  der  Gnadenstunde  fur  das  ganze  Volk  fragenden  und  ar- 
beitenden  Missionsthatigkeit  gelten.  Andere  Riicksicbten,  wie  koherer 
Bildungsstand  und  eine  relative  Angenahertkeit  auf  der  einen,  oder 
des  gesammtenVolkszustandes  grossere  Yersunkenbeit  und  Bedurftig- 
keit  auf  der  anderen  Seite,  konneruals  Motive  bevorzugender  Tbiitig- 
keitsrichtung  nur  soweit  in  Frage  kommen,  als  jene  ersteren  Zu- 
stande  schon  auf  einer  bestehenden  Verkehrsnake  griinden,  die  be- 
sondere  Pfliekten  gegen  jene  Volkskreise  in  sick  sckliesst,  oder  im 
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anderen  Falle  nicht  die  meist  auf  missverstandenen  apostolisclien 
Grundsatz  (Rom.  15,  20)  sich  stiitzende  Willkiihr  der  Wahl,  son- 
dern  deutliche  Fingerzeige  anderweiter  gottlicher  Fiihrung  und 
Fiigung  die  Wahl  bestimmen.  Wahrend  einerseits  namlich  alle 
Mission  als  Volksbekehrung  abhangig  von  dem  Geheimnisse  der 
Weltregierung  Gottes  erkannt  sein  will,  so  sind  thatsachlich  an- 
dererseits  die  Apostel  selbst,  soweit  die  Geschichte  gestattet  ihre 
Missionswege  zu  verfolgen ,  nicht  der  Wahl  ihrer  Willkiihr,  son- 
dern  ,  soweit  nicht  offenbarungsmassiger  Sonderbefehl  in  Frage 
kam  ,  den  Heerstrassen  des  anderweiten  bildnngsmassig  wie  durch 
religiose  Yorarbeit  bedingten  Verkehres  gefolgt,  auf  welche  die 
Fingerzeige  erkennbarer  Leitung  der  Geschichte  und  Bereitung  der 
Volker  hinwiesen.  Alles  Weitere  bleibt  dem  Maasse  der  Kraft 
sendender  Einzelkreise  und  schon  bestehender  Verpflichtung  ge- 
geniiber  bereits  eroffneten  Missionsgebieten  vorbehalten. 

§  142. 

Dass  die  Missionsthatigkeit  nach  ihren  letzten  Zielen  als  V  6 1- 
kermission  zu  fassen  ist,  dariiber  lasst  der  Missionsbefehl  des 
Herrn  selbst  keinen  Zweifel.  Ebensowenig  kann  dadurch,  schon 
der  Natur  der  Sache  nach ,  der  Anfang  mit  der  Gewinnung  Ein- 
zelner,  als  die  im  Wesen  des  Christenthumes  griindende  Werth- 
achtung  jeder  einzelnen  Menschenseele  prajudiciert  gelten.  Aber 
wol  ergibt  sich  aus  jener  oberen  Bestimmnng  als  wesentliche 
Form  des  Kerygma  die  Masse  n-  und  Wanderpredigt,  ent- 
sprechend  der  specifischen  Schranke  einer  Heilspredigt ,  die  ge- 
m^ss  der  principiell  bestimmten  Missions  -  Aufgabe  Einladung, 
im  Unterschiede  von  Einfiihrung  und  Erbauung  als  ihren  beson- 
deren  Zweck  aufweist  (§  122).  Als  Einladung  muss  die  Missions- 
predigt,  entsprechend  der  letztlichen  Zielbestimmung  ihrer  Welt- 
thatigkeit  (Ma.  24,  14),  und  gemass  dem  besonderen  Rechte,  das 
das  Herrenwort  Luc.  10,  11  gibt,  ebensowol  ihr  Geniige  darin  zu 
finden  wissen,  von  Volkskreisen  mit  dem  Bewusstsein  zu  scheiden, 
dass  das  Zeugniss  des  Evangeliums  vernehmbar  unter  denselben 
verkiindigt  worden ,  wie  andererseits  der  Eifer  und  die  Treue 
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seelenrettender  Liebe  sie  lehren  kann  und  wird ,  die  Dehnbarkeit 
der  gottlichen  Langmut  nicht  nach  den  Maassen  menscblicher 
Ausdauer  oder  der  fur  Mensckenaugen  erkennbaren  Arbeitsfrucht  zu 
bemessen.  Denn  was  als  gottliches  Geniige  fiir  die  Terminbestimm- 
ung  der  endlichen  Erscheinung  des  Reiches  Gottes  in  seiner  Univer- 
salitat  vom  Herrn  selbst  bezeicbnet  ist(Matth.  24, 14),  darf  nicht  okue 
Weiteres  dahin  verstanden  werden  ,  dass  diese  Bestimmung  auch 
ftir  die  Dauer  der  in  gottlicher  Geduld  erstreckten  Weltzeit  (2  Petr. 

3,  9)  die  Aufgaben  einer  nach  Maassen  menschlicher  Treue  geord- 
neten  padagogischen  Thatigkeit  der  Kirche  alterieren  konne:  — 
eine  Consequenz  ,  deren  Nothwendigkeit  sich  schon  daraus  ergibt, 
dass  die  Aufgabeu  umfassender  Volksmission  auf  demselben  Ge- 
biete  weitaus  noch  nicht  erfiillt  zu  sein  pflegen,  auf  dem  anderer- 
seits  docli  langst  schon  die  kirchliche  Thatigkeit  an  gesammelten 
und  organisierten  Gemeinden  sich  mit  der  reinen  Evangelisten- 
thatigkeit  abgelost  hat. 

§  143. 

Der  Erfolg  namlich ,  welcher  der  Missionsthatigkeit  in  ihrer 
specifischen  Eigenthiimlichkeit  Ziel  und  Grenze  setzt,  kann  nicht 
in  dem  gefunden  werden,  was  man  Christianisierung  ganzer  Yol-  • 
ker  nennt ;  denn  diese  letztere  Aufgabe  setzt  sich  ihrem  innersten 
Wesen  nach  innerhalb  des  Kirchenlebens  selbst  und  bis  zum  letz- 
ten  Ziele  aller  Kirchenthatigkeit  in  Verklarung  des  Weltwesens 
fort.  Principiell  bestimmt  sich  vielmehr  das  Ende  des  missionieren- 
denThuns  von  dem  unmittelbaren  Erfolge  der  Einladung  als  solcher 
her.  Zunachst-  zeigt  sich  damit  jene  Unterschiedslosigkeit  im  Objecte 
der  Missionsthatigkeit  selbst  (§  141),  die  als  wesentlicher  Grund 
der  kerygmatischen  Form  der  Massenpredigt  anzusehen  ist,  sofort 
thatsachlich  aufgehoben.  Die  der  Einladung  Folgenden  treten 
gleichsam  aus  der  Masse  heraus,  und  die  blose  Kundgabe  des  Ver- 
langens  in  das  Verstandniss  und  Leben  des  ihnen  verkiindigten 
Heiles  naher  eingefuhrt ,  resp.  eingefiigt  zu  werden ,  versetzt  die- 
selben  bereits  in  eine  andere ,  individuell  personlich  bedingte  Be- 
ziehung  zur  Kirche,  die  bereits  nicht  mehr  gestattet,  solche  schlecht- 
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hin  unter  den  Begriff  von  Nichtkirche  zu  subsumieren ;  voraus- 
gesetzt,  dass  Anschauung  und  Praxis  iiberhaupt  von  correcter  Be- 
griffsbestiramung  der  Kirche  selbst  beherrscht  sind. 

v  I 

§  144. 

So  wenig  namlich  will  dieser  vielfaeh  fiir  verfriiht  ange- 
sehene  Grenztermin  specifischer  Missionalthiitigkeit  nur  dem  Inter- 
esse  einer  besebleunigten  Propaganda  und  Zaklvermehrung  ausse- 
rer  Kirchengliedschaft  dienen,  dass  vielmebr  der  letzt-  und  oberst- 
bestimmende  Rechtsgrund  fiir  diese  Terminsetzung  dem  rein  inne- 
ren  Gebiete  der  Heilswirkung  und  des  Heilslebens  entnommen  ist. 
Bei  wem  die  Einladung  durch  die  Heilspredigt  ein  Begehren 
wirkt,  der  ist  bereits  nicht  nur  mit  der  Kirche  durch  ein  gei- 
stiges  Band  verknupft ,  das  dieser  neue  ethische  Pflichten  aufer- 
legt;  sondern  er  muss  dafiir  als  von  Gottes  Geist  selbst  bezeicli- 
net,  weil  in  Wirkung  des  Heilswortes  von  diesem  Geiste  innerlich 
beriihrt,  angesehen  werden.  Mit  der  dem  Evangelium  als  Gnaden- 
denmittel  selbst  einwohnenden  Kraftwirkung,  den  natiirlichen  Wi- 
derstand  gegen  die  gottliche  Heilsbotschaft  zu  iiberwinden,  ist,  wo 
sie  innerlich  erfahren  wird,  jener  keimmassige  Anfang  alles  Glau- 
bens  gegeben  (§  54),  der  gerade  an  der  elementaren  Form,  Heils- 
bediirfniss  und  - Begehr  zu  sein  ,  die  Lebenssignatur  hat,  ohne 
welche  dem  entwickeltsten  Glaubensbewusstsein  der  wesentliche 
Lebensnerv  fehlen  wiirde.  Daun  muss ,  wenn  auch  nur  in  ver- 
borgenster  und  allgemeinster  Weise,  ein  Antheil  an  dem,  was 
Kirche  von  Nichtkirche  weseutlich  unterscheidet  ,  fiir  gewonnen 
und  vorhauden  gelten.  Ein  innerlich  Verborgenes  zu  sein  aber  ist 
dem  Glauben  in  der  hochsten  Wahrheit  seiner  Vollendnng  so  we- 
sentlich  wie  in  den  ersten  Anfiingen. 

§  145. 

Aber  auch  ausserlich  erkennbar,  wie  die  Kundgabe  des  Be- 
gehrens  selber,  wird  das  entsprechend  eintretende  andere  Ver- 
halten  der  Kirche.  Eiuzelpflege  tritt  an  die  Stelle  der  Massen- 
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predigt ,  und  so  wenig  die  wesentlich  iiberwiegeude  Aufgabe  der 
letzteren  das  Einzelgespracli  als  auch  zur  eigentlicben  Missions- 
thatigkeit  gehorig  ausschliesst ,  so  bestimmt  unterscheidet  sicb 
von  letzterem  diejenige  Einzelpflege,  welcbe  auf  bestimmt  ausge- 
sprochenem  Begehr  des  Proselyten  nacb  Einfuhrung  fusst.  Ein  Un- 
terschied  ,  fur  den  selbst  die  apostolische  Praxis  vorbildliche  An- 
deutungen  bietet ,  trotz  der  Kiirze,  in  welcher  damals  die  Vorbe- 
reitung  vor  der  Taufe  verlief.  Ueberall  namlich,  wo  die  Aufgabe 
der  Einfuhrung  beginnt,  lost  sich  die  katechetischc  Thlitigkeit  mit 
der  wesentlich  vollendeten  missionarischen  ab ;  unangesehen ,  ob 
jener  Ausdruck  des  Begehrs  bereits  einen  Charakter  angenommen, 
dass  daraufhin  die  Taufe  selbst  ertheilt  werden  konnte.  Nicht  an  der 
letzteren  fur  sich ,  die  als  ccntrale  Einpflanzung  (§  122)  immer 
noch  ein  Besonderes  in  der  allgemeinen  Aufgabe  der  Einfiihruug 
vertritt,  sondern  an  dem  wesentlichcu  Unterschiede  einladender 
und  einfiihrender  Kirchenthatigkeit  selbst  ist  die  richtige  Grenz- 
bestimmung  zu  erkennen.  Wenn  die  letztere  von  den  Tbeore- 
tikern  der  praktischen  Theologie  in  der  Gegenwart  mit  Yorliebe 
anders  formuliert  wird,  so  darf  in  diesem  Stiicke  das  zustimmende 
Zeugniss  erfahrungsmassiger  Praxis  aus  der  alten  Kirche  als  um 
so  werthvollere  Bestatigung  gelten,  weil  diese  Praxis  wie  der  gros- 
sesteu  Missionsepoche  der  Kirche  so  der  Zeit  erster  und  einzig 
vollbewussterKatechumenenpadagogik  entstamftit.  Unangesehen,  wie 
lang  oder  kurz,  wie  zufallig  oder  direct  Mission  an  dem  Proselyten 
vorher  geiibt  worden,  genilgte  es,  der  alten  Kirche,  das  erste  ihren 
Organen  kundgegebene  Yerlangen  durch  einen  kurzen,  auch  noch 
missionarisch  gearteten,  Yortrag  der  Heilsthatsachcn  auf  den  nach- 
sten  Zweck  hin  zu  beantworten ,  dass  jones  Verlangen  sich  nun 
als  bewussteres  Begehr  nach  dem  Antlieil  am  Besitze  und  Genusse 
solchen  Heilslebens  aussprechen  konne.  Auf  solchen  Ausdruck  des 
Begehrens  hin  verlieh  dann  die  alte  Kirche  den  Proselyten  sogar 
schon  den  Christennamen  als  Unterpfand  fur  die  Gemeinsamkeit 
des  allgemeinsten  Heilsbodens  und  erster  Anspriichc  an  besondere 
Pflege  weiter  einfiihrender  Art.  Erst  am  Ende  dieser  lang  aus- 
gedehnten  katechetischen  Piidagogik  dagegen  gewahrte  man  damals 
die  Taufe.  So  eigenthumliche  Griinde  fiir  das  letztere  Vcrfahren 
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in  den  damaligen  Zeitzustanden  erkannt  werden  miissen,  und  so 
wenig  so  langer  Taufaufschub  fur  schlechthin  mustergiltig  ange- 
seben  werden  kann,  so  klar  war  durch  jene  Praxis  das  Grenz- 
ziel  zwischen  missionariscber  Yerkiindigung  und  katechetischer 
Pflege  bezeichnet,  und  das  Maass  schon  erlangter  Antheilsrechte 
am  Kirchenboden  in  seinem  weitesten  Umfang  anerkannt ;  und  nur 
auf  dieses  Zeugniss  kommt  es  hier  an. 

§  146. 

Wenn  das  neutestamentliche  Scbriftwort  dem  Sacramente  der 
Taufe  durch  die  Bezeichnung  ihrer  Wirkung  als  Geburt  den  cen- 
tralen  Anfang  des  Heilslebens  zuschreibt  (Tit.  3,  5  vgl.  Job.  3,5), 
den  man  im  Unterscbiede  von  Einladung  wie  Einfiihrung  als  Ein- 
pflanzung  bezeicbnen  kann  ,  so  wiirden  jene  durch  die  Einladung 
fur  sich  gewirkten  Anfange  subjectiven  Heilslebens  am  ricbtigsten 
als  embryoniscben  Charakters  zu  bezeicbnen  sein  ,  ein  Ausdruck, 
mit  dem  in  der  That  Augustin  schon  bei  jener  altkirchlichen 
Praxis  die  andersartige  Form  miitterlicher  Kirchenpflege  charak- 
terisiert,  im  Unterschiede  sowol  von  dem  Verhaltnisse  zu  den  Ge- 
tauften  wie  von  der  vorbereitenden  missionarischen  Thatigkeit. 
Diese  liber  die  centrale  Geburtswirkung  hinausi’eichende ,  Leben 
anregeude  und  erweckende ,  und  darum  eben  auch  successiv  ein- 
tretende  Wirkungsweise  eignet  aber  demWorte  im  Unterschiede 
von  der  specifischen  Gnadenmittelwirkung  der  Sacramente  iiber- 
haupt  und  der  Taufe  insbesondere.  Und  da,  wo  dem  Worte  als 
solchem  auch  die  wiedergebarende  Kraft  zugeschrieben  wird,  weist 
der  Context  der  Schriftstellen  (1  Petr.  1,  23.  Jac.  1,  18)  auf  die 
principiell  und  wesentlich  schopferische  Urkraft  des  Wortes  zu- 
riick.  So  darf,  was  oben  mehr  nur  postuliert  werden  konnte 
(§122),  nun  als  aus  dem  Wesensunterschiede  des  universalen  und 
der  specialen  Gnadenmittel  erwiesen  gelten,  dass,  wie  es  der  kate- 
chetischen  als  der  kirchlichen  Initiations-Thatigkeit  speciell  eignet, 
mit  Taufe  und  Taufwort  zu  handeln,  so  der  missionarischen  we¬ 
sentlich  ist ,  das  Wort  als  Heilswort  fur  sich  und  ausschliesslich 
zum  entsprechenden  Mittel  ihrer  heilwirkenden  Thatigkeit  zu  ha- 
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ben.  Der  formale  Charakter  dieser  Verktindigung  als  Kerygma 
lasst  Anderes  nicht  erwarten.  Aber  nur  als  Evangelium  be- 
wahrt,  wo  es  sich  um  Heilswirknng  handelt,  das  Wort  diese  le- 
benschaffende  Kraft.  Die  Bezeichnung  der  Missionstbatigkeit  als 
Evangelistik  leitet  von  daher  ihr  an  sich  nicht  zu  bestreiten- 
des  Recht  ab ;  nur  dass  diese  Benennung  vom  Stoffinhaltc  her 
die  engeren  Grenzen  nicht  behaupten  kann,  innerhalb  deren  Ke- 
ryktik  das  missionarische  Handeln  ,  zugleich  nach  seiner  speci- 
fischen  Form,  charakterisiert. 


Cap.  VI. 

Die  Yollzugsformen  tier  Mission  in  ihrer  Wechsel- 
beziehung  zu  den  anderen  Kirchenthatigkeiten* 

% 

§  147. 

Das  Kerygma  als  wesentliche  Vollzugsform  der  Mission  fallt 
seiner  Natur  nach  unter  die  allgemeine  Lebensausserung  der  Kirche, 
wonach  diese  als  die  glaubende  auch  die  bekennende  ist  (§  28) 
und  sich  vor  der  Welt  selbst  bejaht  und  bezeugt  (§  126).  Da 
sich  aber  der  Inhalt  dieser  Selbstbezeugung  auf  die  allgemeinen 
Heilsthatsachen  eingeschrankt  zeigt ,  welche  die  Grundartikel 
alles  Christenbekenntnisses  bilden  ,  so  hat  man  daraus  die  Fol- 
gerung  ziehen  zu  dtirfen  geglaubt,  dass  alle  Missionsthatigkeit 
als  solche  confessionslos  sei,  im  Sinne  der  Ignorierung  der  im 
heimischen  Kirchenleben  geschichtlich  herausgebildeten  Unter- 
schiede  der  einzelnen  Bekenntnisskirchen.  In  der  That  macht  bei 
genetischer  Entwicklung  der  Besonderheit  der  einzelnen  Kirchen- 
thatigkeiten  der  Einfluss  der  Sonderconfession  erst  auf  Cultus-  und 
Verfassungsgebiete,  resp.  auf  der  Grenze  des  Eintrittes  neuer  Glie- 
der  in  die  Cultus-  und  organisierte  Gemeinde  sich  direct  und  in 
unmittelbarem  Ausdrucke  des  Kirchenlebens  wie  der  kirchlichen 
Einwirkung  geltend.  Auch  die  Taufe  versetzt  als  solche  noch  nicht 
in  die  Confessionskirche  (s.  u.) ,  und  soweit  bei  ihrer  Ertheilung 
v.  Zezschwitz,  Syst.  d.  prakt.  Theologie.  12 
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die  Riisksichtnahme  auf  die  nachfolgende  Einfiigung  in  die  be- 
tveffende  Bekenntnisskirche  schon  in  Frage  kommt,  konnte  diese 
Beziehung  auf  die  Sonderconfession  jedenfalls  als  jenseit  der  Grenze 
der  Missionsthatigkeit  fallend  betracbtet  werden. 

§  148. 

Dennoch  zwiiigt  die  obige  Bestimmung  des  Subjectes  der  Mis¬ 
sion  (§  136)  ,  wie  die  dadurch  bedingto  Lehre  von  der  Sendung 
(§  140),  zu  der  entgegengesetzten  Eutscheidung  dieser  Frage.  Kann 
sich  namlich  die  sendende  Heimatgemeinde  nicht  willkiibrlicli  von 
ihrem  geschichtlich  und  pflichtmassig  begrundeten  Gemeinschafts- 
und  Confessionstande  isolieren ,  so  ist  dadurch  nicht  uur  sie  in 
ihrer  Wahl  des  zu  Sendenden ,  sondern  demselben  Gemeinschafts- 
stande  entsprechend  auch  der  Missionar  selbst  als  Christ  und  Glied 
einer  confessionell  entwickclten  Christengemeinde  gebunden  — 
zwar  nicht  im  Sinne  des  ausserlich  propagandistischen  Interesses, 
aber  wol  im  Sinue  eigenster  und  innerlichster  Gewissensver- 
pflichtung.  Denn  nach  dieser  muss  er  seine  Weise,  das  Heilswort 
den  Nichtchristen  anzubieten  und  ihnen  don  Heilsweg  zu  zeigen, 
von  der  eigenen  als  durch  die  Kirche  erlangten  Erkenntniss  wahr- 
haft  heilsmassigen  Scliriftglaubens  abhangig  machen.  Wie  danach 
die  subjective  Isolierung  des  Missionars  von  der  geschichtlichen 
Entwicklung  der  Kirche  als  eine  auch  sachlich  illusorische  erscheinen 
muss,  so  erweist  sich  nicht  minder  die  vermeintlicho  Indifferenz 
der  Confessionsunterschiede  fur  die  Yerkiindigung  der  Grundlehren 
des  Heiles  und  fur  cntsprechende  Missionspraxis  thatsachlich  als 
eine  Illusion.  Im  Ernste  hat  auch  Niemand  je  daran  gedacht, 
das  Princip  der  Confessionslosigkeit  bis  auf  die  Ignorierung  des 
Unterschicdes  Romiscber  und  evangelischer  Kirchenpraxis  auszu- 
dehnen;  andererseits  aber  kann  man  sich  ebensowenig  vorbergen, 
dass  methodistische  und  baptistische  Missionspraxis  eine  wesentlich 
andere  Gestalt  tragt,  als  die  im  Sinne  der  lutherischen  Kirche. 

§  149. 

Dann  wird  man  aber  an  diesem  Einflusse  der  Sonderconfession 
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auf  die  Missionspraxis  nicht  sowol  die  Abhangigkeit  dieser  Tha- 
tigkeit  von  der  cultischen  tind  verfassungsmkssigen  Kirchenent- 
wicklung  fur  sich  zu  betonen  haben ;  sondern  die  pflichtgemasse 
Gestaltung  der  Missionsthatigkoit  nach  der  kirchlich  festgestellten 
Erkenhtniss  von  schrift  -  und  heilsmassiger  Verkiindigung  wie 
Praxis  fallt  dann  wesentlicb  unter  den Gesichtspunkt  seelsorger- 
1  icher  Bebandlung  der  Missionsobjecte.  Auch  darin  zeigt  sich  der 
Reflex  einer  Kirchenthatigkeit,  die  als  specifische  bei  genetischer 
Betrachtuug  der  Kirchenthatigkeiten  erst  auf  Grund  entwickelte- 
reu  Gemeindelebens  hervortritt  (§  124);  aber  wie  an  seinem  Orte 
naher  zu  begriinden  ist,  weist  die  seelsorgerliche  Kirchenthatigkeit 
in  ihrer  specifischen  Form  uberall  auf  den  allgemeinen  Charakter 
christlicher  Heilsmittheilung  als  Seelenver  sorgung  zurttck,  und  lei- 
tet  sich  von  daher  ein  allgemeiner  Charakter  seelsorgerlic’nen  Ver- 
fahreus  ab ,  der  als  die  begleitende  Form  von  Seelenversorgung 
aller  Art  bezeichnet  werden  muss.  Dann  kann  es  nur  wie  eine 
natiirliche  Folge  erscheinen ,  dass  im  unmittelbaren  Yollzuge  der 
Missionsthatigkeit  der  Antheil  seelsorgerlicher  Weisheit  an  dem 
Yerfahren  wie  Gelingen  sich  uberall  da  gesteigert  erweist,  wo  die 
missionarische  Wirksamkeit,  sei  es  neben  der  Massenpredigt,  sei  es 
auf  Grund  von  Anregungen,  welche  sie  vermittelt  hat,  die  Form 
des  Einzelgespraches  annimmt,  mittelst  dessen  darauf  hingewirkt 
wird ,  ein  innerlich  begrundetes  Begehren  nach  christlicher  Heils- 
gemeinschaft  zu  erzielen. 


§  150. 

Aber  wie  entsprechende  Motive  oben  bereits  fiir  die  Wahl  des 
zu  Sendenden  in  Riicksicht  zu  nehmen  waren  (§  148),  so  sind 
nun  auch  bestimmte  andere  Fragen  um  Befahiguug  und  Bereitung 
des  Missionares  in  letzter  und  hochster  Riicksicht  auf  diesen  seel- 
sorgerlichen  Gesichtspunkt  zuriickzuftihren.  Dass  der  Missionar, 
um  seine  wesentliche  Aufgabe  zu  erfiillen,  einer  theologischen 
Bildung  nicht  bediirfe  ,  dafiir  muss  die  principielle  Feststellung 
des  Subjectbegrilfes  fiir  sich  als  Beweis  geniigen  (§  137).  Wenn 

ferner  die  Bildungsunterschiede ,  die  zwischen  den  missionarisch 
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zu  bedienenden  Volkern  bestehen,  auch  verschiedene  Anforderungen 
in  der  Yorbildung  der  fiir  sie  bestimmten  Sendboten  begriinden, 
so  darf  dies  doch  nie  in  der  Weise  geltend  gemacht  werden,  dass 
dadureh  die  principiell  anerkannte  Indifferenz  dieser  Culturvor- 
aussetzungen  fur  die  wesentliche  Missionsaufgabo  (§  141)  alteriert 
und  die  wesentliche  Missionswirkung  durch  Anderes  als  die  fiir 
alle  Nichtchristen  wesentlich  gleicbe  Heilsverkiindigung  und  Be- 
zeugung  wahren  und  lebendigen  Ckristenglaubens  bedingt  erschei- 
nen  konnte.  In  der  That  bezeugt  auch  die  Geschichte  kirchlicher 
Missionsthatigkeit ,  dass  allzeit  und  liberall  der  Umfang  und  die 
Intensitat  gesegueten  Missionswirkens  ungleich  mehr  als  von  sol- 
chcn  Vorbedinguugen  von  der  hingebenden  Liebe  und  Treue,  und 
sie  ist  die  Scele  alles  seelsorgendenWirkens,  —  und  von  der  cha- 
raktervoll  sittlichen  Identificierung  der  ganzeu  Personlichkeit  mit 
den  concreten  Aufgaben  bedingt  war,  —  und  dies  letztere  kann 
nur  als  praktische  Consequenz  des  Principbegriffes  gelten,  dass 
der  Missionar  der  Christ  ist  —  im  Vollsinne  und  in  der  Wahr- 
lieit  dieser  Bezeichuung. 

§  151.  ' 

Dagegen  fallt  Alles,  was  itn  Einzelnen  als  berechtigte  weitere 
'Forderung  an  Befahigung  und  Bereitung  fiir  den  missionarischen 
Beruf  anzuerkennen  ist,  uuter  den  Gesichtspnnkt  derWeisheit,  die 
sich  bewusst  ist,  dass  das  Heilswort  und  -Werk  fiir  die  Welt 
menschlicherVermittlung  und  daher  zugleieh  pflichtmhssiger  Treue, 
wie  in  der  Ausfiihruug  so  in  der  Bereitung  fiir  den  concreten  Be¬ 
ruf,  befohlen  ist.  Damit  ist  der  Punkt  angedeutet,  wo  nacli  dem 

4 

principiellen  BegrifFe  derselben  (§14)  eine  besondere  und  eingang- 
liche  Kunstlohre  der  Mission  an  die  Wesenslehre  derselben  anzu- 

9 

schliessen  ware;  aber  wie  die  Forderung,  eine  solche  zu  geben, 
ohne  Specialerfahrung  auf  dem  Sondergebiete,  als  Anspruch  an  den 
Lehrer  iibertrieben  genannt,.  so  muss  sie  als  Bediirfniss  des  Stu- 
diums  praktischer  Theologie  iiberhaupt  negiert  werden,  weil  iiber 
das  allgemeine  Maass  hinausgehend;  w&hrend  was  berechtigtes 
allgemeines  Bediirfniss  blcibt,  durch  die  Kunstlehre  von  der  recli- 
ten  Yerkiindigung  des  Wortes  ohnehin  gedeckt  wird  (§  15).  So- 
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weit  dagegen  die  Wesenslehre  selbst  von  den  wesentliclien  Voll- 
zugsformen  des  missionarischen  Berufes  zu  handeln  hat ,  geniigt 
es ,  was  menschlicher  Treue  und  Ttichtigkeit  dabei  befohlen  ist, 
unter  dem  Gesichtspunkte  der  die  Seelenversorgung  der  Hissions- 
objecte  bezweekenden  seelsorgerlichen  Form  der  Bereitung  wie  der 
Ausiibung  principiell  zu  betrachten. 

§  152. 

Wenn  dann  die  pflichtmdssige  Bedingtheit  des  Missionars 
durch  den  nativen  Gemeinschaftszusammenhang  mit  der  heimisclien 
Kirche  nach  Seite  des  Bekenntnisszusammenhanges  bereits  feststeht 
(§  148),  so  wird  schon  darum,  vorausgesetzt  dass  der  Theologe  zu- 
gleich  der  rechte  Christ  ist,  der  Christ  als  Theologe  so  gewiss 
'  allzeit  fiir  die  Sendenden  der  seelsorgerlich  empfohlcnere  Gegen- 
stand  der  Wahl  sein,  als  er  seinem  wesentliclien  Begriffe  nach  so 
wenig  ein  Product  beengender  Sonderschule  und  zugleich  sittlich 
bedrohlicher  Halbbildung  sein  darf,  wie  ihn  eine  allseitige  Be- 
fahigung ,  den  Stand  der  organischen  Kirclienentwicklung  bis  zur 
Gegenwart,  und  nicht  minder  auch  der  gemeinmenschlichen  Cultur- 
reife  zu  vertreten,  charakterisieren  soil.  Wenn  ferner  nach  apo- 
stolischem  Vorbilde  (§  141)  im  Allgemeinen  die  eroffneten  Cul- 
turstrassen  als  die  gewiesenen  Missionswege  golten  miissen,  so  sind 
damit  zugleich  die  Wege  einer  der  in  Frage  stehenden  Volkscul- 
tur  entsprechenden  Vorbereitung  in  dem  Maasse  gewiesen,  als  die 
Kirchenzeit  keinen  Anspruch  an  die  bescmderen  apostololischen 
Wundergaben  (§  39)  zu  erheben  hat.  Besondere  Missionsseminare, 
die  dieser  Aufgabe  der  Vorbereitung  dienen,  soweit  moglich  unter 
Voraussetzung  vorgangiger  allgemein  theologischer  Bildung  der 
Zoglinge,  raussen  daher  als  ein  wesentliches  Bediirfniss  bezeichnet 
werden.  Aber  was  als  principiell  iiberwiegende  Norm  der  Befahig- 
ung  fiir  den  Missionsberuf  aufzustellen  war  (§  150)  lehrt ,  dass 
sie  ihren  Beruf  im  hoheren  Sinne  der  Ausriistuhg  nur  erfiillen  wer¬ 
den,  wenn  der  seelsorgerliche  Geist,  der  in  diesen  Anstalten  waltet, 
die  Aussicht  gew&hrt ,  ihre  Zoglinge  mit  erstarktem  Zeugcngeiste 
lebendigen  Glaubens  und  entschlossenem  Sinne  zu  personlichem 
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Lebensopfer  wie  allseitig  charaktervoller  Yertretung  der  Religion 
des  Kreuzes  zu  entlassen. 

§  153. 

Wie  der  seelsorgerliche  Geist  das  Missionswerk  in  den  Sub- 
jecten  seiner  Thatigkeit  recbt  vorbereiten  lehrt,  so  wird  er  anderer- 
seits  znm  Berather  fur  die  entsprecbende  Ausfiihrung  an  den  Ob- 
jecten.  Im  Allgemeinen  liegt  dafiir  die  ideale  Norm  in  dem  apo- 
stolischen  Grundsatze :  Allen  Alles  zu  werden  (1  Cor.  9,  22 ;  vgl.  19); 
ein  Sinn,  den  der  Geist  heiliger  Einfalt  ebenso  gegen  jesuitisch- 
diplomatische  Ausbeutung  schiitzen,  als  der  Geist  der  Treue  und 
seelensuchenden  Liebe  auf  den  Umfang  sowol  des  Selbstopfers 
als  der  gewissenbaftesten  Ausbildung  anwenden  lebren  wird.  Auch 
die  Massenpredigt  wird  trotz  ihres  elementar  evangeliscben  We- 
sensinbaltes  nie  den  ecbt  seelsorgerlichen  Cbarakterzug  yerleugnen 
konnen,  Inhalt,  Form  und  Maass  der  individuellen  Yolksart  und 
Volksstufe  des  Heidenthumes  anzupassen,  der  die  Missionsarbeit 
gerade  gewidmet  wird.  Im  Einzelgesprache  und  -Yerkehre  in- 
dividualisiert  sich  naturgemass  das  „Ausgeben“  (noQSvea^cu)  — 
auch  aus  Gewohnheit  und  Lebensanschauung  der  eigeneu  Heimat 
in  die  fremden  Kreise  —  ,  das  an  der  Spitze  des  Missionsbefeh- 
les  steht ,  nur  noch  bestimmter  als  ein  Nachgehen ,  sowol  gei- 
stiger  Art  mit  der  seelsorgerlichen  Kunst  der  Apologetik  und 
Halieutik ,  als  in  aller  erlaubten  Anpassung  an  die  Lebensformen 
und  Gewohnheiten  derer,  denen  man  das  Evangelium  in  aller  Art 
nahe  zu  bringen  hat.  Dann  wird  es  obenan  auch  recht  und  wiirdig 
befunden  werden  miissen,  Volkern,  die  sich  iiberwiegend  an  sinn- 
liche  Anschauung  gewiesen  finden,  auf  dem  Wege  der  Versinnlich- 
ung  die  christlichen  Grundwahrheifen  zuganglicher  zu  machen,  und 
den  Eindruck  der  Missionspredigt  durch  geistliche  Musik  und  ent- 
sprechende  erlaubte  Mittel  edler  Kunst  zu  unterstiitzen.  Soweit 
nicht  derselbe  seelsorgerliche  Geist  neben  Missbrauch  das  Aerger- 
niss  fiirchten  lehrt,  Differenzen  der  heimatlichen  Confessionskirchen 
(§  62)  urn  eines  immerhin  untergeordneteren  Motives  willen  als 
Differenzen  in  der  Missionspraxis  selbst  den  Nichtchristen  zu  Ge- 
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fiihle  zu  bringen.  Seinem  Wesen  nach  kann  liturgiscbes  Handeln 
nur  in  beschranktester  Form  das  missionarisclie  Wirken  beglei- 
ten;  docb  wtire  gerade  als  ausgeprtigter  Incidenzpunkt  fur  das 
kirchlicbe  Entgegenkommen ,  auf  das  ausgcsprocbene  Begekr  bin, 
ein  nacb  dem  Vorbilde  der  altkircblichen  Praxis  auch  liturgisch 
gestalteter  Act  ganz  am  Orte*  obne  natiirlich  ftir  sich  eine  btihere 
Bedeutung  zu  beanspruchen ,  als  der  in  Aussiclit  stebenden  Ein- 
pflanzung  durcb  das  gottliche  Gnadenmittel  zur  unterpfandlich 
vorausgebenden  Vergewisserung  zu  dienen.  *. 

§  154. 

Aucb  tiber  solcbe  Fragen  aber  entscheidet  nicht  ein  der  Mis¬ 
sion  als  solcher  an  sicb  ganz  fremdes  Cultusinteresse ,  wie  ande- 

rerseits  die  Indifferenz  des  Liturgiscben  im  weiteren  Sinne  und 

# 

des  specifiscb-Cultischen  sclion  nacbgewiesen  ist  (§  116).  Vielmelir 
leitet  aucb  dabei  ein  seelsorgerlicli  -  padagogisches  Interesse ,  ftir 
das  bei  der  alten  Kircbe  der  reifste  und  sicberste  Rath  zu  erho- 
len  ist.  Haben  wir  aucb  die  altkircblicbe  Padagogik  ftir  die 
werdenden  Christen  wesentlich  unter  dem  Gesichtspunkte  der  Ka- 
tecbumenatspflege  zu  betracbten ,  so  lassen  sicb  docb  von  dorther 
Grundsatze  und  Maximen  entlehnen,  deren  unmittelbare  und  hobe 
Bedeutung  ftir  die  Missionspraxis  langst  den  Blick  erfabrungsrei- 
cber  Praktiker  der  Mission  auf  sich  gezogen  bat.  Was  als  sogen. 
Arcandisciplin  der  alten  Kirche  selbst  zum  Tbeil  beidniscben 
Mysteriengebraucben  angepasst  und  ebeuso  durch  die  Zeitlage  be- 
dingt  als  durch  Zeitirrthtimer  entstellt  wurde,  hatte  seinen  we- 
sentlichen  und  boheren  Zweck  in  einer  padagogisch  bemessenen, 
allmahlichen  und  stufenwoisen  Einftibrung  der  Proselyten  in  die 
voile  Kirchengemeinschaft.  Das  Interesse  der  Missionspraxis  als 
solcher  an  diesen  Vorbildern  wird  sicb  tiberall  da  insbesondere 
geltend  machen,  wo  mitten  im  umgebenden  Missionsgebiete  schon 
gesammelte  Cultgemeinden  bcstehen.  So  wenig  der  scblecht- 
hinnige  Ausscbluss  der  Heiden  vom  Besuche  der  Gottesdienste 
der  Gemeinde  evangelisch  und  weise  genannte  werden  konnte,  — 
ebenso  unweise  muss  es  erscheinen,  sowol  der  Cultgemeinde  nicht 
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ihre  gesonderte  und  auf  sie  allein  berechnete  Feier  und  Erbau- 
ung  zu  wahren,  als  Heiden  und  Ungetauften  die  Zeugenschaft  bei 
der  ihnen  doch  unverstSndlichen  hochsten  Communionfeier  zu  ge- 
statten.  Wenn  die  Cultuslehre  an  ihrem  Orte  die  Frage  erlaubt, 
wievveit  heimische  Kirchenzustande  Aehnliches  empfehlen  konnen 
(s.  u.),  so  gebietet  dies  auf  Missionsgebiete  ebenso  dieWiirde  und 
Selbstachtung  der  Christen  gegenuber  dem  Nichtchristen ,  als 
seelsorgerliche  Weisheit  den  padagogisch  bemessenen  Antheil  und 
damit  die  entsprechende  Anordnung  der  auch  den  Heiden  zugang- 
lichen  cultischen  Handlungen  empfiehlt.  Wie  sich  daraus  von 
selbst  eine  Unterscheidung  von  Classen  unter  den  Proselyten  als 
Nichtgetauften  und  auch  noch  als  Getauften  ergeben  wiirde,  so 
lehren  nationale  oder  sittliche  Zustande  der  Gegenwart  unter  den 
Heiden  wieder  ,  was  schon  Augustin  zu  seiner  Zeit  ihnen  ab- 
gelernt,  dass  der  Conflict  zwischen  Laxheit  in  den  sittlichen  An- 
forderungen  fur  die  voile  Aufnahme  und  zwischen  volligem  Auf- 
geben  solcher,  die  heidnische  Sitte  noch  bindet  und  dennoch  auf- 
richtiges  Begehr  zur  Kirche  zieht,  auf  keinem  anderen  Wege  heil- 
sam  und  ordnungsmassig  gelost  werden  kann.  Wo  sittlich  greif- 
bare  Motive  bestimmen,  schwindet  auch  der  Schein  der  Verwandt- 
schaft  solcher  Vorschlage  mit  einem  auf  Maasse  des  Erweckungs- 
standes  berechneten  methodistischen  Classensysteme. 


§  155. 

Die  Grenze  zwischen  dem,  was  principiell  missionarisches  und 
was  bereits  katechetisches  Handeln  der  Kirche  ist,  bleibt  dabei,  dem 
obigen  Principe  entsprechend  (§  143) ,  ebenso  unerschiittert ,  als 
dem  Irrthume  bereits  gewahrt  ist,  Cultusleben  und -Handeln  des- 
wegen  der  Theoiie  der  Mission  mit  zuzuweisen ,  weil  und  soweit 
bereits  Cultusgemeinden  sich  innerhalb  eines  Missionsgebietes  ge- 
bildet  haben  (§  139).  Alles,  was  nach  Cultusprincipien  zu  beur- 
theilen  ist,  gehort  auch  unter  die  Theorie  des  Cultus,  wie  Alles, 
was  unter  Katechumenenpflege  fallt,  zur  Theorie  der  katecheti- 
schen  Padagogik  zu  rechnen  ist.  Dann  gilt  dasselbe  noch  viel 
mehr  von  den  Fragen  um  verfassungsmassige  Organisation.  Aber 
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wie  die  Theorie  der  Mission  nicht  vermeiden  konnte  ,  die  Frage 
zu  beriihren ,  nnter  welchen  Bedingungen  und  Formen  allein  be- 
recbtigtermassen  die  Stellung  des  Missionars  in  die  eines  Dieners 
an  gesammelter  Gemeinde  iibergehen  konne  (§  139),  so  wird  mil 
Recbt  von  der  Missionslehre  letzlich  auch  ausgesprochen  erwartet, 
was  sich  von  der  Eigeuthiimlichkeit  ihres  Gebietes  aus  als  prin- 
cipieller  Grundsatz  fiir  verfassungsmSssige  Organisation  aufstellen 
lasst.  Darch  friihere  Pramissen  (§  149)  konnte  namlich  nabegelegt 
erscheinen,  was  fiir  die  Verfassung  alsErgebniss  aufs  bestimrnteste 
verneint  werden  muss.  Wenn  der  Confessionsstand  der  Heimat 
den  Missionar  auch  in  seiner  Praxis  bindet,  so  folgt  daraus  so 
wenig,  dass  die  Verfassung  der  Heimatkirche  auch  das  Muster  fiir 
die  Neubildungen  auf  heidnischem  Gebiete  abgibt,  als  bekennende 
und  verfassende  Thatigkeit  der  Kii’che  wie  Fundament  und  Kronung 
des  Geb&udes  auseinanderstehen  (§  121;  vgl.  125),  und  schon  fiir 
den  heimatlichen  Ausgangspunkt  der  Sendung  ein  organisch  be- 
griindeter  Antheil  des  Kirchenregimentes  in  Abrede  zu  nehmen 
war  (§  138).  Wenn  aller  verfassungsmassige  Ausbau,  soweit  er 
iiber  Gemeindeverfassung  hinausgeht,  von  geschichtlichen  Beding¬ 
ungen  zugleich  auch  der  Volksentwicklung  abhangig  ist,  so  erhellt 
von  selbst  ebenso  die  Ungehorigkeit  gleiche  Entwicklungsresultate 
bei  ungleichen  Yorbedingungen  der  Entwicklung  anzustreben,  als 
das  besondereRecht  fiir  kirchliche  Neugestaltung  auf  heidnischem  Bo- 
den  obenan  die  Muster  in  dem  Verfassungsleben  der  apostolischen 
und  urkirchlichen  Zeit  zu  suchen  und  zu  studieren. 

Von  alien  anderen  Kirchenthatigkeiten  erweist  sich  somit  bei 
dem  Vergleiche  mit  der  missionarischen  nur  die  seelsorgende  dehn- 
bar  genug,  um  nach  Seite  ihrer  allgemeinen  Bedeutung  (§  149) 
befruchtend  auf  die  missionarische  Function  in  ihrer  Eigenthiim- 
lichkeit  heriiberzuwirken.  Eben  sie  bildet  auch  das  innere  Verbin- 
dungsglied  der  letzteren  mit  der  katechetischen  Thatigkeit,  die 
sich  jener  der  genetischen  Reihenfolge  nach  zunachst  anschliesst. 


B.  Die  Katechetik 


als  Lehre  vom  Katechumenate  Oder  von  der  kirclilichen 

Padagogik. 

Cap.  VII. 

Fundamental] elire  der  kirclilichen  Erziehung. 

§  156. 

Mit  der  durch  die  Missionsthatigkeit  vermittelten  Einladung 
lost  sich  diejenige  kirchliche  Lebensfunction  als  niichste  ab, 
welche  die  Einfiibrung  zur  Aufgabe  bat,  formal  entsprecbend 
zunachst  dem  Charakter  der  Weltabgeschlossenheit  und  des  rei- 
nen  Selbstlebens  der  Kirche  auf  der  centralen  Hohestufe  des  Cul- 
tuslebens  (§  52).  Auch  bei  der  Einladung  erscbeint  die  Kirche 
nicht  nur  als  Vermittlerin  in  den  einladenden  Organen,  sondern 
zugleich  als  Gegenstand  zielmassig  lockender  Bestimmung;  aber 
n&chstes  Ziel  bleibt  doch  der  Christenthumsantheil  als  Heilsstand. 
Wie  der  Missionar  priucipiell  nichts  als  der  Christ  ist,  soi  das 
Object  der  Mission  seiner  Idee  nach  der  zum  Christen  zu  machende 
Nichtchrist.  Mit  der  Verleihung  des  Christennamens  bei  erreich- 
tem  Ziele  der  Missionsthatigkeit  traf  so  die  alte  Kirche  zwiefach 
das  Wesen  der  Sache.  Soweit  doch  auch  dieGlaubigen  lebenslang 
werdende  Christen  bleiben,  ist  dies  kein  Gegensatz  ;  vielmehr  dient 
nur  das  eine  Mai  der  anfangliche  Heilsstand  und  das  andere  Mai 
der  vollendete  Heiligungs  -  und  Seligkeitsstand  als  Maassstab  des 
Werdens.  Ebenso  liegt  darin  kein  Widerspruch  mit  der  obigen 
Trennung  des  Taufzieles  vom  Missiousziele  ,  dass  auch  die  Taufe 
fur  sich  zunkchst  principiell  in  christlichen  Heilsstand  und  nicht 
in  kirclilichen  Confessionsstand  versetzt  (§  147);  denn  immerhin 
vermittelt  die  Taufe  anders  als  die  schlechthin  verborgene  Wort- 
wirkung,  namlich  durch  den  Vorgang  festgestellter  Kirchenhand- 
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lung  den  Christenstand  ,  das  heisst  diesen  selbst  als  Gliedschafts- 
stand  der  organisierten  Kirche.  Dem  entspricht  dann  auch  der 
Unterschied  der  katechetischen  Einfuhrung  von  der  Einladnng. 
Einfuhrung  ins  Christenthum  ist  jene  durcb  Einfuhrung  in  die 
Kirche,  wahrend  die  Einladung  zur  Kirche  nur  mittelbar  ftihrt, 
weil  zum  Christenthumsantheile.  So  sind  die  Objecte  auch  fur  die 
katechetische  Thatigkeit  nicht  mehr  bios  werdende  Christen ,  son- 
dern  werdende  Kirchenglieder ,  als  bereits  iiber  den  schlechthin- 
nigen  Zustand  der  Nichtkirche  herausgehobene  (§  144).  Wo  die 
Mission  Kirche  nur  ermoglicht,  verwirklicht  der  Katechumenat  be¬ 
reits  Kirche;  und  dies  in  dem  doppelten  Sinne,  dass  die  Kirche 
auf  dem  Wege  der  Einfiihrung  neuer  Kirchenglieder  dieselben 
ebensowol  sich  einftigt  als  sie  sich  in  ihnen  einsetzt  und  als 
Kirche,  d.  h.  als  glaubende  und  bekennende  Gemeinde,  selbst  neu 
erzeugt.  Nach  dem  doppelten  Grundcharakter  aller  Kirchentha- 
tigkeit  (§  49)  geschieht  dies  dann  nur  ebenso  durch  Angedeih- 
ung  des  gottlichen  Gnadenmittels  der  Einpflanzung  als  durch  die 
daran  geschlossene  Gemeindethatigkeit  einfiihrender  oder  erziehen- 
der  Treue. 


§  156. 

So  lasst  sich  das  embryonische  Leben ,  womit  (§146)  der  an- 
f&ngliche  Heilsstand  verglichen  wurde  ,  soweit  er  durch  Missions- 
arbeit  fur  sich  zu  Stande  komrnt,  ganz  auch  als  werdendes  Men- 
schenleben  betrachten ,  trotzdem  dass  der  Mensch  erst  mit  der 
Geburt  als  solcher  zur  Ebscheinung  und  zum  selbstandigen  Exi- 
stenzrechte  innerhalb  der  Menschheit  komrnt.  Fordert  schon  das 
embryonische  Leben  seine  entsprechende  Pflege ,  so  wird  zum  Ob¬ 
jecte  der  Erziehung  der  Mensch  doch  erst  durch  die  Geburt,  und 
in  dem  Vollsinne  ist  die  letztere  der  Incidenzpunkt,  dass  man  das 
Erziehungsziel  mit  Reeht  als  die  andere  sittliche  Geburt  bezeich- 
net  hat,  in  welcher  alle  in  der  ersten  Geburt  keimmassig  gege- 
benen  Krafte  zur  entsprechenden  Reife  gebracht  erscheinen,  und  das 
erst  nur  naturmassig  gesetzte  Individuum  als  sittlich  sich  selbst 
bestimmende  Personlichkeit  nicht  mehr  nur  als  in  der  Socialitat, 
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sondern  auch  fur  dieselbe  an  seiner  selbsterworbenen  Stelle  in 
Frage  kommt.  Dann  genugt  es  zunSchst  die  schriftmassig  ge- 
sicherte  Bezeichnung  der  Taufe  als  Geburt  auf  dem  Gebiete  des 
cliristlich  geistlichen  Heilslebens  (s.  u.)  als  Berechtigung  fiir  die 
durcbgefiibrte  Parallele  einer  kirchlichen  zur  natiirlichen  Er- 
ziehung  anzurufen.  Auch  sie  gebt  aus  von  demAnfange  einesrein  in 
Gabenform  gesetzten  geistlichen  Personlebens,  das  zu  entwickelter 
Reife  fiir  das  Gemeinschaftsleben  zu  fiihren  ist,  innerhalb  dessen 
es  naturartig  empfangen,  resp.  keimmassig  central  erzeugt  wurde. 
Wie  Miindigkeit,  mehr  im  sittlichen  als  im  politischen  Sinne, 
aber  wesentlich  auch  in  diesem ,  das  Ziel  der  naturlich  mensch- 
lichen  Erziehung  bildet ,  so  entspricht  diesem  dann  ,  das  paral¬ 
lele  Erziehungsziel  kirchlicher  Miindigkeit  und  findet  seinen  ganz 
correlaten  Ausdruck  in  der  Fahigkeit  desKatechumenen  den  Glau- 
ben  der  Kirche  als  seinen  Glauben  auszusprechen  und  zu  beken- 
nen.  Dieser  Bekenntnissact ,  der  die  vollendetc  Einsetzung  in 
die  Kirche  als  eins  mit  der  Einsetzung  der  Kirche  in  den  neuen. 
Gliedern  unmittelbar  aufweist  (§  156),  entspricht  dann  als  ande- 
rer  Pol  dem  Bekeuntnisse  des  ersten  Begehrs  nach  Heilsgemein- 
schaft  (§  145),  und  die  Correlation  beider  Acte  tritt  dadurch  mu¬ 
ni  voiles  Licht ,  dass  der  Bekenntnissact  bei  der  zu  ihrem  Ziele 
gelangten  Erziehungsthatigkeit  der  Kirche  von  dem  ausdriicklichen 
Begehren  nach  der  vollen  gliedlichen  Gemeinschaft  an  der  Kirche 
begleitet  ist,  womit,  wenn  es  recht  ist,  die  Personhingabe  wie 
an  Christum  so  zum  Dienste  der  Kirchengemeinschaft  verbunden 
sein  soil. 


§  157. 

Dann  l&sst  sich  die  katechetische  Thatigkeit  naher  als  er- 
ziehende  im  specifischen  Sinne  und  die  Lehre  vom  Katechu- 
menate  als  die  Theorie  der  kirchlichen  Erziehung  bezeich- 
nen.  Wo  der  Begriff  der  Einfiihrung  als  solcher  nicht  tiber  das 
Gesellschaftsrecht  gegentiber  neu  eintretenden  Gliedern  hinauswei- 
sen  wurde,  weist  Erziehung  auf  organisch  begriindete  Verh&ltniss- 
stellung  zuriick.  Und  wenn  die  Taufe  der  Geburt  ins  mensch- 


Taufe  unci  Katechumenat. 


181 


lich  natiirliche  Leben  verglichen  werden  kann,  so  erscheint  sie  damit 
in  das  Verhaltniss  der  organischen  Basis  zum  Katechmncnato  oder 
zur  Veranstaltung  fur  die  kirchliche  Erziehung  gesetzt.  Dann 
ist  aber  die  dieser  gewidmete  kirchliche  Thatigkeit  so  gewiss  cine 
der  Kirche  wesentliche  und  unverausserliche,  als  der  Kirche  nach 
des  Herrn  eigenef  Stiftung  ein  besonderes  Handeln  der  Initiation 
im  Unterschiede  von  dem  Communionhandeln  eignet  (§  117J,  das 
diese  kirchliche  Thatigkeit  von  jedem  nur  social  begriindeten  In- 
teresse  der  Vermehrung  und  entsprechenden  Einfiihrung  ihrer 
Glieder  wesentlich  unterscheidet.  Auch  die  entscheidende  Ziel- 
bedeutung  der  Communiongemeiuschaft,  die  gegeniiber  der  Initiation 
dann  Anfang  und  Richtung  der  Erziehungsthatigkeit  bedingt,  ist 
damit  vor  aller  Specialuntersuchung  bereits  vorbezeiehnet.  Nicht 
minder  endlich  die  principielle  Forderung,  dass,  wie  zur  Erziehung 

%  *  j 

befahigende  Geburt  auf  menschlicli  naturlichem  Gebiete  ohne  die 
alle  wesentliche  Erziehungsgarantie  deckende  Elternstellung  und  -Be- 
fahigung  nicht  denkbar,  die  in  gottlicher  Geisteskraft  Geburt  vermit- 
telnde  Taufe  nicht  verlieheu  werden  darf,  wo  fiir  das  Urtheil  der 

t 

sacramentsverwaltenden  Kirche  keine  erkennbare  Garantie  fur  die 
Durchfiihrbarkeit  der  kirchlichen  Erziehung  und  fur  die  Erreichung 
des  Communionzieles  vorliegt.  Bei  dem  Vorbehalte  aller  fiir  dieKaie- 
chumeuatserzieliung  in  dieser  Forderung  begriindeten  Consequen- 
zen,  dient  hier  die  Feststellung  dieses  Principes  zunachst  zu  ncuer 
Begriindung  dafiir,  wie  principiell  ungehorig  es  genannt  werden 
muss,  die  Taufe  als  wesentlichen  Abschluss  der  missionierenden 
Thatigkeit  zu  betrachten.  Gerade  dort  fehlon  die  bezeichneten 
Voraussetzungen,  soweit  die  Gewinnung  der  Individuen  fiir  sicli 
als  nachstes  Ziel  gelten  muss;  ganz  abgesehen  noch  von  der  An- 
wendbarkeit  der  Kindertaufe  auf  Missionsgebicte. 

§  158. 

Diese  rein  ideellen  Voraussetzungen  schon  wtirden  dazu  be- 
rechtigen ,  den  Katechumenat  als  die  der  Kirche  wesentliche  und 
unverausserliche  Veranstaltung  zu  bezeichnen,  vermoge  welcher  die 
Taufertheilung  selbst  einem  einfiihrenden  Initationshandeln  unter- 
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richtender  und  erziehender  Art  eingefiigt  resp.  zu  demselben  so 
in  Verhaltniss  gebracht  erscheint,  dass  Eines  nicht  obne  das  An- 
dere  von  der  Kirche  gewahrt  werden  will  und  kann.  Eben  dieses 
aber  lasst  sich  als  von  Christo  selbst  stiftungsnaassig  angeordnet 
aus  dem  Taufbefehle  (Ma.  28,  19  f . ;  vgl.  Marc.  16,  26)  selbst 
erweisen;  so  dass  dieser  statt,  wie  man  gewohnt  ist  zu  sagen: 
obenan  Instruction  fur  die  missionierende  Thatigkeit  ist,  vielmehr 
seinem  Hauptinhalte  nach  als  ausdruckliche  Stiftung  des  kirch- 
liclien  Katecbumenates  bezeichnet  werden  muss.  Wie  namlich 
dort  die  herzustellende  Jungerschaft  ihr  solbstverst&ndliches  Cor- 
relat  an  der  Jiingerstufe  der  vermittelnden  Organe  hat ,  so  lasst 
die  Zielbestimmung  des  der  Taufertheilung  parallel  gehenden  Un- 
terrichts-  resp.  Erziehungsverfahrens  so  wenig  einen  Zweifel  iiber 
das  dabei  ins  Auge  gefasste  Ziel  voller  Kirchengliedschaft,  dass 
gegenuber  der  Yersuchung,  die  homiletische  Aufgabe  der  Weiter- 
fiihrung  hier  schon  zugleich  miteingefasst  zu  denken ,  die  unver- 
kennbare  Intention  ausdrucklich  geltend  gemacht  werden  muss, 
dass  dem  Befehle,  die  Nichtchristen  bis  zum  Jiingerstande  zu  fuh- 
ren,  die  Voraussetzung  einer  Zielerreichung  zu  Grunde  liegen 
muss  ,  die  nicht  erst  mit  dem  Ende  des  irdischen  Lebens  jedes 
Christen,  sondern  vielmehr  mit  der  erkennbaren  Reife  erreichter 
actueller  Kirchengliedschaft  zusammenfallt. 

§  159. 

Wenn  man  bei  dem  einseitigen  Verstandnisse  jenes  Taufbe- 
fehles  als  Missionsvollmacht  ebenso  wie  bei  bewusst  baptistischen 
Voraussetzungen  die  Vorgangigkeit  des  Taufunterrichtes  betont, 
so  bestiinde  alles  Recht ,  die  bedeutsamsten  exegetischen  Instan- 
zen  dagegen  anzurufen ;  ware  nicht  vielmehr  als  wesentliche  Inten¬ 
tion  die  Parallelforderung  von  Unterricht  resp.  Erziehung  und 

i  _ 

Taufertheilung  zu  behaupten,  unangesehen  und  ohne  wesentliche 
Consequenz  des  Unterscbiedes,  ob  Taufe  vorangeht  oder  nachfolgt. 
Als  das  Wesentliche  dieser  Verbindung  von  zweierlei  Forderungen 
ist  vielmehr  die  weitere  Intention  erkennbar  ,  dass  Taufe  person- 
lich  bewussten  und  angeeigneten  Heilsstand  nur  in  dem  Falle 
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deckt ,  wo  Unterricht,  resp.  Erzieliung  den  entsprechenden  Tauf- 
glauben  vermittelt.  Ob  daber  Taufe  am  Ende  dieser  Veranstalt- 
ung  oder  als  grundlegende  Basis  eintritt ,  das  Ziel  des  Katechu- 
menates  bleibt  in  beiden  Fallen  uberoinstimmend  die  subjective 
Taufaneignung.  Zweierlei  folgt  daraus  mit  unzweifelbafter  Ge- 
wissheit.  Einmal,  dass  Taufe  die  substantielle  Basis  des  Ka- 
techumenates  ist,  womit  ebenso  diese  relative  Indifferenz  des  Zeit- 
punktes  ihres  Eintrittes ,  als  die  Bedeutung  bekauptet  sein  will, 
dass  sie  in  gottlicher  Wirkung  bedingt,  was  in  subjectiver  Aneig- 
nung  den  bewussten  Heilsbesitz  bildet.  Und  zweiteus,  dass  der 
die  Taufertkeilung  vorbereitende  oder  ibr  nachfolgende  Unterricht, 
wesentlicb  als  Tauf  ante  rri  cht  zu  fassen  ist,  in  dem  Sinne, 
dass  Taufglaube  dadurch  vermittelt  und  Taufbekenntniss  ermog- 
licbt  wird. 


§  160. 

Wie  der  Ausdruck  des  Taufbefehles  es  iiber  alien  Zweifel 
erhebt ,  dass  jener  Taufunterrieht  selbst  erziehlicher  Art,  resp. 
cine  kirchliche  Tauferzieliung  desselben  nothwendiges  Geleite  ist, 
so  folgt  dies  vielmebr  aus  der  wesentlichen  Wirkung  des  Tauf- 
sacramentes,  entsprechend  der  Bezeugung  jener  in  unzweidoutigen 
Scbriftaussagen.  Fiir  die  ideelle  Begriiudung  der  begleitenden 
Evziehungsaufgabo  genugte  der  Hinweis  auf  die  Charakterisierung 
dieser  Taufwirkung  als  Geburt  zu  einem  neuen  geistlichen  Leben. 
Alle  entsprechende  Naherbestimmung  dient  auch  nur  dazu,  den- 
selben  Eindruck  zu  begriinden,  dass,  wie  schon  der  Handlungs- 
charakter  des  von  Christo  selbst  in  seiner  Besonderheit  nothwen- 
dig  befundonen  Gnadenmittels  erwarten  lasst ,  os  sich  zur  subjec- 
tiven  Aneignung  desselben  nicht  bios  um  einen  theoretischen  Un¬ 
terricht,  wie  bei  der  Ausdeutung  eines  symbolischen  Vorganges, 
sondern  um  die  personlicho  Durcbfiihrung  eines  durch  die  Auf- 
gabe  begriindeten  Lebensverhaltnisses  handelt.  Die  bewusste  und 
anstaltliche  Durchfiihrung  eines  Lebensverhaltnisses  aber  wird,  ob 
Unterricht  dabei  eine  Wesensstelle  fordert  oder  nicht,  wesentlich 
durch  Erziehung  und  padagogische  Bereitung  vermittelt.  Nach 
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neutestainentlichem  Schriftzeugniss  bestimmt  sich  aber  die  durch 
die  Taufe  vermittelte  Neugeburt  naher  als  die  Aufhebung  eities 
unberecbtigten  vorliegenden  oder  ,,alten“  Lebensstandes  (Col.  2, 
11.  12;  vgl.  Rom.  6,  8  ff.  —  Apstg.  2 ,  38 ;  22,  16.  —  Eph.  5. 
26;  Ebr.  10,  22  u.  1  Cor.  6.  11)  und  als  principmSssiger  Anfang 
eines  neuen  Lebens  ,  resultatiscb  zusammengefasst  in  den  Person- 
stand  und  -Besitz  eines  neuen  Personverhaltnisses  zu  Gott  (Tit.  3, 
5;  vgl.  Joh.  3,  6;  Apg .  2,  38.  -  2  Cor.  5,  17;  Gal.  6,  15.  — 
Col.  3,  10;  Eph.  4,  22  f.)  ,  das  an  dem  Begriffe  der  Kindschaft 
Gottes  (Gal.  3,  26.  27  f.)  den  correlaten  Ausdruck  zu  der  Vermitt- 
lung  in  Geistesgeburt  hat  und  mit  der  Berechtigung  und  Befahig- 
ung  zum  Eintritte  in  das  Reich  Gottes  (Joh.  3,  3.  5;  vgl.  Marc. 
10,  15;  Luc.  18,  17)  den  Initiationscharakter  des  Taufsacramen- 
tes  bestatigt. 


§  161. 

Die  Tauferziehung  als  Selbsterziehung  wie  als  fremd  vermit- 
telte  kirchliche  Pflege  findet  in  der  vorbezeichneten  Taufwirkung 
ihre  Aufgabe  in  doppelter  Richtung  vorbezeichnet.  Nach  der  einen 
Seite  handelt  es  sich  darum ,  auch  personlich  in  eigener  Willens- 
that  dem  alten  siindigen  Wesen  abzusagen  und  sich  vor  der  Ver- 
fiihrung  und  Verderbniss  des  dem  Reiche  Gottes  entgegengesetz- 
ten  Weltwesens  zu  bewahren.  Nach  der  anderen  Seite  gilt  es, 
den  Keim  des  neuen  Lebens  durch  entsprechende  Nahrung  des 
Geistes  starken  und  die  neue  heilige  Gottesbeziehung  durch  Glau- 
bensmehrung  und  Gebetsubung  pflegeu.  .  Die  alte  Kirche  gestaltete 
(s.  u.)  diese  subjective  Verpflichtung  bereits  zu  einem  den  Tauf- 
ernpfang  selbst  begleitenden  ,  liturgisch  geformten,  seinem  Wesen 
nach  aber  sittlich  gearteten  Acte  der  Ab-  und  Zusage  des  Tauf- 
lings:  der  zusammengefasste  Ausdruck  dessen,  was  man  mit  Recht 
den  Taufbund  nennt.  So  kann  dann  die  Tauferziehung  kurz 
auch  als  die  kirchliche  Versorgung  und  Geistespflege  der  Katechu- 
menen  bezeichnet  werden,  vermoge  deren  dieselben  im  Taufbunde 
bewahrt  und  in  der  Treue  gegen  denselben  gestSrkt  werden,  um 
am  Ziele  der  Erziehung  die  Aneignung  ihrer  Taufe  in  That  und 
Wahrheit  bewiih'rt  und  sich  als  fur  die  Communiongemeinschaft 
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wurdige  und  befahigte  Glieder  der  Kirche  zu  erweisen.  Wenn 
bei  dieser  Pflege  der  Unterricht  im  Worte,  wie  das  Stiftungswort 
des  Herrn  zeigt. ,  in  den  Vordergrnnd  zu  stellen  ist,  so  kommt 
dieser  selbst  nun  nicht  bios  als  Lehrunterweisung ,  sondern  das 
gottliche  Wort  nacb  seinem  heilwirkenden  Wesen  alsNahrung  des 
geistlichen  Lebens  (1  Pe.  2  ,  2.)  wie  als  Kraft  den  Glauben  zu 
wecken  und  zu  mehren  in  Frage.  Das  bildet  aber  ein  wesent- 
liches  Moment  der  Erziehung  als  positiv  geistlicbe  Pflege ,  der 
die  Gebetserziehung  nur  als  andere  Formvermittelung  desselben 
Zweckes  zur  Seite  geht.  Gilt  es  dementsprechend  ,  das  negative 
Moment  der  Siindenreinigung  und  Seelenbewahrung  auf  einen 
der  allgemeinen  Erziehungsaufgabe  analogen  Ausdruck  zu  brin- 
gen,  so  ist  diese  ;Seite  obenan  als  Wabrheits-  und  Willens- 
erziehung  zu  bezeicbnen ,  die  am  Bekennen  und  Absagen  ihren 
unmittelbar  entsprechenden  Ausdruck  hat.  Gipfelt  dies  bei  der 
allgemeinen  Erziehungspflege  in  der  Charakterbildung  und  der 
Hingabe  an  das  selbstandig  ergriffene  Ideal,  mit  Einschluss  der 
erlangten  socialen  Berufsfahigkeit  eines  jeden  an  seiner  Stelle,  so 
findet  dies  seine  vollausgepragte  Parallele  auf  dem  Gebiete  des 
kirchlichen  Lebens  in  der  Bef&higung  zu  selbstbewusster  und  ent- 
schiedener  Personhingabe  an  Christum  und  jener  Befestigung  im 
christlichen  Glaubens  -  und  Lebensstande ,  die  als  die  wesentliche 
Yorausetzung  dafiir  gelten  muss,  dass  jeder  auch  als  selbstandiges 
Glied  der  Gemeinde  sei,  was  er  an  seiner  Stelle  ihr  zu  sein  hat. 
Die  letztere  Zielaufgabe  bedingt  dann  als  ein  neues ,  im  Taufun- 
terrichte  fur  sich  nicht  belegenes,  Moment  die  Pflicht  einer  direc- 
ten  und  zweckbemessenen  Einfiihrung  in  das  Cultusleben  der  Ge¬ 
meinde  ,  principiell  motiviert  durch  die  innere  Correlation  alles 
kirchlichen  Initiations- zu  dem  Communionhandeln  (§  117f.),  und 
durch  die  nothwendige  Ablosung  des  ersteren  mit  dem  letzteren 
bei  erreichter  Reife  auf  jener  Stufe. 

%  "  I 

§  162. 

w  .  I 

Das  Alles  sind  principiell  gleichbleibende  Aufgaben  kirch- 
licher  Erziehung ,  die  Tanfe  mag  wie  in  der  alten  Kirche  uber- 
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wiegend  dem  Taufunterrichte  nachfolgen  oder  gabenm&ssig  vor- 
ausgehen.  Fiir  die  kirchliche  Padagogik  bleibt  Taufaneignung  in 
beiden  Fallen  das  gleicbe  Ziel  (§  159),  mit  denselben  Mitteln  der 
Pflege  vorzubereiten  und  anzustreben.  Nur  die  Parallele  mit  der 
menschlichen  Erziebung  erscbeint  dann  vollendet ,  wenn  wie  die 
natiirliche  Geburt  so  nun  auck  die  gottliche  Gnadengabe  das  gauze 
Jugendleben  von  seinen  Anfangen  her  bedingt.  Ganz  wie  provi- 
dentiell  fiir  die  in  der  schopferischen  Anlage  begriindete  mensch- 
liche  Naturentwicklung  geordnet  kann  es  dann  erscheinen,  dass 
vom  Heri’n  selbst  neben  dem  Sacramente ,  das  reifes  Bewusstsein 
voraussetzt  und  Nabrung  des  geistlichen  Lebens  zum  unzweifelhaf- 
ten  Zwecke  hat,  ein  zweites  ausdriicklich  fiir  den  Zweck  der  Ini¬ 
tiation  und  mit  der  Bestimmung,  erste  Anfange  geistlichen  Lebens 
zu  vermittelu ,  gestiftet  worden  ist.  Das  Recht ,  die  menschliche 
Erziebung  selbst  als  christliche  zu  gestalten,  gewinnt  erst  so  seine 
positive  Unterlage  ,  durch  thatsachlicke  und  gottlich  vermittelte 
Yerhaltnissstellung  des  individuellen  Lebens  zu  dem  Heilstande  wie 
zur  Kirche  begriindet,  ein  Bedtirfniss,  das  jedenfalls  nur  bei  Miss- 
verstand  des  apostolischen  Wortes  1  Cor.  7 ,  14  negiert  werden 
kann  ;  wahrend  Ennahnungen  wie  Eph.  6,  4  vielmehr  mit  Recht 
als  Stiitze  dafiir  angerufen  und  die  Analogieen,  welche  die  Schrift 
selbst  zwischen  dem  natiirlichen  und  dem  geistlichen  Wachsthume 
aufstellt  (Eph.  4,  13;  1  Cor.  3,  1  f.  Ebr.  5,  13  f . ;  vgl.  1  Petr.  2.  2 
Eph.  3,  16)  nicht  schlechtkin  ignoriert  werden  konnen.  Als  dog- 
matische  Begriindung  aber  fiir  das  Recht  der  Kindertaufe  darf 
obenan  die  Voraussetzungslosigkeit  und  alle  Selbstthat  wesentlich 
ausschliessende  Beschaffenheit  einer  Gnadenwirkung  gelten,  fiir 
welche  die  Bezeichnung  als  geburtsartiger  Anfang  des  Heilstandes 
schriftmassig  festgestellt  ist  (§  160).  Dann  konnten  Zweifel  nur 
berechtigt  genannt  werden ,  wenn  das  Bediirfniss  menschlicher 
Natur  nach  Geisteshilfe  nicht  als  von  Geburt  her  feststehend  in 
gleichem  Zusammenhange  so  klar  bezeugt  ware  (Joh.  3,  6),  und  an- 
dererseits  fiir  die  Empfanglichkeit  des  Kindeslebens ,  soweit  nicht 
die  Objecte  der  Kindersegnung,  doch  die  Segnung  selbst  und  ihre 
principielle  Begriindung  durch  den  Herrn  mit  Recht  anzufiih- 
ren  wSren.  Steht  doch  die  leztere  gerade  dort  der  Meinung 
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der  Jiinger  gegeniiber,  dass  Kindersegnung  eine  nutzlose  Beschwerde 
fiir  den  Heiland  sei  (Marc.  10,  13  ff.).  Berief  man  sich  endlich 
fttr  die  Thatsachlichkeit  friihester  Moglichkeit  solcher  Erfalirungen 
von  Geisteswirkung  auf  Luc.  1 ,  44  ohne  voiles  Recht  der  Ana- 
logie,  so  darf  man  mit  um  so  hoherem  an  die  Wahrheit  des 
Kindeslebens  Jesu  bei  hochster  capicitas  divini  appellieren. 

§  163. 

Nur  jede  Vorstellung  schlechthin  magischer  Wirkung  eines 
Gnadenmittels  oder  jene  Idee  eines  Vorgangee,  der  nur  ausserlich 
einen  Rechtsstand  der  Adoption  mebr  noch  bezeicbnen  als  vermitteln 
wiirde ,  ist  als  unevangelisch  bestimmt  auszuschliessen.  Aber  so 
gewiss  fur  den  schopferischen  Gottesgeist  das  unerschlossene  Gei- 
stesleben  des  Kindes  nicht  als  schlechthin  unzuganglich  gefasst 
werden  kann,  vielmehr  in  dem  Kindesgeiste  Jesu  ein  seiner  Kind- 
heitsstufe  angemesseuer  gottbedingter  Geistesrapport  heiliger  Art 
anerkannt  werden  muss,  so  bestimmt  darf  jeder  noch  keines  per- 
sonlichen  Widerstandes  fahige  Kindergeist  fur  eine  innere  Beriihr- 
ung  durch  den  Geist  Gottes  in  dem  Sinne  als  empfanglich  erachtet 
werden,  dass  dadurch  eine  instinctive  Gegenbewegung  in  demsel- 
ben  hervorgerufen  wird  und  eine  heiligende  und  gottlich  bele- 
bende  Wirkung  davon  im  Geistesleben  des  Kindes  zuriickbleibt, 
an  welche  die  nachmals  dazutretende  Geisteswirkung  des  Wortes 
aukniipft.  Ist  doch  der  Menschengeist  auch  nach  creatiirlicher 
Bestimmung  angelegt ,  den  Geist  Gottes  in  sich  wohnen  zu  haben, 
und  ist  dem  instinctiven  Heilsverlangen  der  Menschennatur  als 
solcher  kein  geringeres  Maass  zuzuschreibeu,  als  die  Sehnsucht  nach 
Erlosung,  welche  Paulus  selbst  der  unvernunftigen  Creatur  zuer- 
kennt  (Rom  8,  19  ff.).  Ist  endlich  die  erbliche  Siindenart  nicht 
anders ,  denn  als  instinctiv  lebendiger  und  treibender  Keim  im 
Kindesgeiste  zu  denken,  so  muss  die  Moglichkeit  gleicher  Lebens- 
form  fiir  gottliche  Geisteswirkung  mit  der  Kraft  des  Schlusses 
a  minori  zugestanden  werden.  Hat  man  diese  subjective  Wirkung, 
resp.  Entgegenbewegung,  als  Glauben  der  Kinder  bezeichnet ,  so 
steht  dem  zwar  der  berechtigte  Einwurf  entgegen,  dass  von  Glau- 
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ben  in  der  Schrift  nicht  anders,  als  im  Sinne  des  mit  Bewusstsein 
das  Heil  ergreifenden  geredet  wird.  Aber  wie  aucb  dann  festzu- 
halten  ist ,  dass  fur  den  Heilsstand  nicht  die  menschliche  Selbst- 
that ,  sondern  das  rein  empfangende  Yerhalten  betont  sein  will, 
so  darf,  soweit  der  Werth  bewussten  Thuns  in  dem  Gewissens- 
ursprunge  zu  suchen  ist,  weder  die  Erkenntniss  als  solche,  noch  die 
bewusste  Zustimmung,  sondern  schlechthin  das  Ergreifen  als  Be- 
griindung  der  rechtfertigenden  Wirkung  angesehen  werden.  Ein 
solches  Ergreifen  wird  hier  nur  als  instinctives  und  der  zuvorkom- 
menden  Geistesberiihrnng  gegeniiber  schlechthin  receptives  behaup- 
tet.  Das  Interesse  aber,  mit  dem  obenan  Luther  diesen  Sprach- 
gebrauch,  und  nicht  als  ein  Theologumenon,  sondern  als  eine  un- 
erlassliche  Yoraussetzung  fur  das  Recht  der  Taufertheilung  einge- 
biirgert  hat ,  lag  in  der  vollberechtigten  Einsprache  gegen  die 
zwei  gegeniiberstehenden  Annahmen,  als  sei  Gnadenempfang 
entweder  auf  stelivertretenden  Glauben  Anderer  oder  als  erfah- 
rene  Wirkung  in  der  Gegenwart  auf  erst  nachfolgenden  eigenen 
Glauben  hin  moglich.  Bei  beiden  VorauSsetzungen  ist  Heilswirk- 
ung  der  Kindertaufe  in  der  That  entweder  nur  als  schlechthin  ma- 
gisch  wirkender  Yorgang  oder  im  Sinne  der  Begriindung  eines  bios 
ausserlichen  und  rechtlichen  Verhaltnisses  denkbar  ;  w&hrend  Lu¬ 
thers  Auffassung  ebenso  die  allgemeine  Bedingung  aller  gesegne- 
ten  Gnadenmittelwirkung  wahrt,  als  sie  der  geistlichen  und  kirch- 
lichen  Erziehung  den  unerlassigen  subjectiven  Ankniipfungspunkt 
principiell  sichert. 


§  164. 

Je  mehr  aber  thatsachlich  der  Gewohnheitsbrauch  der  Kin¬ 
dertaufe  die  Kirche  bedrohte  ,  in  einen  Traditionsgeist  zu  verfal- 
len,  bei  dem  factisch  und  letztlich  doch  die  naturliche  Thatsache 
entschied ,  als  Kind  christlicher  Eltern ,  resp.  als  Lutheraner  oder 
Katholik  geboren  worden  zu  sein:  urn  so  dringlicher  muss  die 
Pflicht  bewusster  und  treu  durchgefuhrter  Tauferziehung  Seitens 
des  christlichen  Hauses  wie  der  Kirche  da  erkannt  werden ,  wo 
die  Kinder  im  Zustande  der  Unbewusstheit  der  Taufgnade  theil- 


Erziehung  auf  Grund  von  Kindertaufe.  189 

haftig  gemaclit  werden.  Mehr  noch  als  den  Reformatoren  selbst 
darf  das  Yerdienst ,  diese  Pflicht  nachdrticklich  eingescharft  zu 
haben,  den  Yertretern  der  pietistischen  Bewegung  in  der  lutberi- 
scben  Kircbe  zugesprochen  werden.  Aber  was  im  Zusammenhange 
damit  von  diesen  nicht  obne  Einmischung  der  ihnen  eigenthiim- 
lichen  Mangel  zugleich  gefordert  wurde :  die  Nothwendigkeit  eines 
selbstandigen  Actes  der  Taufbundserneuerung  ,  war  friiker  schon, 
und  iiberraschender  Weise  von  Erasmus  zuerst,  als  ein  durcli 
die  Kindertaufe  hervorgerufenes  Bediirfniss  bezeichnet  worden. 
Und  darauf  richtet  sich  hier  das  Hauptinteresse  der  principiellen 
Wiirdigung.  Wenn  die  Taufertbeilung  selbst  erst  als  das  Ende 
der  kirchlichen  Erziehung  ins  Auge  gefasst  wird,  so  diirfte  das  als 
subjective  Reife  der  Katechumenen  angestrebte  Ziel  durch  die 
Zulassung  zum  Sacramente  thats&cblich  zugleich  gesicbert  gel- 
ten.  Dass  die  alte  Kirche  dabei  auf  ausdriickliche  ,  auch  litur- 
gisch  gestaltete  Hervorbebung  der  fur  den  Taufempfang  erforder- 
licben  Reife  und  Leistung  der  Katechumenen  so  grossen ,  in  der 
Form  der  Forderung  fur  alle  Folgezeit  vorbildlich  gewordenen 
Nachdruck  legte  ,  erbobt  nur  den  Ruhm  der  allseitigen  Sorgfalt, 
die  in  jener  Zeit  der  Tauferziehung  zugewendet  wurde.  Wenn 
nun  bei  Eintritt  der  Kindertaufe  Unterricht  und  Erziehung  ein 
Zweites,  erst  in  den  Jahren  wachsenden  Bewusstseins  Nachfolgen- 
des  sind,  so  verselbstandigt  sich  scbon  der  Idee  nacb  das  Ziel  der 
bewussten  Taufaneignung  (§  160).  Dann  wird  es  aber  im  Interesse 
der  oben  unter  den  genannten  Yoraussetzungen  scbon  hoher  zu  be- 
tonenden  Forderung  bewusster  und  treuer  Tauferziehung  geradezu 
unerlassig  genannt  werden  miissen,  das  beabsichtigte  Ziel  der 
Taufaneignung  nicht  nur  wie  etwas  stillschweigend,  etwa  mit  dem 
zuzugestebenden  Eintritte  in  die  Communiongemeinde  zugleich  Yor- 
ausgesetztes  zu  behandeln,  sondern  es  zu  einem  selbstandigen  Ab- 
schlussact  der  Tauferziehung  fur  sich  zu  gestalten.  Wenn  die 
mittelalterliche  Kirche  den  Hinweis  der  Pariser  Reformsynode 
(829)  auf  die  durch  die  Praxis  der  Kindertaufe  begriindeten,  ganz 
neuen  Aufgaben  der  kirchlichen  Erziehung  fast  unbemerkt  vor- 
iibergehen  liess,  so  erklart  sich  umsomehr  ,  dass  das  inzwischen 
als  Erg^nzung  der  Taufwirkung  hinzutretende  Romischo  Sacra- 
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ment  der  Firmung  auf  jenes  Bediirfniss  gar  nicht  berechnet  sein 
konnte  (s.  u.),  wie  dass  erst  die  reform atorisebe  Bewegung  dem  letz- 
teren  zu  klarerem  und  bestimmteren  Ausdrucke  zu  verbelfen  in  der 
Lage  war.  Als  wesentliclie  Formcbaraktere  eines  solcben  Actes 
aber  stelien  dann  nacb  friikeren  Voraussetzungen ,  in  Ausiibung 
erlangter  selbstandiger  Miindigkeit  begriindet  (§  156),  die  bekennt- 
nissmassige  und  offentliche  Kundgabe  personlieher  Absagung  und 
Zusagung  principiell  fest  (§  161),  nicbt  obne  selbstandigen  Aus- 
druck  des  Begebrs  nacb  der  vollen  Commnniongemeinscbaft  der 
Kircbe  (§  156). 


§  165- 

Was  sicb  auf  diesem  Wege  gescbichtlich  als  Begriff  und 
Handlung  einer  evangeliscben  Confirmation  (s.  u.)  festgestellt 
hat,  ergibt  sicb  so  als  ein  in  der  Idee  der  kirchlichen  Erziehung, 
soweit  diese  als  Tauferziebung  auf  Grund  von  Kindertaufe  sich 
gestaltet,  erwacbsender,  die  Aufgabe  dieser  Erziehung  bestimmen- 
der  Abscblussact.  Wie  die  Erziehung  selbst  fallt  dieser  Act  aber 
unter  den  Gesicbtspunct  der  gemeindlich  actualen  Thatigkeit  und 
Pflicbterfullung  ,  uud  ist  als  solcher  streng  von  jeder  sacramenta- 
len  Bedeutung  reinznerbalten.  Das  objective  Gabenmoment  ist 
einerseits  ganz  durch  die  Taufe  selbst  gedeckt ,  so  gewiss  jenes 
Abschlussziel  nur  der  Taufaneignung ,  resp.  der  Bestatigung  des 
subjectiven  Taufbundes  entspricht.  Soweit  als  von  dem  Herrn 
selbst  eine  objectiv  und  gabenmassig  vermittelte  Erneuerung  der 
Taufgnade  vorgesehen  ist,  kann  diese,  da  das  Wort  fill*  sicb  bier 
wesentlich  die  Stellung  der  Nahrung  und  Mehrung  des  Heilslebens 
aus  der  Taufe  vertritt  (§  161),  nur  von  dem  anderen  Gnadenmit- 
tel  der  Communion  erwartet  werden.  Und  in  der  That  bietet 
dafiir  die  mit  diesem  Sacramente  verbundene  Versiegelung  der 
Yergebung  der  Siinden  (s.  u.)  den  unverkennbaren  Ankniipfungs- 
punct  der  wesentlicben  Gleicbe  mit  der  Sacramentswirkung  der 
Taufe.  Wenn  dabei  die  Iterationsfahigkeit  der  Communion  sicb 
als  bedeutsamer  Untersclped  im  Gebrauche  beider  Sacramente 
geltbnd  macht  (s.  u.) ,  so  dient  bier  zunachst  dieser  Unterscbied 
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zu  hoherer  Klarstellung  der  fundamentalen  Bedeutung  des  Tauf- 
sacramentes  nnd  seiner  Bezeichnung  als  Geburt  zum  geistlichen 
Leben :  —  ein  BegrifF  der,  wesentlich  erfasst,  wol  Nabrung  und 
wiederherstellende  Krafterneuerung ,  aber  nimmer  Wiederholung 
als  moglich  erscheinen  lasst..  Zugleich  aber  erklkrt  sich  daraus 
nacb  der  einen  Seite,  dass  in  anderem  Sinne  von  dem  Taufsacra- 
mente  als  von  der  Communion  Seitens  der  Kircbe  mit  Recbt  die 
Unentbebrlicbkeit  bebauptet  werden  konnte,  und  nacb  der  anderen 
Seite,  dass  ebenso  mit  Recbt  bei  der  Iterationsfabigkeit  des  Com- 
munionsacramentes  mit  besonderer  Bedeutung  die  erste  Commu- 
nionfeier  im  Unterscbiede  von  allem  nachfolgenden,  dem  freien  Be- 
diirfnisse  iiberlassenen,  Abendmablsgenusse  als  sacramentaler  Ab- 
scbluss  der  Tauferziebung  aufgestellt  werden  kann.  Das  ist  dann 
die  durcb  gottlicbe  Gabenmittbeilung  vermittelte  objective  Tauf- 
bundserneuerung  oder  erneuerte  Versiegelung  der  Taufgnade.  Wenn 
daher  unten  selbstandig  von  den  kircblicben  Handlungen  zu  re¬ 
den  ist,  die  sicb  auch  nacb  ibrer  liturgischen  Gestaltung  von  der 
kirchlicben  Erziehungsthatigkeit  ber  bedingt  erweisen,  so  gehort 
dazu  nicbt  bios  die  Taufe  selbst,  sondern  obenan  aucb  die  Con¬ 
firmation  und  die  erste  Communion  der  Katecbumenen. 

§  166. 

Bei  der  Mannigfaltigkeit ,  in  welcbe  damit  speciell  die  Ziel- 
ricbtung  der  erzieblicben  Tbatigkeit  der  Kircbe  zerlegt  erscbeint, 
darf  man  erwarten,  dass  aucb  die  unmittelbare  Ausfiibrung  der 
Gesammtaufgabe  sich  auf  verscbiedene  vermittelnde  Organe  ver- 
theilt  erweisen  wird.  Jedenfalls  gehort  der  letzte  Tbeil  der 
Gesammtaufgabe,  die  Bereitung  fur  den  Eintritt  in  die  Cultge- 
meinde  und  die  Zufiihrung  zur  ersten  Communionfeier  dem  Cul- 
tusamte  als  solchem  ausschliesslich  zu.  Aus  unten  naher  zu  er- 
orternden  Griinden  nennen  wir  diesen ,  als  selbstandiges  Moment 
der  gesammten  Katecbumenats  -  Aufgabe  auszuscbeidenden,  Tbeil 
den  kirchlichen  oder  seelsorgerlichen  K at e cbu m  en a t. 
Irrig  ware  es,  damit  aucb  schon  die  gesammte  Aufgabe  des  Tauf- 
unterrichtes  bezeicbnet  zu  glauben.  Dem  Hause  selbst  fallt  bereits 
ein  Recbts  -  und  Pflichttbeil  dieser  Aufgabe  zu.  Begrifflich  aber 
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ist  es  der  Lehrer ,  natiirlich  im  Dienste  der  Kirche  gedacht,  dem 
wesentlicb  die  Unterricbtsaufgabe  als  solche  zugebort.  In  der 
Katecketik  als  Kunstlebre  des  unterrichtlichen  Dienstes  amWorte 
ist  naher  zu  begriinden,  warum  sich  der  Begriff  des  Kateche- 
ten  speciell  mit  dieser  Lekraufgabe  deckt,  ganz  unabhangig  da- 
yon,  ob  es  factisck  die  Organe  des  Cultusamtes  sind,  welcke  auch 
dies  Theil  der  Aufgabe  bestreiten.  Die  alte  Kircbe  sowol  wie 
im  weiteren  Sinne  das  Missionswerk  der  Neuzeit  war  und  sind 
sick  des  Interesses  an  einem  besonderen  Katechetenamte  immer 
bewnsst  geblieben.  Nimmt  man  kinzu,  dass  sowol  diese  Unter¬ 
richtsaufgabe  ,  scbon  um  der  oben  angemerkten  besonderen  Be- 
deutung  des  Wortes  als  der  geistlicken  Nahrung  der  Getauften 
willen  (§  161),  ein  erziehliches  Moment  involviert,  wie  das  christ- 
licke  Haus  insbesondere  fiir  den  wesentlicken  Antkeil  der  Tauf- 
erziehung  an  dem  allgemeinen  Erziehungsgescbafte  aufzukom- 
men  bat,  so  ergibt  sick  von  daber  das  Recht,  bei  Voraussetzung 
von  Kindertaufe  von  einem  cbristlicben  Haus-  und  Schulkate- 
chumenate  als  von  der  Vorstufe  fiir  jenen  im  Unterscbiede  dazu 
und  in  besonderem  Sinne  kirchlich  genannten  und  seelsorgerlichen 
Katechumenate  zu  reden.  Hack  obigen  Yoraussetzungen  (§  157) 
gilt  ja  der  durch  den  Tauf-  und  Cbristenstand  der  Eltern  gedeckte 
Begriff  des  cbristlicben  Hauses  als  entscbeidender  Recktsgrund 
fiir  die  Verleibung  der  Taufe  an  Kinder  als  Neugeborene  oder  Un- 
miindige  ,  ein  Princip  ,  dem  gegeniiber  nur  die  Praxis  der  alten 
Kircbe  relative  Rechtfertigung  findet ,  Waisenkinder  als  der  Ver- 
treterin  der  gottlicken  Liebe  schlechthin  iibergeben  zn  betrackten. 
Im  Allgemeinen  muss  dann  die  Ertkeilung  der  Kindertaufe  begriff- 
lick  als  ein  Vertragsverbaltniss  der  Kircbe  mit  dem  cbristlicben 
Hause  gefasst  werden  ,  wonack  das  die  geistlicke  Geburt  vermit- 
telnde  Sacrament  an  das  Einzelhaus  unter  der  Bcdingung  binaus- 
gegeben  wird  ,  dass  dieses  ,  wie  fiir  die  cbristlicbe  Erziebung  ,  so 
dafiir  einstebe,  dass  diese  Kinder,  als  der  Kircbe  zugekorig,  aucb 
zur  entspreckenden  Zeit  derselben  wieder  dargebrackt  werden,  um 
sie  in  die  voile  Cultusgemeinsckaft  aufzunehmen  und  durck  die 
Cultusorgane  mittelst  Unterrichts  und  Erziebung  dafiir  zube- 
reiten ,  resp.  ibre  Reife  dafiir  priifen  zu  lassen,  Da  aber 
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die  Eltern  als  solche  doch  nur  die  Vertreter  der  Geburt  in  die¬ 
ses  naturliche  Leben  und  der  dieser  Voraussetzung  entsprechenden 
Erziebung  sind ,  so  erklart  sich,  wie  es  als  ein  kirchliches  Be- 
diirfniss  erapfunden  werden  konnte,  ihnen  besondere  Garanten  je- 
nes  Vertrages  wie  der  christlicben  und  Tauferziehung  zur  Seite  zu 
stellen,  deren  Mandat  sich  aus  dem  Antheile,  den  sie  bei  der  Tauf- 
ertheilung  selbst  haben  ,  ableitet ,  und  deren  Bestimmung  durch 
den  Namen  der  compatres,  Gevattern  oder  Taufpathen  charakteri- 
siert  ist.  Ihrem  Wesen  nach  sind  diese  dann  als  pflichtm&s8ig 
mitbetheiligt  bei  der  Erziehutig  dieser  Kinder  iin  Sinne  der  christ- 
lichen  und  Tauferziehung,  wie  als  specifisch  kirchliche  Organe  der 
letzteren ,  eingefasst  in  die  oben  bezeichnete  Aufgabe  des  Haus- 
und  Schulkatechuraenates  zu  denken.  Soweit  eine  ahnliche  Garan- 
tenstellung  auch  beim  Proselytenkatechumenate  schon  zu  beobach- 
ten  ist,  so  erklart  sich  doch  leiclit,  dass  die  specifische  Bedeutung 
dieses  Institutes  erst  hervortreten  konnte ,  als  man  auf  die  durch 
allgemeine  Praxis  der  Kindertaufe  veranderte  Erziehungsaufgabe 
zu  achten  anfieng.  Die  Idee  der  Sache  in  einem  eigentlichen  Ver- 
pflichtungsacte  solcher  Pathen  als  conventio  baptismi  vollbewusst 
ausgebildet  zu  haben,  ist  eine  Ehre,  die  allein  der  kirchlichen  Praxis 
der  sogenannten  Bohmischen  Briider  zufallt ,  so  sorgfaltig 
sonst  die  lutherischen  Agenden  in  der  Einscharfung  dieser  Pathen- 
piliclit  yerfahren. 

§  167. 

Die  Fundamentallehre  der  kirchlichen  Erziehung  ist  damit 
nach  ihren  verschiedenen  Momenten  allseitig  umschrieben.  Die 
Mannigfaltigkeit  namentlich  der  Ziele  und  Organe  dieser  Wesens- 
thatigkeit  der  Kirche  l&sst  das  Bedurfniss  einer  allgemeinen  und 
umfassenden  Definition  der  Katechumenatsaufgabe  als  nahe  geleg- 
tes  Bedurfniss  erscheinen.  Nach  den  gegebenen  Yoraussetzungen 
ist  der  Katechumenat  diejenige,  von  dem  Herrn 
selbst  stiftungsmassig  geordnete  Ver anstaltung  der 
Kirche;  durch  welche  solche,  die  nach  der  Aufnahme 
in  die  gliedliche  Gemeinschaft  der  Kirche  begehren; 
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auf  dem  Wege  einer  lehr-  und  erziehungsmassigen 
Bereitung  in  ein  directes  Verhaltniss  zu  den  der 
Kirche  anvertrauten  Heilsmitteln  versetzt  werden, 
zu  dem  Zwecke,  dass  die  Aufnahme  zur  vollen  glied- 
lichen  Gemeinschaft  der  Kirche,  zugleich  Einpflanz- 
ung  in  den  vollen  subjectiven  Heilsstand  eines  Chri¬ 
sten  und  Einfiihrung  in  den  Vollgenuss  desselben 
wie  in  die  entsprechende  gliedliche  Bethatigung  der 
Communiongemeinde  sei. 

Wenn  der  Fundamentallehre  der  kirchlichen  Erziehung  an 
zweiter  Stelle  ein  besonderer  Nachweis  der  geschichtlichen  Kate- 
chumenatspraxis  in  den  verschiedenen  Epochen  folgt,  so  geschieht 
dies  nicht  in  dem  historischen  Interesse  fur  sich,  in  welchem 
Sinne,  abgesehen  von  einzelnen  unerlasslichen  Andeutungen,  von  einer 
Geschichtsdarstellung  der  christlichen-  Missionspraxis,  als -nicht  hie- 
her  gehorig,  Umgang  genommen  werden  durfte.  Vielmehr  hat  sich, 
namentlich  durch  die  altere  Katechumenatspraxis,  zugleich  in  festen 
Formen  herausgebildet,  was  weiter  unten  als  das  liturgische  Element 
der  kirchlichen  Erziehung  zu  behandeln  ist.  Aber  auch ,  was  als 
praktische  Durchfiihrung  der  kirchlichen  Erziehungsaufgabe  seine 
nothwendige  Stelle  fordert,  ist  als  ein  Ergebniss  der  durch  wach- 
send  gereifte  Erfahrung  gewonnenen  Erkenntniss  und  Weisheit  an- 
zusehen  und  nur  auf  geschichtlicher  Grundlage  ganz  zu  verstehen, 
gerade  wie  auf  dem  Gebiete  der  menschlich  natiirlichen  Erziehung 
die  gereiftere  Praxis  als  ein  Product  der  geschichtlichen  Erfahrung 
und  als  Ergebniss  der  fortschi*eitenden  Meuschheitserziehung  selbst 
verstanden  sein  will. 


Die  nachapostolisclie  Praxi3. 
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Cap.  VIII. 

'  Geschichte  der  Praxis  kirchlicher  Erziehung. 

§.  168. 

Die  erste  missionarische  Grundlegung  der  Kirche  ftihrte  na- 
turgemass  auf  die  Proselytentaufe ,  und  die  noch  weiter  hinaus 
nachwirkenden  apostolischen  Krafte  der  Missionswirksamkeit,  wie 
die  hoheren  Gaben  der  Geisterprlifung,  ermoglichten  eine  Abkiirz- 
ung  des  gesammten  Verfahrens,  durch  welcbes  die  katechetische 
Vorbereitung  auf  die  Taufe  ebenso  wie  die  missionarische  Einlad- 
ung  auf  relativ  kurzeste  Termine  eingeschrankt  werden  durften. 
Wenn  es  dann  naheliegt,  den  Uebergang  in  traditionelle  Verhalt- 
nisse  sich  so  zu  denken,  dass  in  schlechthin  allm&hlichem  Wachs- 
thume  die  durch  christlichen  Familienstand  ermoglichte  Kinder- 
taufe  der  Proselytentaufe  zur  Seite  getreten,  wofiir  man  wol  auch 
irriger  Weise  die  Ausbildung  der  Lebre  yon  der  Erbsiinde  als 
Stiitze  herbeizog,  so  gilt  es  zun&chst,  diese  Vorstellung  durch 
genauere  Darlegung  der  factischen  Verhaltnisse  corrigieren.  So 
bestimmt  wir  namlich  viel  sp&ter,  d.  h.  in  der  Zeit  des  ausgebil- 
deten  Katechumenates  einer  Praxis  des  Aufschubes  der  Taufe  im 
Allgemeinen  begegnen,  der  auch  auf  die  Verleihung  dieses  Sacra- 
mentes  an  die  Kinder  zuriickwirkte ,  so  sicher  lasst  sich  nicht 
nur  schon  um  200  die  Allgemeinheit  der  Praxis,  die  Christen- 
kinder  sehr  bald  nach  der  Geburt  zu  taufen  —  jedenfalls  im 
Abendlande  —  historisch  nachweisen,  als  klar  erkennbare  Grunde 
in  dem  gerade  am  Anfange  energisch  hervortretenden  Abschlusse 
des  hauslichen  Gemeinschafts-  und  Gebetslebens  der  Christen  ge- 
geniiber  den  Nichtchristen  vorliegen,  die  naturgemass  zur  Be- 
schleunigung  jeder  Maassregel  wirken  mussten ,  die  Kinder  des 
Hauses  als  mitaufgenommen  in  den  Heilsbund  betrachten  zu 
konnen.  Als  geschichtlich  erwiesene  Thatsache  ist  daher  vielmehr 
eine  anfanglich  schnell  vorschreitende  Neigung  zur  Kindertauf- 
praxis  anzusehen,  wogegen  Ter tu  Ilian’s  Bedenken  in  besonders 
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unbesinnlicher  Weise  angerufen  werden.  Damit  aber  lost  sicb, 
durch  friih  auftretende  Lehrmeinuugen  vorbereitet  und  durch  die 
ausgebildete  Katechumenatspadagogik  begiinstigt,  eine  gegenthei- 
lige  Abneigung  gegen  baldige  Taufverleibung ,  resp.  Uebernahme 
der  Taufverpflichtung  ab,  bis  allmahlich  das  Zuriicktreten  der  Miss- 
ionsaufgabe  auf  ganzen  Volksgebieten  die  allgemeine  Praxis  der 
Kindertaufe  zur  Gewobnheit  erhob.  Aber  selbst  im  Uebergange 
zum  Mittelalter  sind  die  Naehwirkungen  jenes  Taufaufschubes  noch 
insoweit  zu  beobacbten,  dass  man,  um  namentlicb  am  Ostertermiue 
die  alte  Feier  massenhaften  Taufvollzuges  im  Stile  der  alten  Ka- 
tecbumenatspraxis  zu  ermoglicben ,  die  Taufcapellen  und  -  Steine 
auf  Monate  hiuaus  fill*  das  Begebr  nach  Kindertaufe  unzuganglicb 
macbte.  Erst  die  in  ihrer  allgemeinen  Bedeutung  scbon  cbarak- 
terisierte  Reformsynode  zu  Paris  (§  164)  darf  als  entscheidender 
Wendepunkt  der  bewussten  Erkenntniss  der  neuen  ,  durcb  die 
kircbliche  Erziebung  getairfter  Kinder  bezeicbneten,  Aufgabe  ange- 
seben  werden. 

*  • 

§  169. 

Dann  ricbtet  sicb  die  historische  Wiirdigung  mit  um  so  ge- 
spannterem  Interesse  auf  die  Ausbildung  jener  altkircblicben 
Katechumenatspadagogik,  die  mit  dem  grundsatzlicben  Aufschube 
der  Taufertbeilung  in  unmittelbarem  Zusammenbange  stand.  Wah- 
rend  die  durcb  dieses  Moment  speciell  charakterisierte  Padagogik 
ihren  allgemeineren  Anfang  ungefabr  von  dem  Nicaniscben  Con- 
cile  im  Jahre  325  datiert,  ist  zunachst  eine  Uebergangsepoche  zu 

bemerken,  bei  der  wesentlich  nocb  die  alten  Grundsatze  beschleu- 

« 

nigterer  Taufertheilung  in  dem  Maasse  wirksam  bleiben,  als  jeg- 
licber  Antbeil  an  den  kirchlicben  Gottesdiensten  noch  von  dem 
vorgangigen  Taufvollzuge  abbangig  gemaebt  wurde.  Es  waren 
namentlicb  die  ersten  Verfolgungszeiten  ,  die  zu  solcbem  strengen 
Abscblusse  der  Gemeindegottesdienste  drangten:  Zustande,  die 
sicb  iiber  die  Epoche,  die  wir  durch  Plinius’  Berichte  kennen, 
nicht  weit  hinaus  verfolgen  lassen,  da  zu  Tertullian’s  Zeiten 
sicb  die  Verbaltnisse  schon  verandert  zeigen,  und  die  Aeusserungen 
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des  Ori genes  eine  classenmassige  Unterscheidung  von  Katechu- 
menatsstufen  klar  ei’kennen  lassen  ,  die  an  wachsender  Betheilig- 
ung  am  Gemeindegottesdienste  ihren  Maassstab  hatten.  Von  An- 
fang  an  leitet  dabei  erkennbar  der  hochachtbare  Grundsatz  ,  die 
Rechte  voller  Kirchengliedschaft  nicht  an  Ungeprtifte  und  Un- 
bewahrte  zu  verleihen.  Dass  sicb  alle  Forderuugen  nach  die- 
ser  Seite  nur  verschflrften  ,  in  dem  Maasse,  als  seit  Constantin 
d.  Gr.  die  veranderte  Weltlage  der  Kirche  einen  gesteigerten  Mas- 
senzufluss  sicherte  und  zufuhrte,  gereicht  der  alten  Kirche  zur 
hochsten  Ehre  der  Weisheit  wie  Charakterbewahrung.  Wahi'end 
man  bereitwillig  die  Pforten  der  Kirche  offnete  in  allgemeiner 
Zuganglichkeit,  der  Predigt  (§  154)  und  denen,  die  ein  begriinde- 
tes  Verlangen  nach  personlichem  Zusammenhange  mit  der  Kirche 
kundgaben,  den  Christennamen  als  Unterpfand  allgemeinster  Ver- 
bundenheit  gewahrte  (§  145)  ,  verlangerte  und  verengte  man  den 
Zugang  zu  den  hoheren  Heiligthiimern  und  dem  vollen  Glied- 
schaftsrechte  der  Kirche  bis  zu  einer  im  Allgemeinen  auf  zwei 
Jabre  festgestellten  Wartezeit  geordneter  Bewahrung  und  bemes- 
sener  Pflege  nach  Seite  des  Unterrichtes  wie  der  kirchlichen  Er- 
ziehung.  Auch  dies  aber  nicht  in  dem  Sinne  eines  bei  allem 
Ernste  der  Meiuung  immer  wieder  mit  sckablonenmassiger  Wirk- 
"ung  bedrohten  Classensystems  nothwendigen  Aufruckens.  Vielmehr 
beobachtete  man  die  hohere,  bei  Zoglingen  im  Alter  eigener  Ent- 
scheidungsreife,  mit  denen  man  es  ja  zu  thun  hatte  wahrhaft  piida- 
gogische  Weisheit ,  dass  man  nicht  nur  die  Verleihung  der  Taufe 
selbst,  sondern  die  specielle  Weiterfuhrung  kirchlicher  Pflege  und 
Erziehung  tiber  jene  ersten  Stufen  allgemeinster  Berechtigung  hin- 
aus ,  schlechthin  von  dem  freien  selbstflndigen  Begehren  der  Kate- 
chumenen  abhangig  machte.  Jene  feste  Zeitbestimmung  hat  daher 
mehr  nur  die  Bedeutung  eines  Minimaltermines.  So  schmerzlich 
alle  ernsteren  Lehrer  und  Vater  der  Kirche  die  thatsachliche 
Folge  des  ungebiihrlichen  Aufschubes  der  Tauftibernahme  empfan- 
den,  so  hielt  man  doch  dieses  Princip  freier  Selbstbestimmung  zu 
hoch,  um  jenem  [Jebelstande  durch  generalisierende  Ordnungen  ab- 
zuhelfen,  und  noch  in  spSterer  Zeit  erregte  es  schwere  Gewissens- 
bedenken,  wenn  besondere  Umstande  die  ausdriickliche  Bezeugung 
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des  Taufbegehres  yerhinderten,  wo  alle  Gewissheit  iiber  das  inner- 
liche  Vorhandensein  desselben  vorlag. 

§  170. 

Diese  Anlage  der  altkirchlichen  Padagogik  auf  Cbarakter- 
bewkhrung  und  berechnete  Charakterbildung  christlich  kircblicher 
Art  erweckt  das  ungleich  hohere  Interesse,  als  die  Einzeldurch- 
fiihrung  der  stufenmassig  geordneten  Padagogik.  Von  khnlich 
principieller  Bedeutung  ist  das  andere  ,  der  Gesammtrichtung  der 
antiken  Welt  auf  offentliches  Leben  entsprecbende,  Moment  durch- 
aus  social  gearteter  und  vermittelter  Erziehung  in  der  alteu  Kircke. 
Als  Gemeinscbaft  werden  nieht  nur  die  Katecbumenen  je  nach 
der  verscbiedenen  Stufe  ,  auf  der  sie  steben  ,  behandeltj  sondern 
unter  bemessenem  Antbeile  am  Gemeindeleben  und  der  Gemeinde- 
tbatigkeit  fiir  sie  verbringen  sie  jene  Wartezeit ,  bis  ibre  letzte 
Einfiihrung  zu  offentlicber  Recbenschaft  vor  der  Gemeinde  und 
einer  Gemeindefeier  hocbsten  Stiles  sicb  gestaltet.  Man  erkenut 
daraus,  dass  mehr  als  auf  Einzelleistung  und  -Maxime  der  Erzieh- 
ung  der  Werth  auf  allmahliches  aber  thatsacblicbes  Einleben  in 
die  neue  hohere  Welt  und  auf  entsprechende  Entwobnung  von 
dem  entgegenstehenden  Weltleben  Seitens  der  Katecbumenen  ge- 
gelegt  wurde.  Zugleicb  aber  erklart  sich  leicbt ,  dass  die  unmit- 
telbaren  Formen  der  kircblichen  Erziehung  damit  iiberwiegend  einen 
liturgischen  Charakter  annahmen.  Cultusform  trkgt  eben  wesent- 
lich  das  Socialleben  der  cbristlicben  Gemeinscbaft  als  gemeind- 
licbes  Heiligleben  ;  abgesehen  davon,  dass  die  Starke  der  orienta- 
lischen  Kirche  zu  bcsonderem  Theile  in  der  kiinstlerischen  Aus- 
bildung  dieser  Seite  des  kircblichen  Lebens  lag  (§  87).  Von  der 
morgenlandischen  Kirche  aber  giengen  die  Hauptimpulse  fiir  die 
Formgestaltung  des  Katechuinenates  uberhaupt  aus.  w  Vielmebr 
muss  man  auch  dabei  bewundern,  dass  der  mit  dieser  liturgischen 
Liebbaberei  so  nah  verbundenen  Gefahr ,  in  ausserlich  operatives 
Kirchenwirken  zu  verfallen  (§  49) ,  durch  entsehiedenes  Aufrecht- 
erhalten  des  ethischen  Grundcharakters  der  Erziehung  so  gluck- 
lich  begegnet  wurde.  Wurde  denen,  die  als  Proselyten  der  An- 


Die  Stufen  der  altkirchlichen  Katechumenenpadagogik.  199 

fangsstufe  (,,die  Horer“)  das  ausdrticklich  zugesprochene  Recht 
der  Predigtanwolmung  besassen,  der  Gebraucb  dieses  Recbtes  nun 
aucb  als  Pflicbt  aufgelegt ,  so  war  die  nMcbstbobere  und  alsbald 
mit  jener  gleichzeitig  verliehene  Stufe  („Mitbeter,  Kniebeugende“) 
scblechtbin  an  den  Segen  gewiesen  ,  einer  besonderen  FUrbitte  der 
Gemeinde  zu  geniessen  und  diesem  Gebetsacte  personlich  beiwohnen 
zu  diirfen  ,  als  selbstandiger  Gemeindekreis  und  mit  besonderen 
Segnungen  bebandelt —  einBeispiel,  das  bei  dringenderem  Bedtirf- 
nisse  die  Kircbe  der  ganzen  Folgezeit  zu  befolgen  ,  noch  immer 
verschmaht.  Wenn  Gleiches,  in  neuer  Son  derung  als  ftir  sicb  selb¬ 
standiger  Kreis,  die  Kateebumenen  letzter  Stufe  (,,Berechtigte,  Er- 
wablte“)  erfubren,  so  gescbah  es  mit  dem  Unterschiede  ,  dass  die 
Gemeinde  ihrer  namentlich  gedacbte,  wie  sie  selbst  beim  Antritte 
dieser  Stufe,  zum  Unterpfande  ibrer  solidariscben  Yerpflichtung, 
ihre  Namen  abzugeben  batten ,  die  in  die  Gemeindeverzeicbnisse 
eingetragen  wurden.  Gebetserziebung ,  wie  sie  hiemit  in  durcb- 
gefiihrter  socialer  Form  geiibt-  wurde,  ergab  sicb  aber  oben  prin- 
cipiell  als  wesentliche  Form  aller  Tauferziebung  (§  161).  Die 
Meisterschaft  liturgiscber  Formenbildung  bewahrte  sich  nur,  wie 
scbon  in  den  Formen  der  Weibe  zu  den  beiden  ersten  Stufen ,  so 
darin  ,  dass  beim  letzten  Abschlusse  bestimmte  liturgiscbe  Acte 
diesen  Yorstufen  speciell  entsprachen ,  der  Horerstufe  eine  Art 
liturgiscber  Einfubrung  in  alien  Schriftbraucb ;  der  Beterstufe  die 
Ueberlieferung  des  Vater  -  Unsers ,  als  des  Gebetes  aller  Gebete, 
dessen  Auslegung  —  cbarakteristiscb  genug  fur  die  liturgisch 
erziehende  Epocbe  —  im  Morgenlande  als  letzte  Weihegabe  behan- 
delt  wurde. 


§  171. 

Alle  weitere  Pflege  concentrierte  sich  auf  der  Competenten- 
stufe  ,  als  der  letzten.  Obenan  ein  eingehender  Unterricbt  in 
Form  sorgfaltiger  Auslegung  des  Taufbekenntnisses.  Aucb  diesem 
entsprach  am  Ende  eine  liturgisch  formulierte  Ueberlieferung  des 
Textes  und  ein  Act  selbstandiger  Ablegung.  Das  erziebliche  Mo¬ 
ment  ftir  sicb  vertraten  daneben  besondere  Gebets-  und  Exorcis- 
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musversammlungen,  namentlich  im  Morgenlande.  An  diesem  Punkte 
zeigt  sick  unzweifelhaft  die  auch  in  der  alten  Kirche  friih  ent- 
wickelte  Neigung  zu  tkeurgisch  -  operativem  Handeln.  Immerhin 
fehlt  selbst  diesen  Acten  die  Aufforderung  zu  der  die  eigene  Wil- 
lensthatigkeit  involvierenden  Activitat  der  Taufcandidaten  nicht 
ganz.  Nock  mekr  aber  wurden  jene  Mangel  durck  den  Nackdruck 
ausgeglicken  ,  der  entsckeidend  auf  die  mit  der  Bekenntnissableg- 
ung  verbundene  selbstaudige  Absagung  fiel.  Auch  ikre  princi- 
pielle  Bedeutung,  speciell  fur  deu  Taufbund,  ist  oben  begriindet 
(§  161).  In  gesteigerter  Weise  macht  sick  die  sociale  Einfassung 
der  Katechumenenerziehung  in  das  Gemeindeleben  auf  diesem  letz- 
ten  Stadium  geltend.  Wahrend  die  Katechumenen  ihren  beson- 
deren  geistlichen  Uebungen  unterliegen ,  begekt  die  ganze  Ge- 
meinde  dieselbe  Zeit  —  mit  Vorliebe  wahlte  man  dafiir  die  Pas- 
sionswochen  —  in  vereinigter  Bussfeier  zur  Erneuerung  ikres 
Heilsbundes.  Bewakrte  sick  dabei  zugleick  die  weise  Praxis,  die 
entscheidende  Bereitungszeit  in  solcker  Kiirze  zusammenzufassen, 
dass  es  moglich  wurde,  die  Katechumenen  ununterbrochen  in  Acti¬ 
vitat  und  ungetheilter  Spannung  zu  erhalten,  so  liess  man  ande- 
rerseits  die  Pflege  zuletzt  nicht  jah  am  e'rreichten  Hoke-  und 
Zielpunkte  abbrecken;  sondern  diesem  folgte  eine  besondere  Nach- 
pflege,  der  speciellen  Einfubrung  in  die  hoheren  Gekeimnisse  des 
christlichen  Heils-  und  Communionlebens  gewidmet.  Denn  bis  zur 
ersten  Mitfeier  der  Communion  am  Tauftage  blieben  jene  sogar  dem 
Anblicke  der  Katechumenen  entzogen  und  wurden  in  der  fur  Alle 
zuganglichen  Predigt  nur  andeutend  erwahnt.  Deskalb  blieb 
auch  der  voile  Antheil  an  der  Communionfeier  bis  nack  Empfang 
jenes  ,,mystagogischen“  Unterrichtes  nock  ausgesetzt. —  Der  diesen 
absckliessende  neue  Cultusact  aber  diente  dann  zugleick  als  letzt- 
liche  Mahnung,  wie  zur  sittlicken  Bewahrung  des  erlangten  Ehren- 
standes  Neu-Getaufter,  so  zur  speciellen  Erinnerung  an  die  Tauf- 
bundspflichten  fiir  die  Patken  wie  ftir  alle  sckon  friiher  Getauf- 
ten.  Bewusster  und  umfassender  ist  zu  keiner  Zeit  in  der  Kirche 
der  Pflickt  der  Tauferziehung  wahrgenommen  worden:  Grund  ge- 
nug  auch  zur  Riickkaltung  im  Tadel  iiber  die  an  sich  bedenk- 
licke  Begunstigung  eines  langeren  Aufsckubes  der  Taufe. 
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§  172. 

Wie  tief  verwacbsen  diese  Katechumenatspraxis  mit  dem  gan- 
zen  Leben  der  alten  Kirche  war,  beweist  die  jabrhundertelange 
Dauer  dieser  Institutionen  und  die  Forterhaltung  der  liturgiscben 
Formen  weit  iiber  die  Zeit  des  praktischen  Bediirfnisses  hinaus. 
Die  Griecbiscbe  Kircbe  bewabrt  nocb  beute  den  alten  Unterscbied 
der  Messe  der  Katecbumenen  und  der  Glaubigen  trotz  der  durch 
die  Kindertaufe  vollig  veranderten  Zustknde  (§  73).  Anderer 
Nacbwirkungen  im  Abendlande  ist  oben  gedacbt  (§  154).  Dass 
die  Kindercommunion  ebenfalls  dabin  zu  recbnen  ist,  pflegt  man 
ebenso ,  wie  die  Thatsache  ibres  laugen  Fortbestandes  aucb  im 
Abendlande  zn  ignorieren.  Es  bedurfte  vollig  veranderter  kirch- 
lich-socialer ,  ja  nationaler  Verhkltnisse ,  dass  sicb  eine  neue  Er- 
ziebungspraxis  bewusst  und  principiell  durcbsetzte.  Auf  dem  Bo- 
den  der  Germaniscben  Yolksmission  gescbab  dies  in  entscbeidender 
Weise,  und  die  ganz  anderen  Culturvoraussetzungen,  wie  die  tiber- 
wiegend  individuell  ethiscbe  Nationalanlage,  kamen  dem  verknder- 
ten  kirchlicben  Verfahren  entgegen.  Ermoglicbte  in  der  alten 
Kircbe  die  vorgefundene  Culturreife  der  Griecbiscb  -  Romischen 
Welt  alsbald  die  Missionsaufgabe  ,  abgesehen  von  den  Einfliissen 
des  personlichen  Lebensverkehres  der  Christen  mit  der  umgeben- 
den  heidniscben  Welt,  als  wesentlicb  durch  die  Zugknglichkeit  der 
christlicben  Predigt  gedeckt  anzusehen,  so  fehlten  dafiir  auf  dem 
neuen  Missionsgebiete  bei  den  culturlosen  Stkmmen  alle  Voraussetz- 
ungen,  fur  die  Verbindung  aber  von  Culturmission  mit  der  des 
Christenthums  die  entsprechenden  Krafte,  wie  bei  den  dabei  be- 
theiligten  Macbten  die  entsprechende  Geduld  und  Zeit.  Das  prin¬ 
cipiell  gesicherte  Recbt  (§  162)  die  Taufe  selbst  aucb  auf  viel  ab- 
gemassigtere  Forderungen  bin  zu  ertheilen,  als  die  alte  Kirche 
sie  gestellt  batte,  begiinstigte  das  dem  Macbtinteresse  entsprechen- 
dere  Verfahren  der  Massentaufen ,  um  so  an  die  Stelle  der  pttda- 
gogischen  Bereitung  ffir  den  Kircheneintritt  einen  Generationen- 
katecbumenat  in  dem  Sinne  treten  zu  lassen,  dass  man  nur  vorerst 
die  kussere  Zugehorigkeit  der  Massen  zur  Kircbengemeinschaft  gesi- 
cbert  wissen  wollte,  um  dann  auf  Grund  mangelbaft  genug  nachfol- 
v.  Zezscliwitz,  Syst.  d.  prakt.  Tlaeologie.  14 
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gender  kircklicker  Pflege  die  Aussickt  und  Fruckt  innerlickerer  Zu- 
gekorigkeit  von  sp&teren  Zeiten  und  nackwacksenden  Gesckleck- 
tern  zn  erwarten.  W 8k  rend  mit  peinlickem  Traditionsgeiste  alle 
Formen  der  altkircklicken  Katecluunenatslitnrgie  fortgefiihrt  wur- 
dcn,  gerietk  so  die  tkatsacklicke  Tauferzickung,  selbst  nack  der  un- 
terricktlicken  Seite,  in  einen  vollstandigen  Bankerott.  Das  bildet 
die  erste  Voraussetzung  fiir  das  Yerstandniss  der  allmaklick  an 
die  Stelle  tretenden  neuen  Praxis. 

§  173. 

Die  Verleihung  kirchlicher  Gaben  rein  auf  znkiinftige  Ver- 
werthung  hin  musste  zunackst  dazu  fiihren ,  dass  das  Instit.ut  der 
Pathen  als  kirchlich  bestellter  Garanten  (§  166)  von  nun  an  zu 
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einem  Gegenstande  kokeren  Interesses  wurde ,  um  so  unentbehr- 
licker  ,  je  weniger  bei  der  Praxis  der  Massentaufen  und  dem  nie- 
drigen  Culturstande  des  Hanses  von  diesem  selbst  fiir  Erziehung 
im  Sinne  der  Kirehe  zu  koffen  war.  Aber  bei  der  Aeusserlickkeit 
des  gesammten  Verfahrens  lag  die  Gefakr  unmittelbar  nake,  dass 
auck  die  mit  der  Kindertaufe  wesentlick  verbundene  Vertragsidee 
(§  166)  iiberwiegend  von  der  ausserlich  recktlicken  Seite  aufge- 
fasst  wurde  und  bei  der  Patlienleistung  das  Sckwergewicht  in  die 
Stellvertretung  bei  der  Taufhandlung  selbst  fiel.  Wenn  Nitzsch 
bekauptet ,  dass  diese  Auffassung  nock  in  der  lutkeriscken  Kircke 
die  uberwiegende  geblieben,  so  enthalten  die  betreffenden  Kircken- 
ordnungen  selbst  den  unzweifelhaftesten  Gegenbeweis.  Wenn  aber 
aus  dem  Mittelalter  auch,  zum  Theil  in  riihrendster  Form,  die 
Zeugnisse  von  dem  Bewusstsein  der  hokeren  Pflickt  der  Erzieker- 
und  Lekraufgabe  fiir  die  Taufkinder  vorliegen ,  so  entsprickt  das 
zwar  den  gleickzeitig  gestellten  Forderungen :  aber  geht  weit  fiber 
das  kinaus,  wozu  die  Taufpraxis  der  Zeit  und  ikr  Goist  wesent¬ 
lick  anregten.  Fiir  die  taufende  Kircke  nfimlick  war  tkatsScklick 
das  Kind  kein  unmittelbares  Object  der  Fiirsorge.  Dio  stekende 
Forderung  ^ler  Zeit  in  Bezug  auf  Kateckumenenleistung ,  Glaube 
und  Vater-Unser  zu  wissen,  ergieng  seklecktkin  an  solcke,  die  Pa- 
tkenstelle  vertreten  sollten,  und  was  fiir  diese  Zeit  cateckizare 
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tind  Catechismus  techuisch  hiess,  gieng  darin  auf,  dass  den  Pathen 
bei  der  Taufhandlung  die  Fragen  nach  jenen  Lehrstticken  vorgelegt 
wurden.  Indera  man  sie  in  dicsem  Sinne  ,,katechetisierte“ ,  gait 
dies  als  Taufunterricht  fiir  das  Kind  —  ein  Raffinement  der  Vor- 
stellung  vora  opus  operatum  ,  das  an  sich  nur  Traditionsgeist  und 
Geniige  an  dem  einmaligen  Acte  der  Stellvertretung  erzengen 
konnte. 

§  174. 

Zwar  gehort  zur  vollen  Treue  des  Geschicktsberichtes  aucb 
die  Notiz,  dass  eine  Art  Revision  dieses  Unterrichtes  durch  den  Prie- 
ster  seiner  Zeit  stattfand,  die  sicb  speciell  darauf  bezog,  ob  die 
Communicanten  Glaube  und  Vater-Uuser  inne  hiitten.  In  der  friih 
tiblich  gewordenen  hoheren  Feier  der  Osterbeichte  und  -  Commu¬ 
nion  erstand  sogar  eine  Art  ausdriicklicher  Copie  der  altkirch- 
licben  Osterfeier  im  Sinne  des  Katechumenatsabschlusses ,  sofern 
der  damit  verbundene  offentlicbe  Beichtact  neben  der  Aufsagung 
von  Glaube  und  Vater-Unser  auch  die  Abrenuntiation  nicht,  d.  h. 
kein  wesentliches  Stiick  liturgischer  AusprSgung  der  Taufbunds- 
erneuerung  (§  164),  vermissen  lasst.  Aber  eben  im  Dienste  eines 
vollig  neuen  Erziehungszieles  tritt  alles  dies  nun  auf,  und  nur  der 
Beweis  lasst  sicb  von  jener  Seite  her  vollenden,  dass  Beichterzieh- 
ung  der  Gedanke  der  Zeit  geworden  war  an  Stelle  der  Taufer- 
ziehung.  Eben  auf  diesem  Punkte  aber  begegnete  sich  jener  indi- 
viduell  ethische  Zug  des  Germanenthums  (§  172)  mit  der  kirch¬ 
lichen  Zeitpraxis  wahrend  der  antike  Zug  zu  socialer  Artung 
alles  kirchlichen  Gemeinsehaftslebens  (§  170)  auch  fiir  Busse  und 
Beichte  keine  anderen ,  als  die  Formen  socialer  Oeffentlichkeit 
kannte.  Aber  auch  fiir  das  Aufkommen  dieser  neuen ,  seit  dem 
9.  Jahrhundert  bestimmter  zu  beobachtenden  Erziehungspraxis 
liegen  die  ersten  und  innerlichen  Erklarungsgriinde  in  dem  Cba-  * 
rakter,  den  die  Mission  selbst  auf  dem  neuen  Yolksboden  angenom- 
men  hatte. 


204 


Katechumenatslehre. 


§  175. 

Sohne  der  Irisch-Scotischen  Kloster,  unter  der  dort  heimisehen 
strengen  Bussdisciplin  aufgewachsen ,  waren  die  Missionai-e  auf 
Germanischem  Boden  ,  und  so  gewahrte  die  Zeit  das  Bild  des 
wunderbarsten  Gegensatzes.  Bei  dem  niedersten  Maasse  des  Cul- 
turstandes  ,  den  man  vorfand,  und  bei  den  armseligsten  Mitteln 
von  Taufunterricht  und  Erziehung,  welche  die  Kirche  dem  Volke 
bot  (§  173),  machte  man  gleichzeitig  an  die  Sohne  eines  Natur- 
volkes  die  ebenso  idealen  als  theilweis  peinlichen  Anforderungen 
geltend,  welche  Sohne  des  Klosters  als  geistliches  Lebensideal  fur 
den  Christen  iiberhaupt  aufgestellt  hatten.  Wie  diese  Monche 
selbst  in  dem  auf  den  fremden  Boden  iibertragenen  heimisehen 
Klosterleben  feste  Burgen  kirchlichen  Lebens  inmitten  heidnischer 
Umgebung  aufzurichten  bestrebt  waren,  gewinnt  die  Anwendung 
der  eigenen  Bussdisciplin  auf  die,  welche  von  den  Neugetauften 
dafiir  irgeud  zug&nglich  befunden  warden ,  die  Bedeutung  der 
Herstcllung  von  hoher  geschulten  Cadres  in  der  Mitte  der  rohen 
Menge  ,  in  denen  man  die  ethischen  Garanten  fur  Erziehungsziele 
fund,  deren  das  allgemeine  Yolksniveau  noch  spottete.  Immerhin 
erwuchs  aus  jenen  idealen  Forderungen  insoweit  ein  gemeingilti- 
ges  Reglement,  als  die  jahrlich  den  Gemeindezastand  visitierenden 
Sendgerichte  ihren  Straf-  und  Busscodex  wesentlich  aus  jenen  zu 
schopfen  hatten :  —  der  Anlass  zur  Entstehung  der  fiir  die  Cul- 
turgeschichte  des  Deutschen  Mittelalters  so  bedeutsam  gewordenen 
Bnsscanones.  Jener  oben  gezeichnete  Grundzug  der  Zeit  zn  roher 
Aeusserlichkeit  verrath  sich  auch  hier  in  der  bald  berrschend  wer- 
denden  Praxis ,  die  Kirchenstrafe  in  Geldstrafe  umzuwandeln,  wo- 
durch  die  unerhorteste  Form  der  Stellvertretung  ,  namlich  auch 
in  der  Busse,  ermoglicht  wurde.  Andererseits  aber  fand  der  Cthische 
Charakter  seinen  hoheren  Schutz,  wie  in  der  Idealitat  eines  gros- 
sen  Theiles  der  Anforderungen  selbst,  so  speciell  in  dem  person- 
lich  seelsorgerlichen  Einflusse,  der  dadurch  moglich  wurde,  dass 
das  auch  zuerst  in  don  Klostern  iiblich  gewordene  Institut  der 
Einzel  -  oder  Privatbeiebte  als  Sitte  und  Forderung  auf  das  Volk 
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iibertragen  wurde.  Neben  die  robe  Minimalforderung  der  Enthalt- 
ung  von  Mord,  Ebebrncb  und  Gotzendienst,  trat  nun  die  An- 
dere ,  mit  den  Unterlassungssiinden  obenan  die  Gedankensiinden 
freiwillig  zu  bekennen,  fiir  die  in  den  Klosterkreisen  ein  vollstan- 
diges  System  von  Principal-  Oder ,  wie  man  sie  missverstandlich 
bald  nannte,  Todsiinden  erfunden  worden  war,  das  den  Beicht- 
vatern  als  Anhaltspunkt  fiir  die  das  eigene  Bekenntniss  ex-gUnzen- 
den  Beichtfragen  diente. 

§  176. 

Die  Grundlage  des  Beicbtinstitutes,  wie  es  heute  nocb  der 
Romischen  Kirche  als  Ohrenbeickte  eignet  und  auch  bei  ikr  die 
kircblicbe  Erziehung  wesentlick  als  Bgichterziehung  gestaltet,  war 
damit  gegeben.  Ganz  abgesehen  nocb  von  der  neuen  Pflege  der 
Taufkinder,  die  sicb  von  daber  ergab,  schopfte  die  gesammte 
Yolkserziehung  der  mittelalterlichen  Kirche  ibre  wunderbare  Macbt 
aus  diesem  alle  Lebensverhaltnisse  beherrschenden  Institute.  Und 
so  cbarakteristiscb  sicb  in  dem  Beichtgesetze  noch  beute  in  der 
Romischen  Kirche  bewahrt ,  dass  sie  das  Yolk  nie  eigentlich  zur 
Miindigkeit  156)  entl&sst;  soviel  starker  nocb  dabei  im  Mittel- 
alter  die  Anfange  aus  der  Busszucht  (§  175)  in  dem  padeutischen 
Charakter  sich  geltend  macbten ,  der  dieser  Erziehung  anhaften 
blieb  :  so  unverkennbar  entstammt  docb  eine  in  ibrem  vollenWerthe 
erst  durch  die  Reformation  offenbarte  Erziebungsfrucbt  dieser 
Quelle.  Obenan  dem  Deutschen  Volke  des  Mitteialters  erwucbs 
daraus  jener  tiefe  Zug  des  Verlangens  nach  Versohnung  und  Yer- 
gebung  der  Siinden.  Wenn  sicb  damit  ein  neues  Moment  der 
frtiher  gckennzeicbneten  Neigung  zu  alttestamentlicher  Repristina- 
tion  (§  42)  auf  dem  Gebiete  der  kirchlichen  Erziehung  in  dieser 
Epoche  enthtillt,  so  gewinnt  derselbe  dadurch  einen  wabrbaft  pro- 
videntiellen  Charakter,  dass  mit  der  eigenthiimlicken  Betonung 
des  Dekaloges  als  Siindenspiegel  im  14.  und  15.  Jahrhundert,  als 
letzter  Consequenz  jener  ganzen  Grundricbtung  ,  thatsachlich  noch 
einmal  Moses  vor  Christus  hergieng ,  urn  das  neue  Hervorbrechen 
des  neutestamentlicb  -  evatigelischen  Geistes  in  der  Reformation 
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innerlich  vorzubereiten.  Und  wie  zur  geschicbtlicben  Fixierung 
und  Legitimierung  des  bestimmenden  Ausgangspunktes  dieser 
jabrhunderte  lang  wirkenden  Yorbereitung  musste  die  Refor¬ 
mation  selbst  ibren  ersten  Ausgang  aus  dem  Beichtstuhle  nebmen. 

§  177- 

In  diesem  weiteren  Rahmen  der  allgemeinen  Volkspiidagogik 
will  gewiirdigt  sein ,  was  man  im  Unterschiede  von  der  social- 
liturgiscben  Katechumenenpadagogik  der  alten  Kircbe  (§  170)  als 
neue  Form  des  Mittelalters  die  individuell-padeutisch  oder 
pSdeutisch-pastoral  geartete  kircbliche  Erziehung  nennen 
kann.  Was  als  aus  der  Taufe  fur  sich  abgeleitete  Erziehungs- 
und  Unterrichtsaufgabe  ins  Auge  zu  fassen  gewesen,  gait  schlecht- 
bin  fur  gedeckt  durch  jene  Pathengarantie  (§  173).  Dafiir  ge- 
staltete  sich  ,  wie  damals  auf  dem  Lande  der  Priesterunterricht 
die  Schulaufgaben  iiberhaupt  decken  musste,  die  specielle  Beicht- 
anleitung  zum  eigentlicben  Kinderunterrichte  ,  da  man  die  Reife- 
stufe  dafiir  theoretiscb  nach  der  capacitas  doli  bestimmte  nud  fiir 
diese  das  siebente  Jahr  als  Epochenjahr  annabm.  Was  fiir  diese 
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neue  Unterrichtsstufe  an  sich  mitgebracbt  werden  sollte,  die  Kennt- 
niss  des  Glaubens  und  Pater  noster,  konnte  und  musste  jedenfalls 
auf  ibr  selbst  nun  erganzt  werden ,  da  die  Beichtfragen  sich  aucb 
auf  dieses  Wissen  erstreckten.  Als  specifisch  neue  Gegenstande 
aber  trat  eine  gauze  Reihe  anderer  Stoffe  hinzu  ,  —  unter  ihnen 
aucb  die  Lebre  von  den  Sacramenten.  Aber  das  Alles  iiberragten  an 
Zeit  -  und  entsprecbender  Zielbedeutung  die  gesetzartigen  Lebr- 
stoffe  von  Tugenden  und  Siinden  ,  obenan  der  Unterricht  in  den 
sieben  Todsiinden.  So  specialisiert  sich  der  ethische  und  padeu- 
tiscb  zucbtende  Charaktcr,  der  diesem  Unterriclite  bei  alien  seiuen 
Mangeln  ein  specifisch  erzieblicbes  Moment  sicherte.  Die  erste 
Beicbte  aber  blieb  das  charakteristisch  bestimmcnde  Ziel.  Mit  ibr 
wurde,  wenn  aucb  unbewusst  und  unausgesprochen ,  der  Termin 
subjectiver  Taufaneignung  identificiert ,  und  Beicbtunterricbt  war 
die  neue  Form  des  Taufunterrichtes  und  der  kirchlichen  Taufer- 
aiehung  ge worden.  Wenn  die  neuere  Romische  Praxis  durcb 
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Aebnlichkeit  mit  der  protestantiscben  insofern  tauschen  kann,  als 
man  Firmung  und  erste  Communion  dort  theilvveis  als  Ziel  be- 
bandeln  siebt ,  wie*  nacb  BegrifF  der  evangelisclien  Confirmation 
(§  165)  ,  so  liegen  einerseits  dafiir  die  Beweise  der  fremden  Ent- 
lebnung  tbatsacblicb  vor  ,  von  bewusst  Romiscber  Tradition  aus 
selbst  gemissbilligt ;  andererseits  aber  bildet  der  orthodox  Ro- 
mische  Lebrbegriff  selbst  die  entscbeidende  Instanz  dagegen ,  dass 
diese  Handlungen  dort  die  Stelle  der  eigentlichen  Katecbumenats- 
ziele  behaupten  konnen.  Zwar  wird  nacb  allgemeiner ,  neuerer 
Praxis  ein  besonderer  Firm-  und  Communionunterricbt  von  dem 
Beichtunterriclite  unterscbieden ;  aber  als  Erforderniss  verwirft 
den  ersteren  jedenfalls  der  Catecbismus  Romanus  so  entscbie- 
den,  als  die  Firmung  ibrem  Wesen  nacb  an  keinen  Alterstermin 
gebunden  ist  und  im  Mittelalter  speciell  zweijiikrigen  Kindern 
ertheilt  wurde.  Wenn  andererseits  die  abendliindiscbe  Kircbe  sicb 
friiber  von  der  Praxis  der  Kindercommunion  loste  (_§  172)  und 
jedenfalls  nicbt  wie  die  Morgenlandische  durcb  die  dort  in  un- 
besinnlichem  Anscblusse  an  die  altkircblicbe  Katecbumenatspraxis 
fortgeftibrte  gleichzeitige  Spendung  beider  Sacramente  an  die  Neu- 
geborenen  die  Iudifferenz  des  Communion-  und  Taufzieles  consta- 
tierte ,  so  bleibt  docb  als  unumstosslicbe  und  beiden  Kircben  ge- 
meinsame  Instanz  das  Andere  bestehen  ,  dass  ihnen  der  Opferact 
.  im  Abendmable  als  der  entscbeidende  Hbbepunkt  der  Communion- 
feier  gilt.  So  lange  dann  die  Romiscbe  Kircbe  ibre  Katecbumenen 
von  der  Zeugenscbaft  bei  diesem  Acte  nicbt  ausscbliesst,  kann  der 
erstmalige  Genuss  des  Abendmahles  fiir  sicb  eine  entsprechende 
Zielbedeutung  wie  bei  den  Protestanten  nicbt  in  Ansprucb  neb- 
men.  Vielmehr  bleibt  es  dabei  dass,  wie  die  Rbmiscbe  Kircbe  gleicb 
der  mittelalterlicben  ibre  Macht  Uber  das  Volk  nocb  immer  durcb 
die  Beichte  iibt ,  sie  aucb  darin  die  Praxis  der  specifisch  mittel¬ 
alterlicben  Padagogik  fortsetzt,  dass  ibre  Tauferziebung  wesentlicb 
in  Beiebterziehung  bestelit,  so  bereitwillig  man  einen  tbatsachlich 
veranderten  Antbeil  des  christlicben  Hauses  und  der  kircblicb  be- 
einflussten  Schule  an  der  Romisch  kii*cblicben  Erziebung  zugestehen 
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§  178. 

Das  Interesse  dieses  Nachweises  ergibt  sich  daraus,  dass  nur 
so  der  reformatorische  Einfluss  auf  die  anderweite  Umgestaltung 
des  Taufunterriehtes  in  verdienter  Weise  rein  erlialten  wird.  Muss 
doch  als  notorisch  gelten,  dass  die  andere  Werthung  dessen,  was 
die  katechetische  Kunstlehre  als  principielle  Fassung  des  ,,Kate- 
chismus“  und  Katechismusunterrichtes  in  seiner  wesentlichen 
Bedeutung  aufzuweisen  hat,  ausschliesslich  yon  der  evangelischen 
Reformation  zuerst  und  neu  aufgestellt,  von  der  Romischen  Kirche 
aber  vorerst  nur  im  Geiste  der  Aemulation  adoptiert  worden  ist. 
Das  Material  dafiir  hatte  zwar  die  gemeinsame  Yorarbeit  der  gan- 
zen  Kirche  vermittelt,  aber  es  lag  kritisch  ungesichtet  und  evan- 
gelisch  jedenfalls  unvollkommen  verwerthet,  bis  zu  dem  Eingreifen 
der  Reformation,  und  zwar  lutherischer  Richtung,  vor.  Was  an 
eigentlichen  Yorgestalten  fiir  diese  reformatorische  Erneuerung 
aufzuweisen  ist,  entstammt  jedenfalls  schon  Kreisen,  die  zur  herr- 
schenden  Romischen  Tradition  in  Gegensatz  stauden,  und  dient  im 
besonderen  Maasse  dazu,  den  inneren  Umschwung  der  Anschau- 
ungen  zu  beleuchten,  der  nachmals  zu  einer  neuen,  der  evangeli¬ 
schen  Kirche  eigenthumlichen  Praxis  kirchlicher  Tauferziehung 
ausreifte.  Obenan  gehoren  dahin  die  Katechismen  der  Walclenser 
und  der  Bohmischen  Briider,  soweit  uberhaupt  solcher  Unter- 
schied  unter  ihnen  als  selbstandiger  Producte  zulassig  ist.  Der 
neue  principielle  Standpunkt,  der  hier  von  Interesse,  ist  jedenfalls 
beiden  gemeinsam.  Der  bewusste  Gegensatz  zur  traditionellen 
Lehre  und  Praxis  der  Romischen  Kirche  musste  sicli  namlich  auf 
dem  Gebiete  der  Tauferziehung  naher  dahin  formulieren,  dass  die 
Aufnahme  zur  vollen  Gliedschaft  der  organisierten  Kirche  nicht 
mehr  als  identisch  mit  der  Erziehung  im  rechten  Heilsglauben 
und  der  Gliedschaft  an  der  wahren  Kirche,  geschweige  denn  als 
Garantie  dafiir  gait.  Die  Gefahren,  welche  eine  ausgepr&gt  kri- 
tische  Richtung,  gerade  fiir  die  Erziehung  der  Jugend  Seitens  der 
Kirche,  in  sich  schliesst,  traten  gleich  bei  jener  ersten,  sectenhaft 
gearteten  Zuspitzung  der  Gegensiitze  so  grell  hervor,  dass  die 
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Na'ivitat  gerade  als  das  Werthvolle  an  der  Praxis  erscheinen 
kann  ,  fraglos  fur  Gliedschaft  an  der  in  bestimmter  Organisation 
nnd  Bekenntnissauspragung  bestehenden  Kirche  zu  erzieben;  — 
eine  Na’ivitat,  wie  sie  freilich  nur  nocb  den  morgenlandischen 
Kircben  eignet ,  soweit  in  ibnen  von  bewusster  und  geordneter 
Tauferziehung  geredet  werden  kann. 

§  179. 

M 

In  Wahrheit  aber  muss  diese  Abwagung  des  Werthes  als 
eine  mbssige  bezeicbnet  und  mit  der  Notbwendigkeit  der  Kritik 
aucb  die  Dialektik  in  der  Explication  dieser  Kritik  auf  dem  Ge- 
biete  der  Tauferziebung  als  nothwendig  erkannt  werden.  Die 
klar  unterscheidbaren  Epochen  in  der  geschicbtlicben  Entwicklung 
der  letzteren  seit  der  Reformation  treffen  mit  den  wesentlicben 
Consequenzen  jener  inneren  Dialektik  zusammen.  Als  nacbste 
Consequenz  dieses  kritischen  Standpunktes  ergab  sich  namlich  die 
bewusste  Erziehung  fiir  die  Gliedschaft  an  der  Kirche  des  rechten 
oder  schriftgemassen  Bekenntnisses.  Von  selbst  muss  dann  der 
Nacbdruck  auf  Bekenntnisserziehung  als  ortbodoxen  Unterricht 
fallen :  ein  Charakter,  den  seit  der  Reformation  die  kirchliche  Er¬ 
ziehung  nacb  Romiscbem  Standpunkt  gleich  bewusst  annahm.  So¬ 
weit  bei  dieser  Fassung  der  Aufgabe  ein  Standpunkt  gesunder 
Naxvitat  in  dem  Sinne  bewahrt  werden  kann,  als  man  zwiscben 
dem ,  was  Gott  alleiu  geben  kann :  —  namlich  lebendigen  Glau- 
ben  —  und  dem,  was  menscblicber  Verantwortung  befohlen  ist:  — 
namlich  Vermittlung  der  als  recbt  erkannten  Glaubenslebre ,  lasst 
sich  als  relatives  Kennzeiclien  boher  berecbtigter  Na'ivitat  die¬ 
ser  Erziehungsweise  die  moglichste  Bewahrung  des  rein  thetischen 
Charakters  kircblicher  Glaubenslehre  betrachten.  Und  unter  alien 
Confessionskatecbismen  jedenfalls  gebtihrt  nach  dieser  Seite  dem 
kleinen  Katecbismus  Luthers  die  hohere  Ehre.  Der  Natur  der 
Sache  nacb  wird  namlicb  Erziehung  fiir  die  Gliedschaft  an  der 
Kirche  wahren  Bekenntnisses,  als  orthodoxe  Unterweisung,  immer 
nach  der  Seite  der  Polemik  gravitieren,  und  in  dem,  was  in  der 
Sache  selbst  unvermeidlich  ist ,  die  eigeuthtimliche  Gefahr  fiir 
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kirchlicken  Jugendunterricht  und  -Erziebung  verratken.  An  sicb 

lag  freilick  sckon  in  der  reformatoriscken  Fassung  des  Kircken- 

•  _ 

kegriffes  selbst  (§  24)  der  Anstoss  zu  der  weiteren  Entwicklung 
des  kirchlicken  Standpunktes  auck  in  der  Tauferziehung.  So  ge- 
wiss  okenan  nach  lutkerisekem  Kirckenbegriffe  Kirckenglauke  und 
Heilsglauke  nock  einen  wesentlichen  Unterschied  fur  den  Begriff 
der  Kirckengliedsckaft  begriinden  (§  61),  so  gewiss  konnte  fiir 
das  letztere  Ziel  die  Intention  der  kirchlicken  Erziehung  nickt  bei 
dem  Gedanken  an  Uebermittlung  der  rechten  Glaubenslehre  und 
an  die  davon  allein  abkangige  Einfiigung  in  die  organisierte 
Kirche  scklecktkin  Berukigung  fassen.  Fiir  die  walire  Kirche  er- 
ziehen  ,  kiess  nach  jenem  Kirckenbegriffe  selbst  schon  den  leben- 
digenGlaubensbesitz  als  wahren  Heilsstand  anstreben  und  pflegen. 
So  konnte  dann  die  innere  Dialektik  der  Entwicklung  erst  bei 
der  weiteren  Consequenz  zur  Ruke  kommen ,  fiir  die  wakre 
Kirche  in  dem  Sinne  der  wakren  Gliedsckaft  an  derselben  zu  er- 
ziehen. 

Unverkennbar  ist  damit  der  eigentlick  ideale  Standpunkt  aus- 
gesprocken  fiir  alle  kircklicke  Erziehung  ;  aber  nicht  minder  nahe 
trat  die  Gefakr  der  sectenkaft  idealistiscken  Zuspitzung.  Dann 
muss  als  Gradmesser  der  Abweichung  von  der  gesunden  und  ge- 
meiukirchlicken  Grundlage  der  Ex’ziekung  dabei  eben  die  Missacbt- 
ung  des  Untersckiedes  zwischen  dem,  was  fiir  Menscken  und  was 
fiir  Gott  allein  erkennbare  Gliedsckaft  an  der  wakren  Kirche  keisst 
(2  Tim.  2,  19),  gelten  ,  eine  Missachtung,  in  Folge  deren  allzeit 
das  Augenmerk  auch  von  den  objectiven  Heilsmitteln  und  einer 
pflicktmassigen  Unterweisung  in  bekenntnissmassiger  Kirckeulehre 
auf  menscklicke  Kunstmittel  subjectiver  Glaubensbereitung  sick 
lenken  wird. 

Der  Unterschied  und  Gegensatz  der  pietistisch  und  metbodi- 
stisch  gearteten  Praxis  von  und  z.u  der  reform atorisch  begriinde- 
ten  und  evangelisck  gelauterten  kirchlicken  Erziehung  ist  damit 
vorbezeichnet  — :  Gegensatze ,  die  zun&chst  an  der  orthodoxen 
Praxis,  wie  sie  sick  unmittelbar  an  die  reformatorische  Epocke 
anschloss,  die  kockberechtigten  und  werthvollen  Elemente  erkennen 
lehren,  die  sie  gegen  alle  Missurtheile  scbiitzen,  wie  sie  orthodoxi- 
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stischer  Missbrauch  ungerechter  Weise  aucli  ihr  selbst  zuge- 
jsogen  hat. 

»  i  - 

§  180. 

Em  nachstes  Verdienst  der  Reformation  bleibt  es,  die  Facto- 
ren  der  kirchlichen  Tauferziehung  nach  ihrem  organischen  Wech- 
selverhaltniss  wiirdigen ,  einen  jeden  filr  sich  innerhalb  seiner 
Grenzen  ehren  zu  lehren  und  so  viel  moglich  zu  gemeinsamer 
Betheiligung  an  der  Aufgabe  herbeiznziehen.  So  trat  zunachst 
sowol  alien  Uebergriffen  des  kirchlichen  Amtes  gegeniiber,  als  im 
Unterschiede  von  der  unnatdrlichen  nnd  einseitigen  Belastung  der 
Pathen  am  Anfange  des  Mittelalters  (§  173),  das  christliche 
Haus  nnd  der  Hausvater  in  seiue  vollen  Rechte  und  iiberkam  die 
entsprechenden  Pflickten.  So  wenig  war  dabei  die  in  dem  Vertrags- 
verhaltnisse  der  Kindertaufe  griindende  Garante'nstellung  und  Auf¬ 
gabe  der  Pathen  vergesseti  (§  166),  dass  vielmehr  nun  der  Con- 
fessionsgegensatz  .der  Kirchen,  vermogfe  dessen  an  der  Taufe  selbst 
ein  Moment  der  Pflichtbeziehung  zur  Confession  hei'vortritt ,  die 
sich  nicht  aus  der  Taufe  fur  sich  ableiten  lasst  (§  156),  directen 
Einfluss  auf  die  Pathenwahl  gewinnen  musste,  wobei  freilich  schon 
die  orthodoxen  Kirchenordnungen  auffallende  Inconsequenzen  auf- 
weisen.  Aber  verglichen  mit  den,  dem  Hause  und  der  Schule  zu- 
gewiesenen  Aufgaben  treten  die  Pathen  von  nun  an  ganz  sach- 
gemass  in  die  Stelle  eines  reinen  Hilfsfactors.  Wie  dagegen  die 
Forderung  des  Schulwesens  zu  den  hervorragendsten  Verdiensten 
der  Reformation  gehort,  so  wurde  von  vornherein  der  directe  An- 
theil'  der  Schule  an  der  Tauferziehung  principiell  dadurch  begriin- 
det,  dass  es  getaufte  Kinder  seien,  die  der  Schulpflege  obenau 

i 

behufs  der  Unterweisung  im  Christenthume  tibergeben  wtirden. 
Selbst  neben  dem  humanistischen  Gymnasialunterrichte  wird  daher 
dem  Bibel-  und  Katechismusunterrichte  ein  Umfang  gewahrt ,  der 
den  Einfluss  bekundet,  den  die  Kirche  auf  die  gesammte  Erziehung 
noch  bis  zum  Ende  des  achtzehnten  Jahrhunderts  tibte.  Je  wei- 
ter  dagegen  das  Volksschulwesen  namentlich  auf  dem  Lande  hin- 
ter  den  idealen  Impnlsen  der  Reformation  in  Wirklichkeit  zuriick- 
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blieb ,  um  so  mehr  fiel  von  den  diesem  Factor  zugesprocbenen 
Aufgaben  dem  Hause  selbst  respective  dem  Kirchenamte  zu ,  und 
unter  dem ,  was  die  sogenannte  Kiisterschule  iiberhaupt  leistete, 
war  jedenfalls  das  Element  des  kirchlichen  Unterrichtes  immer 
nocb  das  Bevorzugte.  Entsprechend  der  Mangelhaftigkeit  dieser 
Mittel  musste  denn  aucli  das  Maass  der  Forderungen  iiberwie- 
gend  auf  gedachtnissmassige  Kenntniss  des  Katecbismustextes  ein- 
geschrankt  werden,  und  fur  den  Antheil  des  Kirchenamtes,  sowol 
bei  der  iiber  die  Aufnahme  zur  Communiongemeinde  entscbeidenden 
Revision,  als  bei  der  Vorbereitung  fiir  dieselbe,  stellte  sicb  so  von 
selbst  der  Charakter  des  Examens  fest,  der  Form  des  Katechis- 
mus  entsprecbend ,  den  dieser  seinerseits  von  der  constituierenden 
Kirchenvisitation  her  (s.  u.)  angenommen  hatte.  Wenn  von  jenem 
Maasse  der  Forderungen  her  die  einseitige  Werthlegung  auf  me- 
morativen  Erkenntnissbesitz  als  eine  erste  Gefahr  und  Mangel¬ 
haftigkeit  der  kirchlichen  Erziehung  nach  orthodoxem  Principe  sich 
enthiillt  —  ein  Charakteristikum  iibrigens,  das  der  ganzen  Schul- 
padagogik  der  Zeit  noch  lang  hiuaus  eigenthiimlich  war:  —  so 
ist  eine  entsprechende  Einseitigkeit  in  der  Gestaltung  des  Ab- 
schlusses  dieser  Tauferziehung  durch  das  Glaubensexamen 
nicht  zu  verkennen.  So  mancherlei  Intentionen  schon  gegen  Ende 
der  Reformationszeit  zu  beobachten  sind,  einen  selbstandigen  Act 
der  „Confirmation“  dafiir  auszubilden,  so  beharrte  gerade  die  be- 
wusst  orthodoxe  Tradition  der  lutherischen  Kirche  entschlossen 
und,  gegeniiber  jenen  Forderungen,  mit  principiell  begrundeter  Ex¬ 
clusivity  bei  der  Beschrankung  auf  das  Glaubensexamen.  Auch 
darauf  war  man  zunachst  nicht  bedacht,  dasselbe  wenigstens  zur 
Form  eines  offentlichen  Bekenntnissactes  zu  erheben,  welche  Form 
in  reformierten  Kreisen  jene  Priifung  schon  damals  gewonnen  hatte. 
Werthvoll  dagegen  bleibt  an  jener  orthodoxen  Praxis,  wie  sie  den 
correcten  Gedanken  thatsachlich  bereits  zum  Ausdrucke  brachte, 
dass  der  erste  Abendmahlsgang  eine  Sache  sei,  iiber  deren  Zulas- 
sigkeit  und  Zeitpunkt  ausschliesslich  die  Vereinbarung  zwischen 
dem  Kirchenamte  und  dem  Hause  zu  entscheiden  habe ;  wie  iiber- 
haupt  die  correcte  Sacramentslehre  der  lutherischen  Kirche  friihe 
zu  mancherlei  entsprechendem  Ausdrucke  dahin  fiihrte  ,  dass  alle 
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kirchliche  Erziehung  als  ein  padagogisch  geleiteter  Gang  von  Taufe 
zu  Abendmahl  zu  fassen  sei.  Dies  Moment  obenan  wie  jene  Wiir- 
digung  der  Factoren  berecbtigt  dazu  ,  der  Praxis  dieser  Epocbe 
trotz  alter  Mangel  die  Ehren  der  organischen  Anlage  zuzu- 
spi’eehen. 

§  181. 

Hoher  noch  werthet  es,  dass  der  Gesichtspunkt  der  kerr- 
schende  wird  ,  dass  alle  Tauferziekung  obenan  Unterrickt  (§  159) 
in  Gottes  Wort  in  dem  Siune  zu  sein  habe,  als  das  letztere  der 
Seele  geistliche  Nahrung  (§  161)  und  des  Glaubens  gottlicher 
Same  und  Grund  aussckliesslick  (§  146)  ist.  Ein  wesentlicker 
Strebepunkt  der  Reformation  selbst  (§  61)  wurde  damit  fest  im 
Auge  bekalten.  Zwar  in  der  Form  des  uumittelbaren  Bibelunter- 
ricktes  dies  zu  leisten,  lag  sckon  in  der  mangelnden  Yerbreitung 
der  keiligen  Sckrift  ein  wesentlickes  Zeitkinderniss  vor.  Aber  zu- 
gleich  war  es  bewusste  und  weise  Praxis,  als  Einfuhrung  in  die 
keilige  Sckrift  selbst  die  Yertrautkeit  mit  dem ,  was  man  die 
Laienbibel  nannte,  anzuseken,  eine  Vorstellung  von  dem  Kateckis- 
mus,  mit  der  immerkin  auck  die  Idee  des  Spruckbuckes  zusammen- 
gefasst  war.  Wenn  dann  die  Kateckismuspflege  der  ortkodoxen 
Periode  mekr  und  mekr  der  kurzen  Summe  von  Hauptstiicken 
ausgelegte  Kateckismen  substituierte,  in  welcke  man,  was  vielmehr 
Kirchenlekre  fur  Theologen  als  Heilslekre  fiir  Laien  und  fur  die 
Jugend  genannt  werden  muss  ,  hineinbaute,  so  bestimmte  sich 
einestkeils  danack  dock  nickt  gerade  das  Maass  der  Kiistersckule 
auf  dem  Lande,  andererseits  aber  sckwollen  die  Kateckismusaus- 
legungen  der  pietistiscken  Pei’iode  zu  nock  viel  grosserem  Stoffreick- 
tkum  an,  und  soweit  man  von  dieser  Seite  mitVorliebe  denselben 
unter  den  praktiscken  Gesichtspunkt  der  Heilsordnung  brackte,  muss 
doch  auch  dieser  Gedanke  als  ein  in  der  ortkodoxen  Periode  langst 
vorbereiteter  und  von  den  entsckiedensten  Yertretern  der  letzteren 
eingekaltener  bezeicknet  werden.  Vielmehr  paarte  sich  die  prin- 
cipielle  Antitkese  des  Pietismus  gegen  das  Gedachtnisswerk  der 
ortkodoxen  Praxis  mit  Grundsatzen  der  Gefiihlswirkung  auf  die 
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Jugond,  die  noch  unpadagogischer  waren,  als  das  absebatzige  Ur- 
theil  fiber  Gedachtnisspflege  anf  dicser  Altersstufe  iiberhaupt ,  die 
auch  von  jener  Seite  gar  nicht  scblechthin  mechanisch  gefasst 
wurde.  Im  Zusammenhange  aber  mit  jener  Antipatbie  bfirgerte 
sich  statt  der  alten  streng  disciplinierten  Bestimmtheit  und  Kfirze 
des  Lehrausdruckes  eine  Breite  nnd  Subjectivitat  der  Lebrform 
ein,'die  zu  dem  bedenklichsten  Resultate  eines  unklaren  und  un- 
gesicherten  Lehrgrundes  bei  denen  fiibren  rnusste,  die  doch  als 
mfindige  Glieder  der  Conimuniongemeinde  gelten  sollten.  So  be- 
rechtigt  die  pietistische  Reform  gegenfiber  der  Praxis  war,  die 
man  als  orthodoxistiscb-doctrin&re  bezeicbnen  kann  ,  cine  in  der 
That  der  ersten  naelireformatorischen  Epoche  nicht  fern  liegende 
Entartung,  so  darf  doch,  Alles  erwogen  ,  der  normal  orthodoxen 
Praxis,  die  jedenfalls  large  Zeit  die  vorherrschende  gewesen,  als 
Gesammturtheil  die  Bezeichnung  als  der  ,,didaktisch  -  orga- 
nischen"  nicht  geweigert  werden. 

§  182. 

Der  Nachdruck,  den  der  Pietismus  iiberhaupt  auf  erfahrungs- 
massiges  Christenthum  und  lebendigen  Glauben  legte,  fiihrte  auf 
unsrem  Gebiete  direct  zur  Forderung  pflichtmassiger  Tauferzieh- 
ung  (§  164)  und  zu  bewussterer  Ausbildung  der  Lehre  vom  Tauf- 
bunde ,  wie  zu  eingehenderer  Discutierung  der  Frage  von  der 
Wiedergeburt.  Ueberwog  dabei  die  Rucksieht  auf  die  subjective 
Bereitung  (§  179),  bis  zur  Verwechslung  von  Erneuerung  und 
Wiedergeburt ,  so  belebte  sich  doch  ebenclamit  das  berechtigte 
Interesse  an  der  Herstellung  eines  Actes,  welcher  der  subjectiven 
Taufbundserneuerung  bewusst  dient.e,  von  Neuem,  und  die  friihe- 
ren  Ansatze  zur  Einfiihrung  einer  evangelischen  Confirmation 
(§  164)  gewannen  erst  durch  und  seit  Spener  Consistenz ,  wie 
die  Praxis  allmahlich  allgemeinere  Nachfolge.  Geschah  dies 
mannigfach  zur  Gefahrde  der  selbstandigen  und  in  sich  abgeschlos- 
senen  Taufwirkung,  so  lag  es  der  pietistischen  Richtung  wenigstens 
fern ,  der  Confirmation  eine  sacramental  erganzende  Wirkung  auf 
Grund  der  mit  ihr  verbundenen  Handauflegung  zuzuschreiben, 
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wie  es  in  der  Reform ationszeit  Hessiscbe  Tradition  wurde  und 
in  dem  altesten  Yorbilde  der  Bohmischen  Briider  dnrch  die  lange 
Zeit  noch  damit  verbundene  Wiedertaufe  begrtindet  war.  Yiel- 
mebr  legte  man,  dem  snbjectiven  Zuge  entsprechend ,  den  Nach- 
druck  jetzt  auf  das  Geliibde  oder  den  ,,Verspruch“  der  Confirman- 
■den.  Wirkte  dies  giinstig  fiir  die  Fortbildung  des  Examens  zum' 
Bekenntnissacte  (§  180),  so  entspracli  dabei  docb  die  iiberwiegende 
Auffassung  des  letzteren  als  personlicbe  Glaubensaussprache  der 
noch  vorherrsckend  privaten  Haltung  der  Confirmationsliandlung 
selbst.  In  Consequenz  des  kritischen  Principes  (§  179)  war  es 
ja  nicht  sowol  die  Bekenntnisskirche  oder  die  Cultusgemeinschaft, 
fur  deren  Gliedscbaft  zu  erziehen  man  sicb  bewusst  blieb ;  son- 
dcrn  die  Gemeinschaft  der  Glkubigen  (in  concreto  und  das  Ideal- 
ziel  der  ecclesiola  trat  an  die  Stelle,  f(ir  deren  tbatsacbliche  Her- 
stellung  die  Confirmation  als  ein  geeignetes  Mittel  erscheinen 
konnte.  An  Analogieen  der  altkirchlicben  Padagogik  (§  170  f.) 
mochte  es  erinnern,  wenn  neben  dem  Unterricbte  nun  die  erbau- 
liche  Yersammlung  und  die  Gebetsiibung  wieder  eine  bevorzugte 
St'ellung  gewannen.  Das  siebzehnte  Jahrhundert  weist  Aehnlicbes 
in  der  Romischen  Praxis,  besonders  in  Frankreicb ,  auf.,  Aber 
wenn  im  pietistischen  Kreise  das  erstere  Moment  sich  noch  nicht 
gerade  zum  Zusammenschlusse  in  organisierten  religiosen  Jugend- 
vereinen  oder  zum  Classensysteme  der  nachmaligen  methodistischen 
Erziehung  zuspitzte  ,  so  trat  die  Gefahr  des  Methodisierens  in  der 
Erziehung  um  so  spiirbarer  bei  der  Gebetsiibung  nach  pietistischer 
Tradition  bervor  und  die  Werthlegung  auf  Gefiiblsausserung  wie 
-Erregung,  die  trotz  manches  urspriinglichen  Principgegensatzes 
auf  die  Kinderpflege  der  Herrnhuter  iibergieng,  hat  dort  ihre  Wur- 
zeln.  Als  die  seelsorgerlich  bedenklichste  Seite  dieser  Praxis  aber 
muss  die  Fixierung  gottlicher  Gnadenwirkungen  auf  menschlich 
festgestellte  Tcrmine  erscheinen ,  wobei  das  eigene,  einmalige  Ge- 
loben  die  unsichere  Basis  des  innern  Friedensstandes  im  weiteren 
Leben  abgeben  musste.  Entsprechend  diesen  cbarakteristischen 
Grundzugen  darf  man  die  pietistische  Erziehungsweise  nach  ihrer 
Besonderheit  als  die  subjectiv  -  mothodisierendo  be- 
zeichnen. 
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§  183. 

Zu  den  segensreichsten  Einfliissen  des  Pietismus,  obenan  durcb 
A.  H.  Franke  vermittelt,  gebort  der  auf  die  scbulmfissig  religiose 
Jugendbildung  gefibte.  Ihm  ist  es  allein  zu  datiken ,  dass  die 
Schulordnungen  des  18.  Jabi’bunderts  nocb  zur  Zeit  des  berrscben- 
den  Rationalismus  fur  bibliscben  und  religiosen  Unterricbt  in 
einem  Reicbtbume  und  Umfange  Sorge  tragen,  wie  nie  vorber.  Im 
Zusammenbange  mit  der  allgemeineren  Organisation  der  Yolks- 
schule  und  ihrer  Ziele  im  neunzehnten  Jahrbundei  te  bfirgerte  sich 
dann  allmahlicb  aucb  die  Feier  der  Confirmation  als  offentlicber 
und  kircblich  geweibter  Abschluss  der  Jugenderziebung  tiberbanpt 
ein,  nicbt  obne  bedenklicbe  Vermiscbung  von  Yorbedingungen  und 
Ziel-  wie  Alterstermiuen  mit  den  original  kircblicben  Erziehungs- 
zielen.  Statt  nacb  weiser  frtiberer  (§  180)  und  von  Scbleier- 
macher  principiell  neu  befiirworteter  Praxis,  den  ersten  Commu- 
niongang  als  ein  heiliges  Vorrecbt  freier  Vereinbarung  mit  dern 
kircblicben  Amte  zu  wabren  ,  und  dagegen  die  Berechtigung  zur 
activen  Gliedschaft  an  der  Bekenntnisskirche  an  einen  Act  offent¬ 
licber  Rechenscbaft  fiber  entsprecbende  Reife  der  Yorbedingungen 
zu  binden,  erneuerten  sicb  die  Gefabren  des  kircblicben  Tradi- 
tionsgeistes ,  wie  einst  durcb  die  Massentaufen  bervorgerufen 
(§  172),  so  jetzt  durcb  die  Massenconfirmationen ,  bei  denen  die 
Entlassung  aus  der  Volksscbule  und  der  Eintritt  in  die  neuen 
Weltbeziebungen  das  Interesse  der  kirchlichen  Padagogik  in  dea 
Hintergrund  drangen  und  die  Confirmation  als  Abschlussact  der 
Tauferziebung  zu  entwertben  droben.  Wabrend  gelautertes 
tbeologiscbes  und  kirchliches  Verstandniss  gerade  alle  Unterlagen 
daffir  bietet,  die  Erziebung  nacb  dem  Zielmaasse  bewusster  und 
selbstandiger  Communiongemeinschaft  in  der  organisierten  Kircbe 
zu  gestalten  ,  ist  ein  kircblicber  Vorbereitungs-Unterricbt,  selbst 
tiberwiegend  schulmassig  eingerichtet,  als  wesentlicb  einziger  Rest 
kircblicber  Katecbumenenerziehung  tibrig  geblieben ,  und  nur  die 
bobere  cultiscbe  Feier  der  Confirmationsbandlung  selbst  und  der 
gesteigerte  Antbeil  der  Gemeinden  an  ibr  als  eine  relative  Ent- 
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schadigung  fiir  jene  Gebrechen  der  neuzeitlichen  Praxis  evangeli- 
scher  Katechumenenerziehung  zu  betrachten. 


Cap.  IX. 

Die  organische  Durchfiihrung  der  kirchlichen  Er¬ 
ziehung. 

§  184. 

Den  principiellen  Voraussetzungen  (§  166)  entsprecbend,  glio- 
dert  sicb  die  organische  Durchfiihrung  der  kirchlichen  Taufer- 
ziehung  nach  den  beiden  wesentlichen  Stufen  des  Ha  us-  und 
Schulkatechumenates  und  des  kirchlich-seelsorger- 
lichen,  und  vertheilt  sich  die  Thatigkeit  demgemkss  nach  den 
entspreehenden  Organen  und  Pactoren.  Der  allgemeiue  Charak- 
ter  der  praktischen  Theologie  (§  12)  hat  sich  dann  hier  im  Be- 
sonderen  darin  zu  bewahren,  dass  die  Stellungnahme  zu  den  fac- 
tischen  Verbaltnissen  (§  183)  nicht  scblechthin  zur  Herabstimm- 
ung  der  idealen  Aufgabe  ausschlagt.  Vielmehr  findet  die  letztere 
ihre  Stiitze  in  den  geschichtliehen  Vorlagen  selbst,  sobald  man 
als  solche  auch  die  kltere  Katechumenatspraxis  der  Kirche  ver- 
werthet  (§  169  ff).  Kindertaufe,  nach  ihrer  principiellen  Begrund- 
ung  (§  162  ff)  und  erste  Communion  als  objectiv  gottliche  Er- 
neuerung  (§  165)  fassen  das  Gesammtgebiet  der  Tauferziehung 
ein.  Das  Vertragsverhaltniss ,  das  die  erstere  involviert  (§  166), 
begrundet  zunSchst  Recht  und  Umfang  des  Antheiles ,  den  das 
christliche  Haus  an  der  Tauferziehung  hat',  sowie  die  Concurrenz 
des  kirchlichen  Pathenamtes  dabei. 

§  185. 

Der  naturlich  bedingten  Pflicht,  die  schon  das  embryonische 
Vorleben  des  Kindes  den  Eltern  als  diatetisch-sittliches  Yerhalten 
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auferlegt,  entspricht  auf  geistlichem  Gebiete  die  Heiligung  des 
Kindes  schon  vor  seiner  Geburt  durch  die  Darbringang  desselben 
in  Gebet  Seitens  der  Eltern.  Der  besondere  Worth  der  ersten 
Heilsgabe  (§  165)  fordert  ebenso  die  umsichtige  und  rechtzeitige 
Fiirsorge  anch  fur  alle  Nothfalle  ,  als  die  Wiirde  des  christlichen 
Hausvaters  berechtigt  und  verpflichtet,  die  Nothtaufe  so  wenig 
als  die  nothigen  Meldungcn  beim  kirchlichen  Amte  der  Heb- 
amme  zu  iiberlassen.  Letzteres  findet  damit  zugleich  Gelc- 
genbeit,  das  Haus,  wenn  nothig,  in  der  Wahl  der  Pathen  daliin 
zu  unterstiitzen  ,  dass  die  Hauptaufgabe  der  letzteren  dabei  der 
leitende  Gesichtspunkt  bleibt  und  der  thatsachlichen  Ausiibung  der 
Pathenpflicht  nicht  schon  erschwerende  Verhaltnisse  hinderlich 
im  Wege  stehen  — :  ein  annahevnder  Ersatz  des  Mangels  einer 
kirchlichen  Handlung  nachVorbild  der  conventio  baptismi  (§166). 
So  wenig  der  Kirchentaufe  Abbruch  geschehen  soil,  muss  doch  in 
der  Idee  der  Sache,  dass  die  Kirche,  wenn  sie  Kindern  iiberhaupt 
die  Taufe  gewahrt,  das  Sacrament  damit  thatsSchlich  an  das 
Haus  hinausgibt  (§  166),  das  besondere  Recht  erkannt  werden, 
diese  Handlung  der  Kirche  zu  einer  Feier  des  Hauses  zu  gestal- 
ten,  fiir  deren  Ersetzung  bei  Kirchentaufe  der  christliche  Geist 
des  Hauses  allein  aufkommen  miisste.  Wenn  die  Riicksicht  auf 
die  Hausfeier  zu  einem  relativen  Aufschub  der  Taufe  Anlass  wer¬ 
den  kann,  so  muss  die  Werthschatzung  des  Sacramentes  fiir  das 
Kindesleben  (§  163)  jeden  Missbrauch  der  Freiheit  verhiiten  hel- 
fen ;  wie  altkirchliche  Yorbilder  und  die  ihnen  angepasste  obsig- 
natio  crucis  der  Neugeborenen  in  der  Griechischen  Kirche  Mittel 
an  die  Hand  gaben  ,  das  Band  der  weiteren  Christengemeinschaft 
auch  vor  der  Taufe  schon  auf  die  neugeschenkten  Kinder  ausge- 
dehnt  zu  wissen.  Wenn  es  als  ein  besonderer  Yorzug  der  recht 
gestalteten  hauslichen  Tauffeier  gelten  darf,  dass  sowol  die  alte- 
ren  Kinder  an  ihr  eine  lebensvolle  Erinnerung  an  friiher  erfah- 
rene  Gnade  als  die  enge  Yerbindung  der  Pathen  mit  dem  Hause 
eine  directere  AusprSgung  gewinnen,  so  muss  dementsprechend 
Alles,  was  an  brauchbaren  Vorbildern  und  Mitteln  zu  Handen 
ist,  diese  Zwecke  b.ei  der  Jugend  iiberhaupt  und  bei  den  jewei- 
ligen  Pathen  zu  erreichen ,  auch  fiir  die  liturgisehe  Gestaltung 
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der  Kirchentaufe  verwerthet  werden.  Wie  ferner  das  Hausfest 
auch  in  seinem  ganzen  Verlaufe  die  Heiligkeit  des  Taufactes  selbst. 
nicht  verwischen  darf ,  so  sollte  das  Taufzeugniss  nicht  erst  ira 
spateren  Leben  eine  recktliche  ,  sondern  friihe  fiir  das  Kind  eine 
anschauliche  Bedeutung  gewinnen  und  der  Tauftag  in  seiner  jahr- 
lichen  Wiederkehr,  besserer  Praxis  anderer  Kirchen  entsprechend, 
neben  dem  Geburtstage  sein  selbstandiges  Recht  behalten  :  — 
ein  nSchster  Anlass ,  die  bewussten  Beziehungon  zwiscben  Kind 
und  Pathen  zu  pflegen.  Der  Taufname  aber,  wenn  es  recht  ist, 
schon  gewkhlt  fiir  den  hoheren  Zweck,  bildet  ein  bleibendes 
Erinnerungsmittel  an  die  holier  verpflicktende  Zngekorigkeit  des 
Gott  und  Christo  zum  Eigenthume  ubergebenen  Kindes.  Okne 
fortgekende  bewusste  Pflege  des  Gedachtnisses  empfangener  Taufe 
feklt  auch  der  dem  Geiste  nack  treuesten  christlichen  Obsicht  der 
specifische  Charakter  der  Tauferziehung. 

§  186. 

Die  erste  Stelle  in  der  weiteren  Pflege  der  Getauften  be- 
hauptet  das  Gebet,  wie  als  Fiirbitte  und  Gebet  iiber  den  Kleinen, 
nicht  ohne  begleitende  Segnung :  so  als  friiher  Eindruck,  die  Haus- 
gemeinde  zum  Gebete  vereinigt  zu  sehen.  Die  ersten  Uebungen 
im  Nachsprechen  bewahren  ihre  hohe  Bedeutung  natiirlich  pada- 
gogischer  Art  im  ersten  Nachstammeln  des  bisher  fiir  das  Kind 
gesprochenen  Gebetes ;  wie  die  erste  Bildung  auf  Anschauungs- 
wege  die  Kinder  zu  den  Ehren  der  Gesetzgeber  auch  fiir  den  Bil- 
derschmuck  des  Hauses  erhebt.  Mit  dem  reiferen  Alter  beginnt 
die  selbstt.hatige  Betheiligung  der  einzelnen  Kinder  am  Hausgot- 

tesdienste.  So  vielvom  KatechismusstofFe  geeignet  ist,  in  passender 

* 

Weise  im  Hauptgebete  verwendet  zn  werden,  ist  einer  hoheren  Weihe 
der  spater  mit  mechaniscker  Entwerthuug  bedrohten  Stoffe  gleich 
zu  achten.  Mit  dem  hochsten  Werthe  aber  fiir  die  christliche 
Charakterbildung  selbst  (§  170  f)  empfiehlt  sick  die  Anleitung,  wie 
im  Einzelfalle ,  der  es  nahelegt,  so  in  maassvoller  Anwendung  bei 
dem  Hausgebete,  die  Kinder  durch  ausdriickliche  Wiederholung 
der  Absagung  und  einer  entsprechenden  kurzen  Form  der  Zusage 
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im  Bewusstsein  ihrer  Taufbundsverpflichtung  zu  erhalten:  —  ein 
seelsorgerlicher  Rath  von  hoher  Bedeutung  auch  noch  fiir  dieErwach- 
senen.  1st  das  Alter  der  Schulpflichtigkeit  mit  der  Stufe,  die  re- 
gelmassigeren  Besuch  des  offentliehen  Gottesdienstes  ermoglicht, 
erreicht ,  so  treten  ,  analog  den  allgemein  padagogiscken ,  ganz 
neue  Aufgaben  ein  fiir  das  ehristliche  Haus.  Alter  officiellen  Ver- 
mittlung  des  religiosen  Unterrichtes  nnd  Branches  gegeniiber  ist  im 
Hause  das  Heerdfeuer  des  religiosen  Lebens  nnd  Geistes  zu  suchen. 
Auch  der  bestversorgte  religiose  Unterricht  der  Schute  bedarf 
zur  Sicherung  der  vollen  Segenswirkung  des  vorgangigen  Mutter- 
unterrichtes ,  obenan  in  heiliger  Gesckichte,  und  der  begleitenden 
Geistesmachte  hauslichen  Gebetslebens  und  christlicher  Hauszucht; 
zu  schweigen  der  Bedeutung,  welche  diese  Factoren  gewinnen,  wo 
Schule  und  offentlicher  Gottesdienst  nicht  leisten,  was  sie  getauften 
Pfleglingen  schulden.  Der  bedeutsamste  Antheil  des  Hauses  aber 
wie  auch  der  Pathen  macht  sich  mit  dem  Beginne  der  letzten 
kirchlichon  Yorbereitung  fiir  die  Confirmation  und  bei  der  Nach- 
'pflege  der  Neuconfirmierten  geltend.  In  dem  Maasse ,  als  die 
Ehren  und  Rechte  kirchlicher  Mfindigkeit  wie  voller  Gliedschafts- 
reife  an  der  Communion  -  und  Bekenntnissgemein.de  schablouen- 
massig  auf  einer  Altersstufe  gewahrt  werden,  auf  der  Mfindig- 
keit  sittlicher  Charakterreife  uberhaupt  noch  nicht  erwartet  wer¬ 
den  kann,  muss  das  Haus  Beides  vermitteln :  eiue  fiber  jenes  Ziel 
weit  hinaus  noch  sich  fortsetzende  Vormundschaft  in  kirchlichen 
Dingen,  verbunden  mit  entsprechender  christlich  seelsorgerlicher 
Behfitung  und  Pflege  ,  und  andererseits  zugleich  die  thunlichste 
Klarung  und  Starkung  des  Bewusstseins  fiir  jenen  Entscheidungs- 
act  selbst  schon,  dass  Sohn  und  Tochter  mit  ihm  die  Bewahruug 
und  Bewahrung  ihres  Heilsstandes  auf  ihr  eigenes  Gewissen  nek- 
men  und  als  Selbstthat  eigener  Verantwortung  ftihren  lernen.  An 
diesem  Wendepunkte  obenan  muss  sich  bewahren,  ob  ehristliche 
und  sittliche  Erziehung  des  Hauses  in  der  Richtung  der  Charak- 
terbildung  zusammentreffen ;  ob  die  sittliche  Wahrheitserziehung 
ihre  naturgemasse  Yollendung  in  der  Befahigung  zu  einem  einfal- 
tigen  und  lauteren  Beichtverhaltnisse  zum  Seelsorger  so  gut  wie 
zuVater  und  Mutter  findet;  endlich  ob  der  Geist  und  die  Lebens- 
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gewohnheiten  des  Hauses  zu  deni  Ernste  desTaufgeliibdes  stimmen, 
das  die  jungen  Kinder  nun  als  eigene  Lebensnorm  auf  sicb  neh- 
men  sollen,  nnd  fiir  dessen  Bewabrung  die  Eltern  um  so  verant- 
wortlicbere  Wacbter  bleiben,  je  friiher  und  unreifer  sie  ibre  Kin¬ 
der  zur  selbstandigen  Erneuerung  des  Taufbundes  fiibren  belfen. 
Im  Allgemeinen  konnen  die  unverkennbaren  Mangel  kirchlicber 
Katecbumenatspflege  (§  183)  nur  durcb  die  Macbt  des  cbristlicben 
Hausgeistes  ausgeglichen  werden.  Um  so  boher  aber  steigen  dann 
die  Anforderungen  an  diesen. 


§  187. 

Soweit  neben  der  hauslichen  Tauferziebung  von  einem  mit 
dieser  Hand  in  Hand  gebenden  Scbulkatecbumenate  zu  reden  ist, 
kommen  zunachst  bestimmte  Voraussetzungen  der  olfentlicben 
Rechtsordnung  in  Frage.  Die  offentlicben  Scbulen  staatlicher 
Ordnung  konnen  fiir  am  Katechumenate  direct  betheiligte  nur 
so  lange  gelten,  als  Unterricbt  und  Pflege  der  Schule  auf  getaufte 
Kinder  berecbnet  sind.  So  lange  diese  Grundlage  christlicher 
Jugenderziebung  Seitens  der  Schule  respectiert  wird,  kann  auch 
in  der  Forderung  keine  Unbilligkeit  gefunden  werden  ,  dass  der 
Kirehe  in  ibren  Organen  ein  selbstandiges  Recbt  der  Controle, 
respective  ein  selbstthatiger  Antheil  an  dem  religiosen  Unterricbte 
als  einem  integrierenden  Tbeile  der  Schulaufgabe,  endlicb  ein  ent- 
sprecbender  Einfluss  auf  die  Bilduug  der  Lebrer  an  diesen  Scbu¬ 
len  zuzugestelien  ist.  Wird  dagegen  die  Schule  des  Staates  fiir  prin- 
cipiell  religionslos  erklart,  so  kann  die  Ueberlassung  des  religiosen 
Unterrichtes  an  die  Organe  der  Kirehe  fiir  sich  noch  nicht  als 
entsprechende  Riicksicbt  auf  die  berechtigten  Forderungen  der 
letzteren  und  des  christlicben  Hauses  gelten  ,  sondern  muss  die¬ 
sen,  sogut  wie  der  Einzelfamilie  das  Recbt  des  Privatunterrichtes, 
auob  das  Recbt  freier  Schulgriindungen  zugestanden  werden  ,  na- 
tiirlich  mit  Yorbebalt  der  entspreebenden  Controle  des  Staates. 
Wie  aber  immer  die  principielle  Stelluugnahme  der  Schule  zur 
Thatsacbe  der  Kindertaufe  gewabrt  werde,  geniigt  fiir  die  prak- 
tisebe  Durchfiibrung  nicht ,  dass  das  kirchliche  Amt  sicb  nur  im 
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Geiste  und  Maasse  schulpolizeilicher  Aufsickt  betlieilige ;  vielmehr 
wie  dem  betrauten  Lehrerstaude  unter  solcken  Umst&nden  zu- 
kommt ,  Ehreu-  und  Niiherechte  eines  kircblichen  Hilfsfactors  zu 
beansprucben ,  so  liegt  es  im  Interesse  derer,  welcbe  selbstandig 
die  letzte  Zubereitung  der  Jugend  fur  voile  Co.mmunionreife  zu 
vertreten  haben,  scbon  friihe  personliche  Bekanntscbaft  und  N&he- 
beziebung  zu  den  Kindern  der  Gemeinde  zu  sucben,  die,  sobald 
sie  in  die  Sehulgemeinde  eingetreten  sind,  niclit  mebr  als  schlecht- 
bin  durch  das  cbristlicbe  Haus  gedeckt  erscbeinen  konnen.  Wie 
der  Besuch  der  Gottesdienste  durch  die  Sehulgemeinde,  respective 
die  auf  die  letztere  bereebnete  Einrichtung  jener,  vom  Cultusamte 
speciell  zu  ordnen  und  direct  zu  leiten  ist,  so  der  Scbulgottesdienst 
selbst  in  den  Classen.  Aber  wichtiger  als  diese  officiellen  Leist- 
ungen  ist  es,  dass  der  Seelsorger  der  Gemeinde  auch  das  als  ein 
direct  vorgesebenes  Tbeil  seiner  Hirtenaufgabe  (Job.  21,  15)  er- 
kenne  ,  die  Kleinen  scbon  bei  ikren  ersten  Schritten  ins  offent>- 
licbe  Leben  in  dem  Sinne  personlieb  an  die  Hand  zu  nehmen, 
dass  er  nacb  ihren  Gebeten  und  taglichen  Gebetsiibung  fragend, 
ibre  Mitgift  an  Kenntniss  biblischer  Erzahlungen  und  Spriicbe 
priifend,  die  Fiihlung  des  kircblichen  Amtes  mit  der  ebristliehen 
Hauspflege  und  die  eigenen  Vaterrecbte  an  den  getauften  Kindern 
erstmalig  unmittelbar  bewahrt.  Wenn  die  Bibel  den  Schulkindern 
zum  ersten  eigenen  Gebrauche  bei  entsprechender  Reife  vom 
Pfarrer  iibergeben  werden  sollte  ,  so  muss  von  dieser  Reifestufe 
an  die  directe  Betkeiligung  am  Bibellesen  in  der  Schule  fur  ein 
ebenso  allgemein  nabegelegtes  Interesse  des  geistlichen  Amtes  be- 
zeichnet  werden,  wie  als  specielle  Pflicht  die  Nacbbilfe  im  religio- 
sen  Unterrichte  bei  den  Kindern  ,  bei  denen  zu  furchten  stebt, 
dass  sie  anders  niebt  die  entsprechenden  Vorbedingungen  mit- 
bringen  wiirden,  um  an  dem  zustandigen  Termine  zur  Confir- 
mandenbereitung  angeuommen  werden  zu  konnen.  Je  entsebiedener 
dem  Pfarramte  die  selbstandige  EntscheidCmg  vorbebalten  wer¬ 
den  muss ,  welcbe  Kinder  zum  Confirmandenunterricbte  anzuneh- 
men  sind,  um  so  naher  ist  es  demselben  gelegt,  so  lange  die  Yer- 
bindung  des  Schulabganges  mit  dieser  Eventuality  im  Allgemeinen 
fortbestebt  (§  183),  seinerseits  positiv  dahin  zu  wirken,  dass  Col- 
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lisionsfalle  moglichst  verhtitet  werden.  Jene  Forderung  entspricht 
auch  nur  dem  seelsorgerliclien  Charakter,  den  alle  cingreifende  Ver- 
mittlung  des  Pfarramtes  in  die  Schulpflege,  insbesondere  denVer- 
wahrlosten  gegeniiber,  zn  bethatigen  hat.  Soweit  der  religiose 
Unterricht  in  der  Schule  dem  Pfarramte  zufallt ,  halte  man  fur 
Geist  und  Form  immer  schon  den  kiinftigen  Uebergang  desselben 
in  den  specifisch  seelsorgerlichen  Unterricht  im  Auge,  dem  eigent- 
liche  Schulform  wesentlich  fremd  ist.  An  diesem  Zielpunkte 
muss  sich  auch  bewahren,  wie  weit  das  Pfarramt  sich  dem  Volks- 
lehrer,  auch  wenn  jenem  die  officielle  Schulinspection  nicht  mehr 
zusteht,  unentbehrlich  zu  machen  gewusst  hat.  Wtirde  doch  die 
Inspection,  auch  als  Recht,  aber  in  Form  der  Schulpolizei  ge- 
tibt,  tiberhaupt  nie  den  entsprechenden  Segen  bringen.  Wo  da- 
gegen  padagogische  und  speciell  katechetische  Befahignng  den 
Pfarrer  zum  nattirlichen  Rathgeber  des  Lehrers  macht,  da  ist  das 
Uebergewicht,  das  ihm  seine  hohere  Bildung  - verleiht,  dahin  zu 
verwerthen,  dass  in  gemeinsamer  positiver  Arbeit  auch  die  Ziele 
mehr  und  mehr  zu  gemeinsamen  erhoben  und,  soweit  der  Lehrer 
noch  selbstandig  am  Religionsunterrichte  theilnimmt,  eine  solche 
Gleichstimmigkeit  des  Unterrichtes  erzielt  werde,  dass  der  Pfar¬ 
rer  darauf  rechnen  kann,  die  Hauptbegriffe  religioser  Erkenntniss 
in  der  Form  eingepragt  zu  finden  ,  wie  er  sie  als  Basis  fur  den 
weiterftihrenden  seelsorgerlichen  Unterricht  voraussetzen  muss. 

§  188. 

Dem  kirchlichen  Charakter  des  Unterrichtes ,  der  mit  Ueber- 
nahme  der  Katechumenen  zur  letzten  Confirmandenbereitung  ein- 
tritt,  sollte  schon  die  Form  der  kirchlichen  Abktindigung  dieses 
Termines  und  der  Zuftihrung  der  betretfenden  Kinder  zur  Aus- 
pragung  dienen,  die  Filrbitte  aber,  welche  diese  Abktindigung  zu 
begleiten  hat,  sich  als  sonnt&glicher  Act  des  Gemeindegebetes 
(§  170)  fortsetzen,  bis  dieselbe  von  dem  letzten  grossen  Ftirbitt- 
gebete  beim  Confirmationsacte  solbst  aufgenommen  wil'd.  Nach 
vielfach  verbreiteter  alter  Sitte  ftihren,  besonders  auf  dem  Lande, 
die  Eltern  oder  Pathen  dem  Pfarrer  die  betretfenden  Kinder  per- 
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sonlich  vor:  eine  Sitte,  die  mogliclist  zu  pflegen,  resp.  neu  zu  er- 
wecken  ist.  Das  Pfarrhaus  ist  uberhaupt  die  altberechtigte  Statte 
fiir  die  weitere  Katechumenenpflege ,  entsprechend  dem  ganz  be- 
sonders  gearteten  Vaterverhaltnisse,  das  in  dieser  Zeit  das  Amt 
denen  gegeniiber  vertritt,  die  ebensowenig  scbon  selbstandige 
Gemeindeglieder  sind,  als  sie  fur  schlechthin  nocb  durch  das  Haus- 
vateramt  gedeckt  gelten  konnen.  Am  wenigsten  aber  ware  das 
Schulzimmer  der  recbte  Ort  fur  die  von  aller  rein  schulmassigen 
Pflege  fern  zu  kaltende  letzte  Bereitung  (§  187).  Fiir  den  Unter- 
richt  speciell  ist  die  bedeutsamste  Vorfrage  die  Zeitdauer.  Er- 
streckung  desselben  iiber  lange  Zeitrhume  bei  sp&rlicher  Stunden- 
zahl  widerstrebt  aller  von  Alters  her  bewahrten  (§  171)  pada- 
gogiscben  Weisheit.  Factiscb  ist  aucb  die  Praxis  meist  nur  aus 
der  falschen  Vorstellung  erwacbsen,  dass  es  Aufgabe  dieses  Unter- 
richtes  sei ,  den  ganzen  Katechismusstoff,  etwa  nur  in  hoher  ge- 
fasster  Form ,  aufs  Neue  mit  den  Kateckumenen  durcbzunehmen  : 
eine  Praxis ,  die  thatsachlich  nur  dazu  fiihrt ,  gerade  die  speci- 
fiscb  bieher  gehorigen  Gegenstande  zuletzt  nur  fliichtig  beriihren 
zu  konnen.  Vielmebr  ist  der  Katechismusunterrickt  im  Allge- 
meinen,  insbesondere  das  VerstUndniss  der  drei  ersten  Hauptstticke 
vorauszusetzen ,  dagegen  ,  der  wesentlicben  Aufgabe”(§  161)  ent¬ 
sprechend  ,  nun  aller  Nackdruck  auf  die  seelsorgerlicke  Bereitung 
zur  Erneuerung  des  Taufbundes  selbst  und  zum  Eintritte  in  die 
Communiongemeinde  mit  selbstandigen  Gliedscbaftsrecbten  zu  legen. 
Wie  danach  sich  der  besondere  Inhalt  dieses  Unterrichtes  naher 
bestimmt,  so  erwiickse  daraus  von  selbst  eine  Haltung  desselben, 
die  es  den  Katechuraenen  nahe  legt,  dass  nicht  bios  neue  Erkennt- 
nisse,  sondern  sittliche  Entscheidungen  und  personliches  Handeln 
der  Zweck  dieses  Unterrichtes  sei.  Wenn  demgemass  als  Lehrbuch 
selbst  nun  vielfach  schon  die  Agende  der  Gemeinde  an  die  Stelle 
des  Katechismus,  insbesondere  zu  praktisckerAusfiihrung  der  letzten 
drei  Hauptstucke,  tritt,  so  soil  vorAllem  das  geistliche  Amt  sich  in 
dieser  Zeit  bewusst  sein ,  dass  es  zu  handeln  hat  mit  den  anver- 
trauten  Seelen,  und  nicht  bios  immer  wieder  zu  lehren.  Dadurch 
whrde  selbst  bei  der  Verkummerung,  welche  die  Katechumenenpflege 
durch  die  Verhaltnisse  der  Gegenwart  erleidet  (§  183),  immer 
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nocb  das  erziehliclie  Element  der  Aufgabe  neben  der  allein  herr- 
scbenden  Unterrichtsform  im  Bewusstsein  erhalten  werden.  Die 
Formen  der  Gebetspflege ,  von  denen  schon  beim  Schulkateckume- 
nate  zu  reden  war  (§  187) ,  gewinnen  jetzt  eine  viel  hokere  und 
besondere  Bedeutung,  nacb  Art  der  altkircklichen  Katechumenen- 
praxis  (§  170).  Statt  der  aucli  gemachten  Vorscklage  aber  fUr 
eine  besondere  Askese  der  Katechumenen,  empfiehlt  sich  dann  viel- 
mehr  die  bewusste  Znsammenfassung  derselben  als  Gemeinde  be- 
sonderer  Art,  was  ebenso  fur  dieGegenwart  Aufgaben  der  Ueber- 
wachung  wie  der  wecbselseitigen  Zncbt ,  als  fiir  die  Zukunft  die 
Vortheile  einer  geschlosseneren  Gemeinscbaft  sicbert.  Eben  darin 
ist  einbedacbt ,  dass  sowol  fiir  das  Hausleben  und  die  hauslicbe 
Fiibrung  der  Katechumenen  in  dieser  Zeit,  als  fiber  den  Raum, 
den  die  Schule  der  Sonderpflege  dieses  Kreises  zu  gewahren  bat, 
oberleitend  und  erstberechtigt  das  kircblicbe  Amt  aufzukom- 
men  bat.  Wie  die  Gemeinde  durch  die  fortgesetzte  sonntagliche 
Fiirbitte  unmittelbar  scbon  betheiligt  ist,  so  empfiehlt  sich  fiir  die 
Zeit  der  letztentscheidenden  Katechumenenbereitung  ganz  besonders, 
die  katechetisehen  Nacbmittagsgottesdienste  zu  Priifungen  der  Kate- 
cbumenen  fiir  sich  fiber  die  fiir  den  Confirmandenunterrickt  vor- 
ausgesetzten  Katechismusstoffe  zu  verwenden.  Wird  dadurcb  das 
letzte  Glaubensexamen  ,  das  nacb  bedeutsamen  Vorbilde  (§  180) 
einen  wesentlichen  Act  des  Katechumenatsabscblusses  bildet,  or- 
ganisch  vorbereitet ,  so  ist  zugleicb  fiir  die  Gemeinde  eine  unter 
besonders  giinstigen  Umstanden  erneuerte  Katechismusrepitition, 
wie  die  specielle  Ueberzeugung  von  der  Untiichtigkeit  der  Kinder 
damit  ermoglicht,  die  im  scblimmsten  Falle  (§  187)  etwa  nocb 
wahrend  der  letzten  Unterricbtszeit  von  der  Zulassung  znr  Con¬ 
firmation  ausgescklossen  werden  miissten. 

§  189. 

Wenn  nacb  obigen  Voraussetzungen  (§  18)  diese  unterricht- 
liche  Bereitung  sich  speciell  zu  einer  Einfiihrung  aucb  in  das  got- 
tesdienstliche  Leben  als  selbstandige  Gemeindeglieder  zu  gestalten 
hat,  so  auch  in  die  Aufgaben  christlich  sittlicher  Lebensftthrung 
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wie  in  die  Pflichten  bewusster  Glieder  der  Confessionsgemeinde. 
Von  letzterem  Gesichtspunkte  her  erklart  sich ,  wie  der  Taufun- 
terricht  nun  aucli  die  Gestalt  einer  Belehrung  iiber  die  wesent- 
lichen  Confessionsunterschiede  und  den  durch  sie  bedingten  Zu- 
sammenschluss  der  Communiongemeinde  anzunehmen  hat ;  wahrend 
dies  auch  der  Schulunterweisung  der  Katechumenen  als  solcher 
noch  fremd  ist.  Holier  noch  steht  die  directe  Anweisung  zu  le- 
bendig  christlicher  und  den  christlichen  Gemeindeehren  entspre- 
chender  Lebensfiihrung,  und  besonderen  sich  yon  daher  specifische 
Lehrstoffe  fur  diese  Stufe  ebenso  der  Unterricht  iiber  Versuchung 
und  Anfechtung,  Weltgebrauch  und  -Enthaltung,  Leben  in  Wort 
und  Gebet,  als  iiber  christlich  sociale  Pflichten ,  insbesondere  auch 
iiber  christliche  Barmherzigkeit  —  :  Stiicke,  die  ganz  ignoriert  zu 
werden  pflegen.  Ebensowenig  Bewusstsein  pflegt  von  der  Auf- 
gabe  zu  walten ,  welche  die  ganz  eigenthiimlich  gestaltete  Vater- 
stellung  des  geistlichen  Amtes  in  dieser  Zeit  (§  188)  fiir  die  Vor- 
bereitung  des  kiinftigen  Beichtvaterverhaltnisses  in  sich  schliesst. 
Muss  schon  die  innige  Vertrauensstellung,  die  den  Geistlichen  mit 
diesem  engen  Kreise  speciellster  Pflegbefohlener  verkniipft,  wenn 
es  re'cht  ist,  die  tiefgreifendste  Vorbereitung  kiinftiger  Nahestell- 
ung  sein,  so  ergeben  sich  ganz  besondere  Aufgaben  aus  der  Eigen- 
thiimlichkeit  der  ersten  Beichte ,  der  die  neuen  Communion- 
glieder  letzlich  zuzufiihren  sind.  Wie  sich  die  Differenzen  in  der 
Anordnung  der  einschlagigen  kirchlichen  Handlungen  nur  von  die¬ 
sem  Punkte  aus  organisch  schlichten  lassen,  so  konnte  iiber  die 
Ungehorigkeit  der  herrschenden  Praxis,  die  Katechumenen  vor  dem 
Confirmationsaete  nach  Art  der  reifen  Beichtgemeinde  zu  behan- 
deln,  die  einfache  Erwagung  zur  Klarheit  helfen,  dass  sie  erst 
durch  den  Confirmationsact  selbst  die  Rechte  jener  gewinnen. 
Wiirde  man  sich  bei  dem  Beichtuuterrichte,  der  unzweifelhaft  eine 
letzte  Stelle  fordert ,  nur  streng  an  den  Text  des  Katechismus'* 
halten  ,  so  konnte  niemand  der  Aufgabe  ausweichpn,  die  Katechu¬ 
menen  speciell  auch  zu  dem  Gebrauche  der  Privatbeichte  anzu- 
leiten  und  ,  wahrend  diese  kiinftighin  durchaus  der  freien  Wahl 
und  Selbstbestimmung  iiberlassen  bleibt,  wiirde  das  speciell  v&ter- 
liche  Verhaltniss  dieser  letzten  Bereitung  von  selbst  darauf  fiihren, 


Der  beichtvaterliche  Abschluss. 


227 


dass  der  Pfarrer  die  Confirmanden  —  wie  er  friiher  schon  mbg- 
lichst  Alle  von  Zeit  zu  Zeit  seelsorgerlich  so  zu  spreehen  gesucht  — 
einzeln  zu  dem  Beiclitacte  zu  sich  kommen  liesse,  der  eine  Revision 
des  ganzen  Jugendlebens  seit  der  Taufe  in  sich  schliesst.  So  wenig 
damit  ein  iiber  den  Brauch  der  angeeigneten  Beichtformel  hinaus- 
gehender  Zwang  angesonnen  seiu  will ,  so  gewiss  ist ,  wenn  nur 
diese  Form  gebraucht  wird,  dem  seelsorgerlichen  GesprSche,  rosp. 
bestimmten  Beicbtfragen  die  geeignetste  Gelegenlieit  eroffnet ;  fiir 
die  Zukunft  aber  ,  wenn  lauterer  Sinn  und  ernstes  Seelenbediirf- 
niss  bewahrt  wird,  der  Weg  zu  fernerem  freien  Gebrauche  geeb- 
net.  Damit  ware  eine  Form  gewonnen,  in  welcber,  was  durch  die 
Reformation  selbst  legitimierte  Praxis  alterer  Zeit  als  die  Auf- 
gabe  der  Beichterziehung  der  Katechumenen  praformiert  bat  (§  176), 
auf  evangeliscbe  Weise  erneuert  und  bewabrt  wiirde.  Fiir  die 
offentliche  Handlung  aber  geniigte  daun ,  dem  Confirmationsacte 
mit  unmittelbar  nachfolgender  Communion ,  nacb  Art  des  Confi- 
teor  und  der  Trostung  im  Hausgottesdienste  ein  Siindenbekennt- 
niss  der  Confirmanden  mit  entsprecbender  Zusicherung  der  Abso¬ 
lution  am  geeigneteu  Orte  einzufiigen. 

Die  Darlegung  des  liturgiscben  Yollzuges  der  abschliessenden 
Katechuraenatsacte  bat  fiir  die  vorstehenden  Forderungen  die 
entsprecbenden  Formen  des  Naheren  aufzustellen.  Mit  der  Anleitung 
aber  zur  ersten  Beicbte,  dem  specifischen  Abschlusse  des  seelsorger¬ 
lichen  Katechumenates,  ist  fiir  die  letzte  seelsorgerliche  Bereitung 
eins  der  Hauptmittel  angedeutet,  die  letzte  Woche  zwiscben 
dem  offentlichen  Glaubensexamen  ,  das  die  neue  Unterricbtsauf- 
gabe  abschliesst,  und  zwischen  der  Confirmationsfeier  selbst,  zu 
rein  praktischer  und  geistlicher  Yorbereitung  dieser  und  des 
ersten  Communionganges  zu  verwerthen.  Die  'Wahl  der  Char- 
woche  und  Osterzeit  fiir  diese  letzten  Handlungen  empfiehlt  sich, 
wie  durch  iiberwiegendes  altkircbliches  Vorbild  (§  171),  so  durch 
die  Bedeutsamkeit  der  allgemeinen  Kirchenfeier  vor  alien  Ande- 
ren ,  und  gestattet  am  leicbtesten  Raum  zu  einer  Form  erster 
Nacbpflege,  die,  nacb  gleicbem  Vorbilde  geiibt,  gegen  jahe  Ueber- 
g&nge  schiitzen  muss  wfihrend  alle  weiter  greifende  Nachpflege 
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schon  der  Seelsorge  nacb  ihrem  specifischen  Begriffe  (vgl.  D) 
zufallt. 


Cap.  X. 

Die  principgemasse  Gestaltung  der  liturgischen  Acte 

des  Katechnmenates. 

§  190. 

Als  liturgisch  zu  gestaltende  Acte  der  gesammten  Katechu- 
menatspflege  haben  sich  neben  der  Taufe  (§  158  f.)  in  ihren  ver- 
scbiedenen  Vollzugsformen  die  Confirmation  (§  164  f.)  mit  vor- 
ausgehendem  offentlichen  Glaubensexamen  (§  180)  nnd  die  erste 
Communion  (§  165)  mit  vorausgebendei*  Beichte  (§  189)  ergeben. 
Nacli  principieller  Bebandlung  des  Liturgiscben  uberbaupt  (§  116) 
siud  daber  diese  Handlungen  in  dem  Sinue  der  Katechumenats- 
lebre  zuzusprecben ,  dass  aucb  ihr  liturgischer  Vollzug  sich  den 
wesentlichen  Aufgaben  der  Katechumenatsbehandlung  anpasst. 

Vor  diesen  einzelnen  Handlungen  aber  erfordert  die  Frage 
um  den  Einfluss  des  katecketischen  Elementes  auf  Gestaltung  von 
Gemeindegottesdiensten  iiberhaupt  ihre  Erledigung.  Zwar  soweit 
nur  katechetiscbe  Stoffe ,  wesentlicb  fur  die  Communiongemeinde 
verwerthet  (Katechismuspredigt),  oder  zugleicb  katechetische  Kunst- 
iibung,  aber  wenigstens  aucb  mit  der  confirmierten  Jugend  (kirch- 
liche  Katechisation) ,  in  Riicksicbt  kommen,  ist  die  Bespreckung 
dieser  Gottesdienste  der  Kunstlehre  des  Wortgebraucbes  (§  15) 
als  Homiletik  und  Katechetik  vorzubehalten.  Dagegen  gebort 
Alles,  was  Jugendgottesdienst  in  kircblicber  Feier  zu  beissen  ver- 
dient  und  bewusstermaassen  der  religiosen  Pflege  des  friiheren 
Kindesalters  gewidmet  ist,  hieher,  wenn  dergleichen  auch  weniger 
als  altere  oder  allgemeine  Kircbenpraxis  zu  verzeichnen  ist.  — 
Yor  Allem  aber  ist  der  principielle  Zusammenbang  von  Gottes- 
diensten  katechetischer  Art  mit  der  Taufe,  im  Unterschiede  von 
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der  principiellen  Bedingtheit  alles  specifischen  Gemeindecultus  durch 
seinen  inneren  Zusammenhang  mit  der  Communionfeier  im  hoch- 
sten  Sinne,  klarzustellen.  So  wohlgemeinte  Zweckriicksichten  die 
vielfach  brauchliche  Einfiigung  von  Taufen  in  den  sonntaglichen 
Hauptgottesdienst  veranlasst  haben ,  muss  daher  diese  Praxis 
abgewiesen  und  als  principwidrig  bezeichnet  werden.  Yerglichen 
mit  der  centralen  Bedeutung  der  Communionfeier  fur  den  christ- 
lichen  Cultus  kann  die  Tauffeier  liberhaupt  nur  die  Stello  oines 
Nebengottesdienstes  beanspruchen,  entsprechend  dem  richtigen  Ge- 
fiihle,  das  die  alte  Kirche  bei  der  Anlage  der  Taufeapellen  und 
die  spatere  Zeit  in  der  stilgemassen  Aufstellung  der  Taufsteine 
leitete.  Aber  um  so  mebr  zu  beklagen  ist  es,  dass  mit  Ausuahme 
einzelner  besserer  Yorgange,  wie  seit  der  Reformation  namentlick 
in  Hessen,  ein  bewusstes  Strcben ,  der  Taufe  in  entsprechendeu 
Gottesdieusten  die  analoge  Stello  wie  dem  anderen  Sacramento  in 
dem  Hauptgottesdiensto  zu  siehern,  so  gut  wie  ganz  zu  vermissen 
ist.  Namentlich  auf  dem  Lande  ist  es  ein  auch  fiir  private  Weis- 
heit  des  einzelnen  Pfarres  leicht  erreichbares  Ziel  ,  in  den  ohnc- 
hin  meist  katechetisch  gearteten  (s.  oben)  Nachmittags-  oder 
verwandten  Wocbengottesdienst  die  Taufkandlung,  wenn  Anlass 
zu  solcher  ist ,  in  einer  Weise  organiscb  einzufassen,  dass  sowol 
die  gauze  gegenw&rtige  Gemeinde  dafiir  interessiert,  als  die  Schul- 
jugend  speciell  dabei  betheiligt  wird.  Fiir  Letzteres  namentlich 
bietet,  neben  einzelnen  wertkvollen  Zligen  christ, licher  Volkssitte, 
die  sich  hie  und  da  erhalten  haben,  die  Praxis  der  Herrnhutisehen 
Briidergemeinde  das  beachtenswertheste  Vorbild.  Abgesehen  von 
kleinen  Ehrendiensten,  mit  denen  Einzelne  dabei  zu  betrauen  siud, 
geschieht  Letzteres  am  passendsten  in  der  Form,  dass  man  an  ge- 
eigneter  Stelle  der  Taufliturgie  von  Schulkindern  das  Hauptstiick 
von  der  Taufe  aus  dem  Katechismus  aufsagen  l&sst.  So  berech- 
tigt  die  Haustaufe  an  sich  genannt  werden  muss  (§  185),  bleibt 
es  doch  selbstverstandlich  wesentlichstes  Interesse,  den  Antheil  der 
Kirchgemeinde  als  solcher  an  der  Tauffeier  zu  beleben ,  resp. 
lebendig  zu  erhalten.  Fiir  die  allgemeine  Pflege  aber  der  Aufgabo, 
die  getaufte  Jugend  im  Bewusstsein  ihres  Taufbundes  und  der 
ihnen  selbst  schon  zu  Theil  gewordenen  Gabe  zu  erhalten,  ist 
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dicse  Einrichtung  von  so  entscheidender  Bedeutung,  dass  der  Man¬ 
gel  an  Fiirsorge  daftir  nur  unter  die  anderen  Zeichen  von 
dem  Yerfalle  umsichtiger  Kateeliumenatspflege  offentlich  kirch- 
licher  Art  seit  dem  Aufhoren  des  altkirchlichen  Proselytenkate- 
chumenates  gerechnet  werden  kann.  Sobald  diese  Aufgabe  be- 
wusster  ins  Ange  gefasst  wird,  bestimmt  sich  von  dalier  die  litur- 
gische  Gestaltung  der  Kirchentaufe  wenigsteus  nach  ihrer  Vor- 
bereitung  nnd  ihrem  Abscblusse. 

§  191. 

Die  fundamentale  Bedeutung  der  Taufe  fiir  das  Heilsleben 
(§  160)  als  personlich  angeeignetes ,  wie  ihre  Stellung  zum  Kate- 
chumenate  als  substantielle  Basis  desselben  (§  159),  sichern  ihr 
aucb  nach  Seite  des  Interesses  an  ihrem  liturgischen  Vollzuge  die 
Stelle  fundamentaler  und  principiell  bestimmender  Bedeutung  un¬ 
ter  alien  anderen  liturgischen  Katechumenatsacten.  Gewisse  erste 
Grundbestimmungen  fiir  den  liturgischen  Vollzug  der  Taufe  lassen 
sich  aus  dem  Stiftungsbefehle  des  Herrn  selbst  ableiten.  Obenan 
ist  die  Formel  der  Spendung  von  daher  gesichert;  womit  auch 
die  apostolische  Praxis  nur  dem  Scheine  nach  contrastierend  be- 
funden  werden  kann.  Ebenso  steht  die  Application  von  elemen- 
tarem  Wasser  als  mit  bewusster  Meinung  (Joh.  3.  5)  fest;  wah- 
rend  fiir  die  Form  der  Application  nur  willkiihrliehe  Schltisse 
wie  aus  dem  Sprachausdrucke,  so  aus  dem  dreifachen  Gottesnamen 
gezogen  werden  konnen.  Mit  Recht  corrigierte  sich  daher  in  er- 
sterer  Hinsicht  die  Sngstliche  Werthlegung  der  alten  Kirche  auf 
die  Sitte  der  Untertauchung  im  Laufe  der  Zeit,  und  wird  naeh- 
mals  von  alien  Einsichtigen  die  dreimalige  Application  als  ein 
Accidenz  behandelt.  Bedeutsam  ist  ferner,  dass  die  Einsetzungs- 
worte  des  Taufsacramentes  in  dem  Befehle  und  der  Vorschrift 
fiir  die  Application  selbst  aufgehen;  wahrend,  was  als  Einsetz- 
ungswort  fiir  das  heilige  Abendmahl  die  liturgisch  sanctionierte 
Formel  bei  diesem  Sacramente  bildet,  neben  den  fiir  selbstandigen 
Gebrauch  im  Spendeacte  ausscheidbaren  Worten  eine  geschicht- 
liche  Yergegenwartigung  der  originalen  Segenshandlung  Christi 
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enthalt.  Wenn  man  daher  in  alterer  und  neuerer  Zeit  auch 
bei  deq  Evangelischen  fiir  die  Taufe  das  gleiche  Bediirfniss  einer 
vorgangigen  Consecrationshandluug  vor  der  Spendung  principiell 
geltend  gemacbt  hat,  so  ist  dagegen  zun&chst  zu  sagen,  dass  zu  der- 
selben  eine  gleiche  Aufforderung  in  den  Stiftungsworten  nicht 
vorliegt,  wie  beim  heiligen  Abendmahle.  Darin  liegt  schon  iinplicite, 
wenn  man  solche  Handlung  vornehmen  wollte,  die  Unmoglichkeit, 
die  doch  dafiir  allein  nahgelegten  Stiftungsworte  liturgisch  pas- 
send  zu  verwerthen.  Liturgisch  correct  miisste  man  dabei  Worto 
brauchen  ,  welche  das  Wasser  ausdriicklich  als  Element  bezeich- 
nen,  etwa  wie  Job.  3,  5,  und  thate  dies  doch  ohne  exegetisches 
Recht  zu  solcher  Verwendung  eines  ganz  individuell  bedingten 
Ilerrenwortes.  Endlich  darf  als  hoheres  dogmatisches  Argument 
diess  geltend  gemacht  werden.  Wahrend  das  heilige  Abendmahl 
mit  der  Person  Jesu  so  wesentlich  verkniipft  ist ,  dass  eine  Yer- 
gegenwartigung  desselben  auch  als  des  durch  seine  sacramental  e 
Gegenwart  die  Elemente  Weihenden  durch  die  Sache  selbst  indi- 
ciert  ist,  beschr^nkt  sich  bei  der  Taufhandlung  die  Gegenwart  auf 
die  im  Geiste,  und  die  Gabe  desGeistes  (§160)  bildetin  dem  Sinne 
das  specifische  Wesen  des  Sacramentes  ,  dass"  auch  die  weihende 
Vermittlung  durch  den  Geist  als  eine  selbstverstandliche,  der  gott- 
lichen  Handlung  immanente ,  anzusehen  ist ,  wie  solche  ebenso 
beim  heiligen  Abendmahl  concurriert,  als  sie  beim  Wortgebrauche 
ohne  jede  besondere  Weihe  der  menschlich  elementaren  Vermitt¬ 
lung,  die  auch  hier  statt  hat,  vorausgesetzt  wird.  Die  Passung, 
die  der  lutherische  Katechismus  der  Sache  gibt ,  darf  daher  als 
die  wahrhaft  organische  bezeichnet  werden,  wonach  es  die  fur  die 
Spendung  bestimmten  Worte  sind,  in  die  das  Wasser  als  appli- 
ciertes  thatsachlich  „gefassttt  wird  ,  und  der  Glanbe  sich  auderer- 
seits  an  die  Worte  der  Verheissung  halt,  die  mit  der  Darbietung 
dieses  Gnadenmittels  als  neutestamentliche  Schriftworte  iiberhaupt 
,,verbunden“  werden  (§  160).  Das  Verfehlteste  aber  ware  fiir 
diese  geforderte  Consecration  des  Taufwassers  die  Worte  der  Pra- 
fation  beim  heiligen  Abendmahle  (sursum  corda !  etc.)  zu  ver- 
wenden  (Lohe). 

Fiir  die  normale  Liturgie  der  Taufe  ergibt  sich  aber  daraus 
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ein  sehr  entscheidendes  Moment.  Wenn  einerseits  Luther  ganz 
recht  gethan  hat,  trotzdem  dass  so  gewichtige  Stimmen ,  wie  die 
Bugenhagen’s,  dazu  drangten,  dem  reformatorischen  Tauffor- 
mulare  keine  benedictio  fontis  einzuverleiben,  die  schon  Tertul- 
lian  forderte  und  alte  Kirchenpraxis  an  die  Romische  Kirche  ins- 
besondere  uberliefert  hat :  so  ist  trotzdem  so  gut  wie  ausnahms- 
los  ein  tiefgreifender  liturgischer  Fehler  der  reformatorischen  Tauf- 
formulare  seit  der  Reformation  von  daher  traditionell  geworden. 
Allgemein  fehlt  auch  in  den  neueren  Formularen,  was  nach  dem 
Begriffe  des  Sacramentsvollzuges  nimrner  sein  diirfte,  dass  unmittel- 
bar  vor  dem  Taufvollzuge  der  ausdriickliche  Bezug  auf  den  Tauf- 
befehl  mit  Anfuhrung  der  betreffenden  Stiftungsworte  eintritt.  Ge- 
schichtlich  erklart  sich  diese  auffallende  Erscheinung  sehr  einfach 
aus  der  im  Allgemeinen  schlechthin  wirksam  gewordenen  Ueber- 
tragung  der  altromischen  Formulare  auf  die  reformatorische 
Praxis,  eine  auch  anderweit  sehr  folgenreiche  Thatsache.  Da  nun 
die  Romische  Kirche ,  im  Unterschiede  von  der  altkirchlichen 
Praxis,  langst  vor  der  Reformation  die  benedictio  fontis  als  eineu 
selbstiindigen  bischoflichen  Act  von  dem  pfarramtlichen  Einzelvoll- 
zuge  der  Taufe  ausgeschieden,  ganz  consequent  aber  die  Stiftungs¬ 
worte  dann  ausschliesslich  fur  jenen  Act  gesondert  hatte,  so  fehlte 
in  den  liturgischen  Vorlagen  fiir  den  pfarramtlichen  Vollzug  das 
Stiftungswort  an  der  Stelle ,  die  fiir  dasselbe  beim  Taufvoll¬ 
zuge  selbst  nothwendig  indiciert  ist.  Wie  dann  einerseits  ge- 
rade  die  Romische  Verselbstandigung  der  benedictio  fontis  mit  der 
vollen  Warnung  vor  dem  ihr  und  schon  der  alten  Kirche  eigen- 
thiimlichen  falsch  operativen  Charakter  (§  49  vgl.  §  63)  jene  wohl- 
gemeinten  Reformvorschlage  fiir  einen  Consecrationsact  bei  der 
Taufe  corrigieren  helfen  kann,  so  darf -andererseits  die  so  zufallig 
veranlasste  Einstimmigkeit  lutherischer  Taufliturgie  nicht  hindern, 
die  herrschende  Tradition  selbst  auch  in  einem  Hauptpunkte  zu 
corrigieren.  Die  Stiftungsworte  haben  einmal  ihre  einzig  cor- 
recte  Stellung  unmittelbar  vor  der  Taufertheilung.  Das  Centrum 
der  Handlung  ist  damit  in  seiner  Normalform  insoweit  schon  ge- 
sichert,  dass  nach  Wiederholung  der  Stiftungsworte  der  Taufvoll- 
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zug  durch  Wassersprengung  im  Namen  desYaters,  Sohnes  und  hei' 
ligen  Geistes  geschieht. 


§  192. 

Die  relativ  mechanische  Uebertragung  der  unmittelbaren  li- 
turgischen  Vorlagen  auf  die  reformatorische  Taufliturgie  hat 
weiter  noch  eine  ganze  Reihe  von  unklaren ,  wenn  nicht  incorrec- 
ten  Formulierungen  zur  Folge  gehabt ,  so  dass  fiir  die  kritische 
Feststellung  des  liturgisch  normalen  Vollzuges  obenan  ein  Riick- 
blick  auf  die  Entstehungsgeschichte  der  unmittelbaren  Vorlagen 
selbst  unerlSssig  wird.  Von  entscheidender  Bedeutung  in  dieser 
Hinsicht  ist  zun&chst ,  dass  der  Romische  ordo  baptismi  parvulo- 
rum  selbst  eine  kusserliehe  Uebertragung  des  ordo  baptismi  adul- 
torum  fiir  den  neuen  Zweck  war;  ein  Verfahren,  das  bei  genauerer 
Kenntniss  von  dem  Uebergange  der  altkirchlichen  Katechumenen- 
padagogik  in  die  mittelalterliche  Praxis  (§  172  ff.)  nicbt  iiber- 
raschen  kann.  Weiter  aber  kommen  als  Quelle  fiir  diesen  die  in 
ihm  nur  zu  einem  Acte  zusammengezogenen  Scrutinienhandlungen 
des  Abendlandes  in  Betracbt,  welcbe  im  Vergleiche  mit  der  mor- 
genl&ndischen  P&dagogik  des  Katechumenates  (§  170  f.)  selbst  schon 
eine  Verkiirzung  sind  zu  einer  Reihenfolge  liturgisch  fixierter  Ein- 
zelacte.  Abgesehen  davon,  dass  nun  im  Einzelnen  auch  in  den 
noch  heut  iiblichen  Gebeten  ,  respective  im  Votum  postbaptismale 
Formeln  beibehalten  werden  konnten  ,  die  eben  nur  zu  der  Vor- 
aussetzung  des  Handelns  mit  erwachsenen  Katechumenen  pa^sen, 
konnte  ebenso  fiir  die  moderne  Auffassung,  bei  Unkenntniss  die¬ 
ser  Abkunft,  manches  unverstandlich  werden,  wie  z.  B.  die  speci- 
fische  Bedeutung  des  Vater-Unsers  in  der  Taufliturgie.  Anderer- 
seits  erscheint  bei  Kenntniss  jenes  Ursprunges  Anderes  leicht  als 
bios  traditionell  und  missbr&uchlich  iibertragen  (obenan  die 
directe  Fragstellung  an  die  Kinder,  die  Aufforderung  zur  Namen-' 
abgabe  u.  drgl.) ,  wovon  doch  gesagt  werden  muss,  dass  es  bei 
richtiger  Auffassung  und  der  Vermittlung  richtigen  Verstandnis- 
ses  sein  voiles  principielles  Recht  hat.  Missverstandene  kirchliche 
Treue  konnte  dann  ebensogut  die  Beibehaltung  von  Handlungen 
v.  Zezscliwitz,  Syst.  d.  prakt.  Theologie.  16 
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wie  dem  Exorcismus,  der  von  vornberein  nur  durch  Missverstand 
in  die  Taufbandlung  hatte  Eingang  finden  konnen  ,  als  einen  Ge- 
genstand  des  status  confessionis  bebandeln  ,  wie  verstandnisslose 
Oberflacblicbkeit  und  Mangel  an  Bekennermutb  sicb  bereit  finden 
lassen  kann ,  die  Abrenuntiation  gleicbmassig  preiszngeben ,  als 
ware  ihre  Entbebrlicbkeit  fur  das  Wesen  der  Sacramentsgabe  auch 
Prajudiz  von  der  Entbebrlichkeit  fiir  den  Taufbund  und  fur  die 
Bekennerpflicbt  in  Bezug  auf  diesen ;  ganz  abgeseben  noch  von 
der  ungleicb  filteren  und  scblechthin  reinen  Tradition  bezfiglicli 
dieser  Handlung ,  wie  von  dem  leicbt  erkennbaren  Unterschiede 
ihres  ethischen  Charakters  von  dem  rein  operativen  Charakter  der 
Exorcismusbandlung. 

Einzelne  Veranderungen  ferner  waren  sebon  bei  der  Neu- 
ordnung  der  Kindertaufe  nach  Romiscber  Praxis  nicht  ganz 
unvermeidlich ,  und  wollen  als  solcbe  erkannt,  resp.  geprfift 
und  selbstandig  gewertbet  sein :  so  die  Analogie  verscbiedener 
Standorte  bei  der  Kindertaufe  mit  den  alten  Katecbumenatsclas- 
sen ;  insbesondere  aber  das  Zusammenfallen  der  alten  interrogatio 
de  fide  mit  der  traditio  symboli ,  woraus  sicb  die  Ablosung  die¬ 
ses  Bekenntnissactes  von  dem  Beten  des  Y.  U.  fiber  dem  Taufling 
erklart,  welcbes  letztere  docb  im  Sinne  der  alten  Traditio  oratio- 
nis  dominicae  (§  170)  festzuhalten  ist  und  ganz  entsprechend  der 
zweiten  Katechumenenstufe  die  Handauflegung  zu  sicb  beran- 
zieht.  Dagegen  gebort  die  Kreuzeszeicbnung,  wenn  sie  angewendet 
wird,  wie  Lutber  selbst  ganz  ricbtig  festbielt,  an  den  Anfang 
von  dem  ersten  entsprecbenden  Gebetsacte  begleitet,  neben  dem 
ein  weiterer  Gebetsact  kaum  passend  einzuftigen  ist,  da  ohne  da- 
zwiscben  tretende  Handlung  zwei  Gebete  einander  folgen  zu  las¬ 
sen,  fiberbaupt  als  liturgiscb  incorrect  bezeichnet  werden  muss. 

/ 

Endlicb  batte  sicb  als  ganz  neues  Bestandtheil  der  Taufliturgie 
sebon  vor  der  Reformation  mit  vollem  Recbte  aber  fast  unmerk- 
bar  das  Evangelium  von  der  Kindersegnung  (Mark.  10)  eingebfir- 
gert.  Liturgiscb  passend  konnte  dies  nnr  so  gesebeben,  dass  nun 
die  Handauflegung  mit  dem  Zusprecben  des  Abbarufes  (Y.  U.)  sicb 
wie  tbatsaeblieher  Ausdruck  der  Segnung  und  des  Antbeilrecbtes 
am  Reiche  daran  scbloss.  So  verselbstaudigte  sich  ein  mittler 
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Theil,  der  zweiten  Stufe  altkirchlicher  Padagogik  entsprechend. 
Erwuchs  daraus  das  richtige  Bediirfniss  einer  einleitenden  Hand- 
lung,  die  neben  der  Representation  der  ersten  Stufe,  zugleieh  den 
allgemeinen  Unterricht  von  Taufbegehr  und  -  Gabe  vermittelt,  zu 
dem  sich  die  Uebertragung  dieses  Segens  anf  die  Kinder  wie  das 
Specielle  zum  Allgemeinen  verbalt,  so  durfte  dies  dock  nicbt  den 
Missgriff  der  neueren  Formulare  sanctionieren  helfen ,  nun  den 
Taufbefehl,  von  seiner  organischen  Stelle  (§  191)  abgelost,  selbst  auch 
in  diese  Einleitung  zu  verweisen.  Da  baben  vielmehr  die  Tauf- 
verbeissung  nacb  Tit.  3,  5  und  allgemeine  Belehrungen,  wie  Joh. 
3, 3ff.,  ibre  entsprecbende  Stelle.  Aucb  der  einleitende  Act  verei- 
nigt  dann  Wortgebraucb,  Gebet  und  symbolische  Handlung,  wie 
der  mittle.  Nachdem  aber  durcb  den  letzteren  Act  mit  der 
Lection  von  der  Kindersegnung  die  Darbietung  der  allgemeinen 
Sacramentsgabe  ibre  Specialisierung  als  Kindertaufe  gefunden  bat, 
so  kann  man  aucb  nicbt  der  ausdriicklicben  Riicksicbtnabme  auf 
die  Pathen  als  Vertreter  der  Kinder  entbehren,  und  ebensowenig 
ist  die  Einfiihrung  dieser  ohne  Hinweis  auf  ibre  weiteren  Pflich- 
ten  als  Gehilfen  cbristlicber  Tauferziebung  tbunlicb.  Wollte  man 
diesen  Hinweis  dem  Taufvollzuge  folgen  lassen  ,  wie  mannigfach 
in  den  Agenden  gescbiebt,  so  wiirde  dies  nicht  nur  den  Eindruck 
eines  mebr  ausserlich  angefiigten  Anbanges  macben,  sondern  aucb 
den  selbstandigen  Eindruck  der  von  dem  Votum  baptismale  fur 
sich  aufzunehmenden  Gotteshandlung  storen.  Soli  dem  weiteren 
Ziele  der  Tauferziebung  nach  Ertbeilung  des  Sacramentes  an  Kin¬ 
der  bier  nocb  ein  besonderer  Ausdruck  gegeben  werden,  was  an 
sicb  nicbt  unpassend  ware,  so  gehort  an  diese  Stelle  vielmebr  die 
Beziehung  auf  die  anwesende  Gemeinde ,  auf  die  ohnebin  der 
Schlusssegen  nacb  der  Dankcollecte  zu  bezieben  ist.  Ihr  wird  das 
Kind  als  Neugetauftes  vorgestellt  und  in  dem  Sinne  ubergeben, 
dass  es  ibr  einst  als  reifes  Communionglied  eingeftigt  werde  ,  wie 
sie  mit  ihm  ihres  Taufbundes  gedenken  soli.  Das  alte  Formular, 
das  sich  auf  die  Ueborreicbung  der  Kerze  bezog,  bietet  dafur  so 
beacbtenswerthe  Anhaltspunkte ,  als  der  vielfach  nocb  erhaltene 
Brauch  des  sogenannten  Westerhemdes.  Fiir  die  Patbenermahn- 

ung  dagegen  darf  als  geeignetste  ,  wie  auch  durcb  iiberwiegende 
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agendarische  Tradition  empfohlene,  Stelle  die  am  Uebergange  von 
dem  mittlen  Acte  zu  dem  Fragacte  vor  dem  Taufvollzuge  bezeich- 
net  werden,  bei  dem  die  Pathen  dem  Kinde,  sicb  selbst  damit 
zugleicb  verpflichtend,  den  Mund  zur  Antwort  leihen,  obgleich  die 
Fragen  nach  Taufbegehr,  Absagung  und  Glaubenszusage  corrccter 
Weise  nur  an  jenes  selbst  zu  richten  sind,  zum  Ausdrucke  seiner 
personlicheh  Betheiligung  wie  Verpflichtung. 

§  193. 

Wenn  in  der  bisberigen  Betracbtung  die  mannigfaltigen  Be- 
standtheile  der  ganzen  Taufbandlung  nacb  orthodox  usueller  Vor- 
lage  ins  Auge  gefasst  und  dabei  nur  versucht  wurde ,  dieselben 
an  der  Hand  der  Geschicbte  wie  liturgischer  Normen  kritisch  zu 
sichten  und  zu  ordnen,  so  muss  dabei  die  doppelte  Vorfrage  als 
principiell  entscheidend  vorbebalten  werden ,  was  als  unerlasslich 
wesentlich  fur  den  correcten  Sacramentsvollzug  fur  sicb  zu  be- 
zeichnen  und  nach  welchem  Principe  eine  iiber  den  unmittelbaren 
Taufvollzug  iiberhaupt  hinausi*eichende  rituelle  Ausfiibrung  berecb- 
tigt  zu  acbten  sei.  Wenn  fur  die  reformierte  Kirche  diese  Frage 
insofern  sich  vereinfacht,  als  sie  keine  „Nothtaufe“  anerkennt,  so 
reprasentiert  gerade  die  letztere  bei  alien  Kirchengemeinschaften, 
die  aus  hoherer  Wertbachtung  des  Taufsacramentes  iiberhaupt  ihr 
Raum  gewahren,  jenes  Maass  des  schlechthin  und  wesentlich  Noth- 
wendigen  von  Liturgie  und  Yertretung  bei  der  Kindertaufe ,  das 
zuletzt  am  stiftungsmftssigen  Taufvollzuge  (§191)  fiir  sich  Geniige 
findet.  Dass  dabei  aber,  wenn  der  betreffende  T&ufling  leben  bleibt, 
auch  nach  lutherischer  Ordnung  eine  kirchliche  Bestatigung  die¬ 
ses  Nothvollzuges  gefordert  wird,  dient  nicht  sowol  einem  aus- 
serlich  officiellen  Interesse  ,  als  zum  Ausdrucke  des  principiellen 
Werthes  der  auf  diesem  Wege  nachtraglich  zu  ergS,nzenden  vollen 
Liturgie  ,  wobei  correcte  Stellung  zur  gottlichen  Sacramentsgnade 
nur  der  Romischen  Praxis  widerstreben  wird,  den  Taufvollzug 
selbst  unter  bedingt  lautender  Formel  zu  erneuern.  Principiell 
begriindet  aber  darf  diese  Werthlegung  auf  die  voile  Tauf liturgie 
aus  ungleich  hbheren  Gesichtspunkten ,  als  nur  dem  des  liturgisch 
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Schonen  und  Feierlichen  genannt  werden.  In  erster  Linie  steht 
da  die  yon  der  alten  Kircke  sclion  f§  169)  so  hochgehaltene  Be- 
tonung  des  Bekenntnisses  vom  eigenen  Taufbegehr,  von  Taufglau- 
ben  und  Absagung ;  denn  darin  sind  die  fiir  die  Heilswirkung  und 
Heilsbewahrung  unerlassigen  Voraussetzungen  ausgesprocben  ;  — 
eine  Forderung,  die  durch  die  Thatsache,  dass  vorerst  die  Pathen 
die  entspreckende  Zusage  vermitteln,  selbst  nacb  Seiten  des  Tauf- 
begehrs  (§  163),  nicht  illusorisch  gemacbt  erscheinen  kann.  Ebenso 
muss,  wie  die  Berufung  auf  den  allgemeinen  Taufbefebl ,  so  bei 
dessen  Ausdelmung  auf  Kindertaufe,  die  Yerlesung  .des  Herren- 
wortes  ,  das  als  wesentliche  Berecbtigung  zu  dieser  anzusehen  ist 
(§162),  fiir  in  dem  Wesen  der  Sacbe  selbst  begriindet  gelten ;  so- 
gut  wie  entsprechende  Gebete,  Danksagung  und  Scblusssegen  fiir 
allgemein  liturgiscbes  Bediirfniss  zu  acbten  sind  (s.  u.).  Fiir  alle 
iibrigen  Bestandtheile  der  herkommlicben  Taufliturgie  sind  die 
Rechtsgriinde  da  zu  sucben ,  von  wo  zun&cbst  geschicbtlich  ihre 
Einbiirgerung  hergeleitet  werden  muss.  Zweifellos  stammen  sie 
aus  Lebensformen  der  alten  Katecbumenatserziehung.  Galte  die 
letztere  selbst  mit  Recbt  als  antiquiert ,  so  ware  auch  iiber  den 
ferneren  Gebraucb  dieser  liturgischen  Formen  entschieden.  Ent- 
lialten  die  letzteren  dagegen  werthvolle  Lehren  und  Beziehungen 
von  und  auf  tbatsachlich  fiir  alle  Zeiten  bestebende  Grundsatze 
der  Katechumenenerziehung  zur  vollen  Taufaneignung ,  so  werden 
nicbt  nur  diese  liturgischen  Formen  selbst  auch,  nach  friiher  eror- 
terten  kircblichen  Principien  (§  62),  mit  Recbt  bewahrt;  sondern 
an  sie  hat  speciell  die  weitere  Pflege  der  Katechumenen  anzu- 
kniipfen,  wie  iknen  entsprecbend  dann  die  Liturgie  der  Confirma¬ 
tion  als  Erneuerung  des  Taufbundes  gestaltet  werden  muss. 

Yon  alien  oben  kritiscb  festgestellten  Haupt-  und  Einzelacten 
der  lutherisch  recipierten  Taufliturgie  darf  dies  bebauptet  werden, 

und  ihr  organischer  Verlauf  ist  daher  in  Uebersicht,  wie  folgt, 

« 

festzustellen.  I.  Einleitungsact:  Begriissung,  Belehrung  iiber 
das  allgemeine  Wesen  derTaufe;  Gebet  um  Annahme  des  T&uf- 
lings  (,,Immortale  praesidium“  etc.);  Kreuzeszeichnung  mit  entspre- 
chendem Yotum.  II.  Mit  tier  Act:  Evangelium  von  der  Kin- 
dersegnung;  Zusprache  des  V.  U.  unter  begleitender  Handaufleg- 
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ung.  Ill,  Hauptact:  1)  Ermahnung  an  die  Pat'hen;  die  Tauffragen 
als:  a)  Absagung,  b)  Glaubensbekenntniss,  c)  Taufbegehr.  2)  Die 
Einsetzangsworte  und  der  Taufvollzug  mit  Namennennung  and 
Yotum  postbaptismale.  IV,  Schlussact:  Darstellung  und  Er- 
mahnung  an  die  Gemeinde  ;  Danksagung;  Segen. 

Ein  Ortswechsel  diirfte  sicb  weiter  nicbt  mebr  empfehlen, 

als  dass  der  Scblussact,  nachdem  alles  Uebrige  am  Taufstein  selbst 

stebend  gehandelt  ist,  vom  Altare  aus  gebalten  werde.  DerHaupt- 

pathe  konnte  dann  mit  dem  Kinde  bei  dem  Segen  auf  den  Altar- 

stufen  kuieen.  Bei  Einfiigung  der  Taufe  in  den  Gottesdienst  singt  man 

vor-  und  nachher  entsprechende  Verse  aus  dem  Liede:  ,,Nun  lasst 

tins  Gott  den  Herren“  etc.  Das  durcb  die  Scbulkinder,  die  Wasser 

resp.  Westerkemd  den  Taufzug  geleitend  tragen ,  aufzusagende 

* 

HauptstUck  (§  198)  wird  am  passendsten  zum  Anfange  und  Scblusse 
von  Act  II  eingelegt. 


§  194. 

Wahrend  fur  die  Taufliturgie  wesentlicbe  Bestandtbeile  aus 
dem  Stiftungsbefehle  Cbristi  selbst  abzuleiten  sind,  findet  sich  das 
kircblicbe  Urtheil  dem  Acte  der  Confirmation  gegenuber  in  viel 
unsicherer  Lage.  So  entschieden  das  Zugestandniss  der  Kindertaufe 
aucb  einen  offentlichen  Act  der  Taufbundserneuerung  notbig 
maclit  (§  164)  ,  so  relativ  jungen  und  willktirlicben  Ursprunges 
wie  scbwankender  Tradition  kann  die  rituelle  Ausstattung  dieses 
Actes  erscbeinen  ;  mehr  als  der  Brauch  der  Kindertaufe  selbst  von 
dem  Eindrucke  gedruckt,  auf  dem  Wege  bios  conventionell  kirch- 
licher  Sitte  sich  eingebiirgert  zu  haben.  Als  solche  hat  daber 
aucb  strong  reformierte  Consequenz  im  Einzelnen  der  Oonfirma- 
tionsbandlung  die  Anerkennung  verweigert.  —  Wenn  lutheri- 
scher  Seits  mehr  und  mehr  die  H  andaufl  egung  als  charakteri- 
stischer  Ritus  fur  diese  Handlung  acceptiert  worden  ist,  so  spricht 
daftir  zunachst  schon  altkirchliche  Sitte,  am  charakteristischsten  bei 
der  Bestatigung  der  Ketzertaufe  und  in  der  sogenannten  Verleih- 
ung  des  spiritus  septiformis  bethatigt,  sowie  andererseits  die  Er- 
/  neuerung  des  Brauches  in  evangelischer  Form  Seitens  der  Boh- 
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mi  sc  lien  Briider.  Aber  wenn  schon  dem  altkirchlichen  Brauche 
Missverstand  anbaftete ,  so  begtinstigten  vielmehr  noch  haretiscbe 
Traditionen  des  Mittelalters  (das  ,,empausament  de  las  raas“  der 
Katharer)  die  Umdeutung  auf  eine  Verleihung  von  Heilsgeist, 

•  die  nnter  Str  assburger  Vermittlung  die  Hessische  Tradition 
im  Reformationszeitalter  influierte ,  nicht  ohne  bedenkliche  Nach- 
wirkungen  bis  auf'  die  Neuzeit.  Ruft  man  daffir  insbesondere 
Vorgange  apostolischer  Zeit  an  (Apgescb.  8,  17  IF.;  19,  6),  so  ist 
zunaehst  allerdings  die  Nahebeziehung  dieser  Vorgange  zur  Taufe 
und  damit  ibr  lcatecbetiscber  Charakter  unzweifelhaft  zu  consta- 
tieren.  Vielmebr  wird  diese  Beobacbtung  durch  den  Vergleich  von 
Ebr.  6.  2,  wo  Lebre  von  Handauflegungen  sicb  als  ein  specifischer 
Gegenstand  des  Anfangsunterrichtes  im  Christentbume  bezeicbnet 
findet ,  zu  der  sicheren  Erkenntniss  erweitert ,  dass  eine  solcbe 
Handlung  aucb  als  geordneter  Braucb  fiir  Katechumenen  aposto- 
liscben  Lebrgrund  babe.  Aber  um  so  bestimmter  muss  dann  nicht 
nur  die  Besonderheit  jener  ersten  apostolischen  Vorgange,  sondern 
fiberhaupt  die  Meinung  solcher  Handauflegung,  im  Unterschiede 
von  aller  Heilsbegabung,  als  schlecbthin  auf  charismatische  Aus- 
stattung  zum  Dienste  der  Gemeinde  gerichtet ,  erkannt  werden. 

So  frei  die  altere  orthodox  lutheriscbe  Tradition  im  Allge- 
meinen  von  aller  sacramentalen  Fassung  des  Confirm ationsactes 
sicb  erbielt  (§  180),  und  so  wenig  die  Schwachlichkeit  der  pieti- 
stiscben  Richtung  solchem  Ansprucbe  giinstig  war:  so  wenig  ist 
doch  auch  bei  der  neueren  Einbiirgerung  der  Handauflegung  das 
Verstandniss  dieses  Ritus  fiber  die  vage  Vorstellung  einer  allge- 
meinen  Segnung ,  resp  eines  Aufnahmeactes,  hinausgelangt.  — 
Immerhin  kommt  der  letzteren  Fassung  die  anderweite  biblisch 
gesicberte  Bedeutung  der  Destination  soweit  entgegen  ,  dass  man 
nicht  anzustehen  braucbt,  die  Handauflegung  als  die  Laienordi- 
nation  im  Sinue  der  gliedlicben  Einfttgung  in  die  organisierte 
Cult-  und  Bekenntnissgemeinde  zu  bezeicbnen.  Aber  gerade  dann 
sollte  man  auf  Grund  jener  bibliscben  Zeugnisse  aucb  zu  dem 
Glauben  sicb  erheben ,  dass  die  substantiolle  Bedeutung  dieses 
Actes  in  der  Ausrfistung  mit  den  Gaben  belegen  sei ,  deren  jedes 
Gemeindeglied  an  seiner  Stelle  ffir  den  Dienst '  an  der  Gemeinde 
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bedarf.  Dass  solcbe  Gabenverleihung  nicht  obne  entsprechendes 
Glaubensgebet  der  Gemeinde  zu  denken  ist,  verstebt  sich  dabei  so 
ganz  von  selbst,  als  der  Ritus  der  Handauflegung  seiner  Idee  nach 
das  auf  den  Einzelnen  segnende  Zuriickkehren  der  Hande,  die  vor- 
her  betend  erhoben  und  ausgebreitet  waren,  d.  h.  die  individuali- 
sierte  Realsegnung  darstelllen  will.  Dann  ist  in  Gebet  und  Hand¬ 
auflegung  ein  wesentlicher  Kern  der  usuellen  Confirmationshandlung 
nicht  ohue  biblische  Begriindung  sicber  gestellt.  Aber  ebenso  un- 
zweifelhaft  ist  damit  klargestellt,  dass  dieser  Act  nur  der  Aufnahme 
zur  gliedlichen  Communiongemeinscbaft  entspricht,  als  Ritus  aber 
mit  der  Taufbundserneuerung  fttr  sich  nicbts  zu  thun  hat;  wkhrend 
die  herrschende  Unklarheit  ihn  doch  wie  begleitende  Segnung  fur 

diese  zu  fassen  verleitet. 

•<* 

§  195. 

Soweit  es  sich  um  objective  Taufbundserneuerung  handelt, 
kann  freilich  keinerlei  Kirchensegnung  und  -Handlung  fur  sich 
neben  der  sacramental- gottlichen  Versiegelung  ein  Recht  in  An- 
spruch  nehmen.  Fiir  die  letztere  aber  ist  als  principiell  entspre- 
chender  Act  oben  bereits  (§  165)  der  erste  Communiongenuss  fest- 
gestellt.  Dagegen  hat  die  subjective  Erneuerung  des  Taufbundes 
ihren  Ausdruck  in  der  von  den  Katechumenen  zu  erneuernden 
Ab-  und  Zusage,  nicht  ohne  eine  Umgestaltung  oder  Erganzung  die¬ 
ses  Bekenntnissactes  im  Sinne  des  Gelubdes  der  Treue  gegen  die 
betreffende  Bekenntnisskirche.  Aber  auch  das  an  erster  Stelle  vor- 
ausgehende  Bekenntniss  der  Reue  iiber  alle  Siinden,  durch  welche 
der  Jugendbund  gebrochen  worden,  gehort  schon  zu  den  Acten 
der  subjectiven  Bundeserneuerung.  Entspricht  dera  letzteren  fiir 
sich  die  offentlich  wiederholte  Absolution,  so  liegt  zwar  in  letz- 
terer  eine  erste  und  sacramental  geartete  (s.  u.)  Yorausgabe  der 
gottlich  -  objectiven  Bundeserneuerung  in  der  ersten  Communion. 
Immerhin  aber  bleibt  fiir  den  liturgisch-rituellen  Vollzug  der  Ge- 
sammthandlung ,  wenn  die  Handauflegung  als  einziger  Ritus  auf 
die  weitere  Bethatigung  subjectiver  Bundeserneuerung  folgt,  der 
Missstand,  diesen  Ritus  selbst  als  der  letzteren  entsprechenden 
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Act  gefasst  zu  sehen ,  was  als  principiell  unberechtigt  erwiesen 
ist  (§  194).  Diese  Erwagung,  und  nicht  ein  liochst  miissiges  In- 
teresse  an  Mehrung  ritueller  Handlungen  im  Ganzen  des  Confir- 
mationsactes,  leitet  auf  die  Frage  ,  ob  nicht  auf  einen  Ritus  Be- 
dacht  genommen  werden  miisse ,  der  im  Unterschiede  von  dem 
neuen  durch  die  Handauflegung  vertretenen  Momente ,  dem  Ab- 
schlusse  der  subjectiven  Taufbundserneuerung  znm  selbstfindigen 
Ausdrucke  dient.  Ein  solcher  ist  nach  reichlichem  Yorbilde  kirch- 
liclienHandelns  vorhanden.  Denn  nicht  um  willkiirlicbe  Neuschopf- 
ungen  kann  es  sick  handeln,  wo  wesentlicbe  kirchliche  Bediirfnisse 
in  Frage  kommen.  Die  Romische  Kirche,  welche  fiir  ihre  Firm- 
ung  des  nahegelegten  Actes  der  Handauflegung  vergessen  hat, 
braucht  dafiir  nur  noch  das  Kreuzeszeichen.  In  der  That  ist  aber 
damit  nur  ein  von  der  altkirchlichen  Katechumenenpadagogik  her 
aueh  nach  lutherischer  Tradition  der  Taufhandlung  einverleibter 
bedeutsamer  Ritus  in  Erinnerung  erhalten ,  dessen  urspriinglicher 
Sinn  ebenso  dem  negativen  Momente  der  Absagung  als  der  Streiter- 
weihe  neu  aufzunehmender  Christen  entspricht  und  jedenfalls  nach 
uralter  Tradition  als  Vorstufe  fiir  die  Weihe  der  Handauflegung 
feststeht.  Eben  darum  aber  handelt  es  sich  bei  dem  Abschlusse 
der  Taufbundserneuerung ,  die  Vorbedingungen  als  geleistet  zu 
bezeichnen,  auf  Grund  deren  die  Aufnahme  und  Gabenausstattung 
fiir  den  neuen  Communionstand  erst  mit  Fug  und  Recht  eintre- 
ten  kann.  Gerade  als  neue  Streiterweihe  entspricht  dieser  Ritus 
dem  Geliibde  der  Treue  gegen  die  Bekenntnisskirche  und  dem 
Begehr ,  in  diese  aufgenommen  zu  werden ,  dessen  ausdriickliche 
Kundgebung  Seitens  der  Katechumenen  dasErstere  passender  Weise 
zu  begleiten  hat.  Da  diesem  Begehr  sachlichem  Bediirfnisse  ge- 
mfiss  eine  ebenso  ausdriickliche  Aufnahme  zu  den  Rechten  und 
Pflickten  selbstandiger  Glieder  der  Bekenntnisskirche  entsprechen 
muss,  so  ist  nicht  abzusehen,  warum  diese  Zusage  nicht  von  einem 
dem  Brauche  bei  der  Taufhandlung  entspreckenden  rituellen  Acte 
begleitet  werden  diirfe,  resp.  warum  der  Taufbundserneuerung 
und  jenem  Begehren  zunfichst  nicht  die  entsprechende  christliche 
Streiterweihe  auf  neubereiteter  Stufe  als  Antwort  entsprechen  soil. 
Ihr  wiirde  sich  dann  die  Zusage  der  Aufnahme  unmittelbar  an- 
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sckliessen,  nm  in  nicht  minder  unmittelbarer  Folge  zu  dem  Gebete 

nm  die  Ausriistung  mit  den  entsprecbenden  Gaben  und  der  Zu- 

sieberung  dieser  durcb  Handauflegnng  fort.zuscbreiten.  Aucb  der 

% 

Unterschied  im  Vollznge  beider  ritneller  Acte  ist  dann  ganz  mo- 
tiviert,  dass  die  Krenzeszeicbnung  als  in  commune  ertheilte  stebend 
empfangen  wird,  wie  in  gleicber  Weise  Absagung  und  Bekenntniss, 
Gelubde  und  Begebr  kundgegeben  werden,  und  dagegen  dem  vor- 
ausgegangenen  Altargebete  entsprecbend,  die  Handauflegnng  knieend 
am  Altare  und  den  Einzelnen  fur  sich  appliciert  entgegengenom- 
men  wird.  Wie  fiir  den  Segenssprucb  bei  der  letzteren  aus  friiber 
erorterten  Grunden  (§  194)  jeder  Ausdruck  zu  yermeiden  ist,  der 
einer  neuen  Verleibung  von  Heilsgeist  abnlicb  sahe  und  anderer- 
seits  aus  padagogischer  wie  liturgiscber  Riicksicbt  individualisie- 
rende  Berecbnung  einzelner  Segensspriicbe  sicb  nicbt  minder  wider- 
ratb  ,  so  ist  bei  einigem  immerhin  empfeblenswerthen  Wechsel 
der  Inbalt  der  Segensspruche  auf  Mebrung  des  Gnadengeistes 
und,  speciell  der  Handauflegung  entsprecbend  ,  auf  Verleibung  der 
Geistesgaben  zum  Dienste  der  Kircbe  zu  stellen.  Die  rituelie  Ge- 
sammtbandlung  der^Confirmation  verlauft  dann  in  vier  Hauptac- 
ten,  die  ihrem  Wesen  nacb  einander  in  cbiastiscber  Form  ent- 
sprechen.  Denn  das  allem  Uebrigen  vorangebende  Bekenntniss 
der  Siinde ,  am  Altare  knieend  von  Einem  fur  die  Anderen  ge- 
sprochen ,  kniipft  mit  der  Absolution  dep  Eingang  an  den  letz- 
ten  Abschluss  in  der  ersten  Communion  ,  beide  vereint  den  seel- 
sorgerlich  -  kircblicben  Katecbumenat  abscbliessend.  Von  diesen 
beiden  eingefasst,  stelien  in  der  Mitte  die  beiden  Abscblussacte 
der  gesammten  Katechumenats-  als  Tauferziehung  und  des  Stan- 
des  auf  der  Initiationsstufe  ,  der  Act  der  subjectiven  Taufbunds- 
erneuerung  mit  der  signatio  cimcis  und  der  Act  der  Segensweihe 
fiir  die  neue  Stufe  mit  der  impositio  manuum :  Beides,  die  kircb- 
licbe  Vermittlung  ausdriickend  zwiscben  den  Acten  der  gottlicben 
Gnadenversicberung. 

§  196. 

Obgleicb  aucb  ein  katecbetiscber  Gottesdienst  (§  190)  ist 
dock  die  Confirmation  als  Laienordination  (J  194)  und  Zufiibr- 
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ung  neuer  Communionglieder  ein  Act  von  so  hohem  und  specifi- 
schen  Interesse  der  Communiongemeinde ,  dass  dieser  Hand- 
lung  mit  vollem  Rechte  die  Stelle  eines  Hauptgottesdienstes  selb- 
standiger  Art  zukommt.  Ueber  alien  Zweifel  aber  wird  dies  er- 
hoben,  sobald  man  die  erste  Communion  als  integrierenden  Act 
der  Gesammtfeier  behandelt.  Dieses  empfiehlt  sicb  nicht  nur 
aus  nahegelegten  praktiscben  Griinden,  besonders  in  Stadten ;  son- 
dern  ist  nach  oben  erorterten  principiellen  Yoraussetzungen 
(§  166)  die  einzig  durchgreifende  Abhilfe  gegeniiber  der  Gefahr, 
die  Confirmation  fur  sich  mit  der  objectiven  Bundeserneuerung 
verwechselt  zu  sehen.  Die  gottlich  objective  Bundesversieglung 
ist  der  einzig  wiirdige  Scblussact  der  Taufbundserneuerung ,  und 
die  correcte  Gestaltung  der  ersten  Beicbte  (§  189)  beseitigt  die 
allein  scbeinbar  berechtigten  Bedenken ,  die  man  dagegen  aufge- 
bracht.  Denn  was  sonst  wider  ungebuhrliehe  Ausdehnung  der 
Feier  geltend  gemacht  wird  ,  sollte  man  vielmehr  gegen  andere 
ungehorige  Zuthaten  richten.  Allgemeiner  zwar  ist  scbon  die 
Abtrennung  des  Glaubensexamens,  der  den  Schul-  und  Unterrichts- 
katecbumenat  fur  sich  abschliesst,  auf  einen  friiheren  Termin  zur 
Sitte  geworden.  Deshalb  braucht  demselben  die  entspreehende 
Oeffentlichkeit  nicht  entzogen  zu  werden.  Ein  sonntaglicher  Nach- 
mittagsgottesdienst  ist  seine  als  passender  Vorbereitung  (§  188) 
entspreehende  Stelle,  wie  der  besondere  Charakter  dieser  Rechen- 
sebaftsstunde  berechtigt ,  ihn  iiberwiegend  zu  einem  Bekenntniss- 
acte  (§  1-80)  zu  gestalten,  der  auch  von  aller  Peinlichkeit  schul- 
massiger  Priifung  moglichst  frei  zu  halten  ist.  Yerkehrt  dagegen 
ware  es,  der  Confirmationshandlung',  etwa  weil  ihr  die  Stelle  des 
Hauptgottesdienstes  vindiciert  ist,  edne  Gemeindepredigt  mit  voll- 
stfindiger  Eingangsliturgie  vorausgehen  zu  lassen.  Selbst  die  letz- 
tere  ist  entbehrlich  und  aus  liturgischen  Riicksichten  gerade  um- 
zugestalten  ;  denn  obenan  das  Confiteor  und  das  Credo  finden  in  die- 
sem  Gottesdienste  ihren  besonderen  Ausdruck  in  der  Confirma¬ 
tionshandlung  selbst.  Ein  Eingangslied  ist  an  sich  genug,  hoch- 
stens  wenn  man  will  Introitus  und  entspreehende  Lection.  Statt 
der  Predigt  aber  geht  als  homiletischer  Theil  der  Confirmations¬ 
handlung  selbst  im  weiteren  Sinne  eine  kttrzere  Altar-  oder  Stand- 
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rede  voran,  die  nacbst  den  im  Yordergrunde  versammelten  Kate- 
cbumenen ,  wie  deren  Eltern  und  Pathen ,  der  Gemeinde  zugleicb 
gewidmet  ist  als  Erinnerung  allgemeiner  Pflicbfc  der  Taufbunds- 
erneuerung  und  Uebergabe  wie  Empfeblung  der  neuen  Commu- 
nionglieder  insbesondere.  Nacb  zwiscbeneingelegtem  Gesange  fol- 
gen  dann  die  Katechumenen  dem  Geistlicben  in  die  unmittelbare 
Nabe  des  Altares,  wo  sicb  unter  kurzer  erklarender  und  weibender 
Yermittlung  der  einzelneu  Hauptacte  die  weitere  Handlung  voll- 
ziebt.  In  Uebersiclit :  I.  Die  Aufforderung  zur  Ablegung  der  Beiebte 
mit  Absolution ,  deren  beiden  Formularen  die  Beziebung  auf  das 
ganze  Jugendleben  einzufugen  ist.  II.  Die  Aufforderung  zur  Er- 
neuerung  des  Taufbundes,  resp.  die  Fragen  und  Antworten  iiber 
Absagung  und  Glaubensbekenntniss,  das  gemeinsam  zu  sprecben  und 
als  im  Sinne  der  Bekenntnisskircbe  zu  bestatigen  ist;  begleitet 
yon  dem  Geliibde  der  Treue  mit  der  Bitte  um  Aufnabme  zu  selb- 
standigen  Gliedern  der  Gemeinde.  Der  Kreuzeszeiebnung  mitVo- 
tum  und  Aufnabmserklarung  folgt  ein  entsprecbender  Vers  oder 
kurzer  Wechselgesang  mit  der  Gemeinde.  III.  Nacb  Aufforderung 
an  die  Gemeinde  zur  Mithilfe  spricbt  der  Geistlicbe  am  Altare 
knieend  das  Gebet  um  gottlicbe  Segnung  und  Ausriistung,  wor- 
auf  die  Katecbumenen ,  abtheilungsweise  am  Altare  knieend,  die 
Handauflegung  mit  Segensspruch  empfangen.  Aucb  diesen  Act 
scbliesst  ein  entsprecbender  kurzer  Gesang.  IV.  Die  Communion- 
feier  mit  vollstandiger  Abendmahlsliturgie  (s.  u.). 

Gestatten  es  die  Yerbaltnisse ,  so  empfieblt  sicb,  nur  unter 
Yortritt  der  Katechumenen,  den  Eltern  und  Patben  die  Tbeilnabme 
an  der  Communion  zu  gestatten,  scbon  darum,  weil  dann  die  Mor¬ 
gens  oder  Nachmittags  vorker,  vorausgebende  Beichtbandlung  Ge- 
legenbeit  bietet,  mit  diesen  wie  nie  sonst  iiber  die  beilige  Ver- 
antwortlicbkeit  ibres  Berufes  an  den  Tauflingen  zu  sprechen.  — 
Scbliesst  dann  die  postcommunio  (s.  u.)  wie  gewobnlicb  ab ,  so 

ermoglicbt  zunacbst  die  Verwendung  des  Hauptgottesdienstes  die 
,  • 
nacbfolgende  .Nacbmittagsfeier  speciell  der  ersten  seelsorgerlicben 
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Gestalt  zu  g^ben ,  entspricht  so  wenig  der  Hohe  des  Momentes, 
als  der  Stille  und  Ruhe  reinen  Aufnehmens,  worin  man  billig 
die  Neuconfirmierten  in  dieser  Stunde  zu  balten  hat.  Handelt  es 
sich  doch  auch  nicht  um  Aneignung  besonderer  Lehrgegenstande. 
Vielmehr  gilt  es ,  durch  eine  ernste  Feier  den  Tag  in  seinem 
ganzen  Verlaufe  gegen  weltliche  Entweihung  schiitzen  zu  helten 
und  durch  eine  kurze  seelsorgerlich  gehalteno  Ansprache  den  Ein- 
druck  der  vormittdgigen  Feier  zu  vertiefen ,  das  Geliibde  der 
Treue  aber  als  ein  die  ganze  Folgezeit  beherrschendes  zu  ver- 
scharfen.  Die  Neuconfirmierten  bilden  daher  fur  sich,  wieder  wie 
am  Morgen  um  den  Altar  versammelt,  die  Gemeinde,.  der  die  Al- 
tarrede  in  erster  Linie  gewidmet  ist.  Lasst  man  sie"  zu  dieser 
Feier  hie  und  da  von  den  Katechumenen  des  nachsten  Jalirganges 
begleiten ,  so  hat  dieser  Brauch  sein  Empfehlendes ;  aber  niiher 
noch  liegt  es,  dass  die  Confirmanden  friih  von  den  Pathen  in  ge- 
sammeltem  Zuge  geleitet  und  von  dem  Pfarrer  an  der  Thiire  der 
Kirche  mit  entsprechendem  Segensgrusse  empfangen  werden.  Als 
Liturgie  geniigt  fiir  den  Nachmittagsgottesdienst  was  sonst  fiir 
diesen  brauchlich  ist  (s.  u.).  Legt  man  die  Confirmation  auf  den 
Palmsonntag,  wofiir  altkirchliche  Reminiscenzen  so  gut  vorliegen, 
wie  fiir  den  Sonntag  nach  Ostern,  so  sichert  dies  den  wesentlichen 
Gewiun,  die  ganze  nachfolgende  Woche  durch  die  hochste  Christen- 
feier  zugleich  fiir  die  Neuconfirmierten  geweiht  und  geheiligt  zu 
sehen  ,  und  ist  auch  fiir  gottesdienstliche  Nachpflege  ein  weite- 
rer  Raum  gewahrt.  Aber  wie  die  letztere  im  Allgemeinen  der 
Seelsorge ,  als  besonderer  Thatigkeit  zugehort  (§  123),  so  fallt 
alles  weitere  gottesdienstliche  Leben  der  Neuconfirmierten  schon 
unter  den  Cultus  der  Communiongemeinde,  zu  deren  Gliedern  sie 
durch  die  „Laienordination“  (§  194)  erhoben  worden  sind. 


C.  Der  Cultus  der  Communiongemeinde. 

Cap.  XI. 

Die  Principien  des  Comnmnioncultus. 

.  '  §  197. 

Mit  der  ersten  Communionfeier  siud  die  Katechumenen  be- 
reits  thatsachlich  zum  Vollgenusse  reifer  Cultusglieder  gelangt, 
nachdem  ihnen  —  so  lange  Confirmation  in  allseitiger  Bedeutung  mit 
Abendmablszulassung  yerbunden  wird  (§  183)  —  vorber  alle 
Rechte  solcher  zugesprochen  worden  sind.  Durch  den  dabei  vor- 
ausgesetzten  Bekenntnissact  haben  die  Neuconfirmierten  zugleicb 
das  Recht  gewonnen,  der  Idee  nach  als  ,,Glaubige“  in  dem  Voll- 
sinne  zu  gelten  ,  wie  an  diesem  das  Wesen  der  Gemeinde  Christi 
hangt' (§  28),  und  die  Stufe  reifer  und  voller  Jiingerschaft  Christi 
sich  mit  dieser  Idee  deckt  (§158).  Auch  die  altkirchliche  Bezeich- 
nuug  als  ntaxoi  hatte  das  mit  derTaufe  zugleich  empfangene  Com- 
munionrecht  zur  Voraussetzung ;  wahrend  sich  bei  Voraussetznng  yon 
Kindertaufe  der  Katechumenat  und  die  Communionreife,  wie  es  oi’ga- 
nisch  allein  berechtigt  genannt  werden  kann(§  165),  als  verschiedene 
Stufengrade  werdender  und  vollerreichter  Jiingerschaft  auseinander- 
legen.  Darin  liegt  dann  schon  principiell  begrilndet ,  dass  mit  der 
Communionstufe  ebenso  erst  dieFahigkeit  einesgemeindlichen  Selbst- 
seins  und-Lebens  aus  innerer  und  eigener  Wesensbestimmung  gewon¬ 
nen  als  im  Leben  der  Gottesgemeinschaft  und  daher  auch  des  Gottes- 
dienstes  diejenige  Hohe  der  allgemeinen  Christenthumsart  gegeben 
ist,  welche  die  Normalform  fttr  Alles  bildet,  was,  im  Dienste  anderer 
Kirchenthatigkeiten  erfordert ,  gottesdienstliche  Formen  des  Voll- 
zuges  tragt.  Nur  weil  dieses  Formelement  fur  sich  unmoglich 
mehr  als  das  innere  Wesens-  und  Werthyerhaltniss  der  einzelnen 
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Kirchenthatigkeiten  bedeuten  kann ,  bestimmt  sich  von  daber 
nicbt  die  Reihenfolgo  der  Disciplinen  (§  115  ff.).  Sondern  eben 
nur ,  was  von  liturgischen  Vorgangen  bei  der  dem  Cultusleben 
genetiscb  vorangehenden  Kircbenentwicklung  in  Frage  kommt, 
findet  fur  den  allgemeinen  Vollzug  sacramentalen  und  sacrificiel- 
len  Handelns  seine  letzte  Motivierung  und  hochste  Norm  im  Cul¬ 
tusleben  der  Communiongemeinde ;  wabrend  sicb  das  Besondere 
und  Weseutlicbe  des  Inbaltes  und  Zweckes  dieser  Handlungen  von 
den  einzelnen  Thatigkeiten  ber  bestimmt. 

§  198. 

Wie  darum  dem  Missverstiindnisse  zu  wehren  war ,  dass  li- 
turgisches  Handeln  im  gesammten  Umfange  mit  „Cultusn  iden- 
tiscb  sei  (§116),  so  gewahrt  erst  der  Communioncultus ,  als  die 
fur  alles  gottesdienstliche  Lebcn  cbristlicber  Art  specifisch  be- 
zeicbnende  Stufe,  die  Moglichkeit,  den  Cultus  be  griff  in  seiner 
durch  das  Wesen  des  Cbristentbumes  bedingten  Fassung  tiber- 
haupt  festzustellen.  So  wicbtige  Aubaltspunkte  der  Sprachbegriff 
und  mebr  nocb  der  Sprachgebrauch  und  Ausdruckswechsel  fiir 
den  gemeinsamen  WurzelbegrifF  bietet ,  so  ist  doch  der  erstere 
nur  eine  Schopfung  heidnisch  religiosen  Bewusstseins  und  seine 
Wandelung  in  der  Gescbicbte  ,  resp.  seiner  Synonyma  in  anderen 
Spracben,  nur  Ausdruck  eines  menscblichen  Culturprocesses ,  der 
im  Cbristenthume  ebenso  seinen  kronenden  als  corrigierenden  Ab- 
scbluss  finden  muss.  Darin  aber  liegt  gerade  das  irreleitende 
Motiv  bei  jener  Identificierung  von  Liturgie  und  Cultus ,  dass 
man  glaubt,  die  allgemeine  Basis  der  Construction  fur  liturgisches, 
resp.  cultiscbes,  Handeln  in  einem  alien  Religionen  gemeinsameu, 
zuletzt  scblecbthin  menschlicb  naturlich  motivierten  Handeln  clar- 
stellencler  und  symboliscber  Art  finden  zu  konnen.  Wie  unthun- 
lich  dies  fiir  principielle  Begriindung  scblecbthin  berecbtigter 
cbristlicher  Cultusform  ist,  konnte  man  scbon  daran  erkennen, 
dass  resolut  l'eformierte  AulFassung  die  Meinung  vertritt,  symbo- 
lisches  und  ceremonielles  Handeln,  dem  Wesen  des  Cbristenthumes 
entsprechend ,  iiberhaupt  verwerfen  oder  docb  anf  ein  Minimum 
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beschr&nken  zu  mtissen  (§  71).  Und  doch  ist  dies  auch  eine 
christliche  Cultusart.  Daher  war  diese  Frage  iiberhaupt  der  all- 
gemeineD  Principienlehre  praktischer  Theologie  zuzuweisen  und  dort 
an  entsprecbendem  Orte,  wie  von  dem  gemeinmenschlichen  Bediirf- 
nisse,  so  insbesondere  von  Recbt  undWerth  des  Sjmboles  und  der 
religiosen  Ceremonien  wie  von  den  allgemeinen  Gesetzen  des  Litur- 
gischen  im  christlichen  Cultus  zu  handeln  (§  69).  Wie  aber 
dabei  scbon  als  oberstbestimmende  Voraussetzung  waltete ,  dass 
christliche  Liturgie  ihr  Wesensgesetz  nur  von  der  Eigenthiimlich- 
keit  des  Christenthumes,  d.  h.  vender  neutestamentlichen  Offenbar- 
ung  in  ihrem  Unterschiede  sogar  von  der  alttestamentlichen  her 
nehmen  muss  (§  67  f.),  so  sollte  vielmehr  noch  feststehen,  dass  ein 
Cultusbegriff,  hergenommen  von  dem,  was  Religiousiibung  im  All¬ 
gemeinen  und  obenan  auch  der  heidnischen  eignet,  nicht  als  Grund- 
lage  fiir  principielle  Darstellung  christlichen  Cultuslebens  geeignet 
sein  konne. 

§  199. 

% 

Vielmehr  ist  aller  Gottesdienst  nach  dem  wesentlichen  Be- 
griffe  der  Gottesgemeinschaft  zu  bemessen  und  nur,  wo  diese 
als  wesentlicher  Besitz  und  Genuss  die  Voraussetzung  bildet,  kann 
von  einer  idealen  und  normalen  Gestalt  des  ersteren  geredet  wer- 
den.  Demgemass  aber  muss  dann  der  allgemeine  Begriff  cultus 
eine  wesentlich  verschiedene  Bedeutung  und  Inhaltsfiille  gewinnen. 
Mag  man  immerhin  den  Begriff  der  Gottesverehrun  g  als  das 
Allgemeine  und  Gemeinsame  bezeichnen  ,  so  weist  von  dieser  Be- 
stimmung  aus  ,  wenn  man  sie  scharf  ins  Auge  fasst ,  sogar  die 
Cultusform  der  beiden  reformatorischen  Richtungen  (§  53  ff ) 
noch  immer  eine  Reihe  charakteristischer  Unterschiede  auf ;  ge- 
schweige  des  ungleich  tieferen  Unterschiedes,  den  evangeliscber 
Cultus  und  Romisch  -  wie  Griechisch  -  katholischer  Iiberhaupt  be¬ 
zeichnen.  Wenn  aber  auf  gemeinsam  christlichem  Boden  und  un- 
ter  wesentlich  gleicher  Voraussetzung  des  Besitzes  von  Gottesge¬ 
meinschaft  solche  wesentlich  unterschiedene  Besonderheiten  vor- 
liegen,  wie  viel  tiefer  muss  dann  die  Kluft  zwischen  christlicher 
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Gottesverehrung  nnd  zwischen  dem  sein,  was  nnter  diesem  Namen 
auf  heidnischem  oder  auch  auf  alttestamentlichem  Gebiete  ge- 
iibt  wird. 

§  200. 

Nach  dem  Maasse  der  real  und  innerlich  angeeigneteu  Gottes- 
gemeinschaft  auf  der  Stufe  christlichen  Heilsstandes  muss  sich 
christlicher  Gottesdienst  von  jiidisch-  alttestamentlichem  wie  von 
dem  heidnischen  Cultus  unterscheiden  lassen.  Beiden  letzteren 
haftet  zunachst  im  Gegensatze  zu  der  ..Anbetung  im  Geistea  ('Jolr 
4,  24 j  das  Element  der  Aeusserlichkeit  an,  das  weiter  an 
dem  specifisch  operativen  Verhalten  sein  Charakteristikum  hat. 
In  Anstrengung  eigener  Leistungen  verrath  man,  dass  der  gesickcrte 
Besitz  noch  feblt,  der  die  im  Genusse  vorbandener  Giiter  beruhende 
Feier  ermoglicht.  Wie  verscbieden  unter  sich,  zeigt  dennoch  alt- 
testamentlicher  wie  heidnischer  Gottesdienst  dieselbe  hohere  Werth- 
legung  auf  Ort  und  Instrumente  der  Gottesverehrung,  wie  auf 
den  ausseren  Handlungsvollzug,  insbesondere  auf  den  Opferdienst, 
den  Charakterzug  religios  operativen  Verhalteus.  Dann  konute  in 
der  That  die  Consequenz  naheliegen  ,  fUr  den  Gottesdienst  „im 
Geiste*4  alle  symbolisch -liturgische  Aeusserlichkeit  des  Cultus  fur 
ungeeignet  zu  erachten  (§  198).  —  Andererseits  hat  fur  Israel 
obenan  das  Opfer  eine  verheissungsmassig  begrundete  und  that- 
sachlich  vermittelnde  Bedeutung  fur  Einzelwirkungen  der  Gottes- 
gemeinschaft  gehabt;  wahrend  vom  heidnischen  Opfer  nicht  mehr 
gesagt  werden  kann ,  als  dass  es  die  Gottesgemeinschaft  opfernd 
suchte  und  ahuend  verehrte ,  von  der  es  durch  Specialotfenbarung 
keine  gewisse  Erkenntniss  besass.  Bei  Israel  fehlt  noch  die  cen- 
tralinnerliche  und  fiir  den  Einzelnen  speciell  geistinnere  Gegen- 
wai*t  des  Heiles  ,  das  ihm  doch  in  seinem  Wesen  wie  in  seiner 
zukunftigen  Erscheinung  der  Hauptsache  nach  nicht  unbekannt 
und  ungewiss  war:  —  darum  fallt  bei  ihm  der  Schwerpunkt  in 
noch  aussere  Yermittlung  des  Transmundanen.  Fiir  den  Hei- 
den  dagegen  begriindet  sowol  der  Charakter  der  thatsachlich  zu- 
standigen  Offenbarungsquelle  (Rom.  1,  19  ff.)  als  die  geschichtlich 
v.  Zezschwitz,  Syst.  d.  prakt.  Theologie.  17 
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begrtindete  Verkehrung  dieses  Erkenntnissweges  eine  Vermiscbung 
des  schlechthin  Mundanen  mit  dem  Gottlichen,  die  neben  dem  all- 
gemeinen  Charakter  der  Superstition  und  dem  Motive  der  Theo- 
phobie  als  Resultat  die  Reducierung  des  Wesens  alles  Gottes- 
dienstes  auf  die  aussere  Form  von  Verehrung  in  XatQSia 
und  theurgiscker  Operation  ergeben  musste.  Als  operative 
Theolatrie  und  operative  Vermittlung  lasst  sich  daher 
kurzweg  heidnischer  und  israelitisch-alttestamentlieher  Gottesdienst 
nach  seinem  Wesensunterschiede  vom  christlichen  bezeichnen;  nnd 
zu  dem  Gegensatze  des  Gottesdienstes  ;;im  Geiste“  tritt  dann  als 
zweites  Charakteristikum  dieAnbetung  „in  Wahrheita,  als  Real- 
erfullung  gegeniiber  aller  auf  Zukunft  trostenden  typischen  nnd 
unterpfandlicben  Vermittlung  im  Alten  Testamente,  wie  ge gen- 
liber  aller  heidnischen  Verkehrung  wahrer  Gotteserkenntniss  und 
Gottesverehrung. 

§  201. 

Bildet  dagegen  die  wesentliche  Gegenwart  der  Gottesgemein- 
schaft,  als  eine  innerlich  im  Geistc  des  Christen  realisierte  (§  22), 
die  Principvoraussetznng  alles  gottesdienstlichen  wie  alles  geist- 
lichen  LebenS  der  Christengemeinde,  so  ergibt  sich  von  daher,  wie 
eine  wesentliche  Differenz  von  Allem,  was  sonst  Cultus  heisst,  so 
eine  positive  Begriffsbestimmung,  die  ihrerseits  ihren  Vollausdruck 
in  Erscheinung  cultischen  Lebens  eben  nur  auf  der  Commu- 
nionstufe  der  Christengemeinde  und  in  den  liturgischen  Hand- 
lungen  hat ,  die  schlechthin  von  der  Idee  des  Selbstlebens 
der  Gemeinde  christlicher  Glaubensreife  her  sich  nach  Form  wie 
Inhalt  ableiten.  Als  Verehrung  und  Anbetung  kann  dann  iiber- 
haupt  nur  bei  ganz  einseitiger  Betonung  des  sacrificiellen  Elemen- 
tes  ,  vielmehr  nur  bei  legaler  Geistesrichtung  der  Grundcharakter 
christlichen  Gottesdienstes  noch  bestimmt  werden.  An  die  Stelle 
des  operativen  Elementes  tritt  vielmehr  die  Idee  der  Feier  in 
dem  bewusst  ausgepragten  Sinne,  dass  in  Stillstellung  eigenen  ver- 
mittelnden  oder  selbstwirkenden  Thuns „  vor  Allem  die  gottliche 
Gnadengegenwart  mit  ihren  Segnungen  von  der  Christengemeinde 
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erfahren  und  empfanden  wird,  —  ein  Wesenscharakter  des  Got- 
tesdienstes  christlicher  Gemeinde,  der  auch  in  der  Entfaltung  des 
anderen  Begriffsmomentes  der  Feier  nicht  aufgehoben  gelten  darf. 
Denn  auch  alles  Feiern  im  Sinne  festlichen  Begehens  gilt  in  der 
Christengemeinde  der  Realprasenz  der  Gottesgemeinschaft,  sei  es 
in  Form  der  neuen  Vergegenwartigung  gottlicher  Offenbarungs- 
thaten  (§  99) ,  sei  es  als  unmittelbare  Erfabrung  der  Heilsgegen- 
wart  im  Genusse  desWortes  oder  des  Sacramentes.  Der  objectiven 
Gottesstufe  neutestamentlicher  Offenbarung  ebenso  entsprechend 
wie  der  subjectiven  Reifestufe  des  Glaubensstandes  der  Coramu- 
niongemeinde,  muss  vielmehr  der  Begriff  christlichen  Cultuslebens 
in  dem  gemeindlichen  G en u s s e  der  Gottesgemeinschaft  in  Christo 
gefunden  werden ,  der  seine  wesentliche  Form  in  der  Feier  im 
vorbezeichneten  Sinne  bat.  Dem  gegeniiber  kann  auch  die  Be- 
stimmung  des  Cultus  als  Darstellung  christlichen  Bewusstseins 
in  der  Gemeinde  nur  noch  den  Anspruch  erheben,  ein  reines  Form- 
element  zu  bezeichnen  ,  in  welchem  Genuss  und  Feier  dds  christ¬ 
lichen  Gottesdienstes  sich  unmittelbar  Ausdruck  geben  ;  da  was 
diese  wesentlich  bedingt  an  der  Erfahrung  realer  Gottesgegen- 
wart  und  der  Beziehung  auf  die  letztere  hangt,  die  in  ihrer  Rea- 
litat  an  Anderes  gebunden  ist  als  an  christliches  Bewusstsein 
von  ihr  und  nicht  schlechthin  in  der  Form  der  Darstellung  des 
letzteren  vermittelt  wird.  Andererseits  dient  diese  Schleier- 
macher’sche  Fassung  wesentlich  zur  Bestatigung  des  obigen 
Grundbegriffes  vom  christlichen  Gottesdienste  als  Genuss  gegen- 
wartigen  Besitzes  in  Form  von  Selbstleben  der  Gemeinde. 

§  202. 

Dann  wird  man  sich  zunachst  des  principiell  festgestellten 
Begriffes  alles  Communionlebens  der  Gemeinde  erinnern  miissen 
(§  32),  wonach  in  demselben  schlechthin  die  Gemeinde,  als  das 
unmittelbare  Subject  alles  kirchlichen  Handelns,  sich  zugleich  aus- 
schliesslich  Object  ist,  soweit  nicht  die  Gottesbeziehung,  in  diesem 
Selbstleben  fur  sich  ausgepragt ,  eine  besondere  Stellungnahme 
von  Subject  und  Object  bedingt.  Das  Communionleben  der  Ge- 
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meinde  bew&hrt  jedenfalls  allein  eine  Gottesbeziehung ,  bei  der 
die  Gemeinde  sich  scklechtkin  Selbstzweck,  respective  der  Zweck 
der  Selbsterbauung  rind  des  eigenen  Heilsgenusses  der  allein  herr- 
schende  ist.  Nur  auf  diesem  Boden  kann  daher  der  specifische 
Gedanke  des  ckristlichen  Cultus  (§  201)  in  Genuss  und  Feier  seine 
reine  Auspragung  finden  — :  die  innerlichste  Begriindung  fiir 
das  sckon  anerkannte  Gesetz  (§  197),  dass  Cultushohe  die  Norm 
nnd  das  bestimmende  Maass  fiir  liturgisckes  Handeln  anf  alien 
anderen  Stufen  kirchlicker  Lebensbeth&tigung  vertritt  (s.  u.).  — 
Sobald  dagegen  ausser  dem  Communionleben  belegene  Zwecke  in 
Frage  kommen,  ergibt  sick  von  selbst  ein  iiber  die  Idee  des  Ge- 
nusses  und  der  scklecktkinnigen  Feier  kinausgreifendes  operatives 
Element  —  eine  relative  Parallele  mit  der  (alttestamentlicken) 
Cultusstufe,  auf  der  es  sick  um  Yermittlung  von  erst  nock  zu  er- 
reichenden  Vollendungszielen  handelt.  So  entbekrt  das  missiona- 
riscke  Handeln  ,  wo  Nichtkirche  das  Object  bildet ,  das  Moment 
des  Cultus  nock  so  gut  wie  ganz.  Fiir  alles  sacrifieielle  Han¬ 
deln  feklt  iiberhaupt  die  Basis,  wo  Gemeinde  nock  nicht  herge- 
stellt  ist.  Das  sacramentale  Element  der  Heilsanbietung  kerrscht 
allein  vor ,  und  rein  diakonisch  vermittelnd  verhalt  sich  dabei, 
soweit  sie  im  Missionare  thatig  ist,  die  Kirche.  Wenn  dort  iiber¬ 
haupt  auf  rituelle  Acte  zu  denken  war  (§  153),  kommen  diese 
eben  nur  als  solche  in  Frage,  ohne  den  alter  Liturgie  wesentlichen 
Charakter  der  Weckselkandlung.  Rein  operativ  wiirde  eine  dort 
angewandte  Kreuzeszeichnung  die  Grenze  zwiscken  Nicktkircke  und 
Kirche  bezeicknen  helfen.  —  Ganz  ahnlich  aber  verhalt  es  sick 

mit  den  liturgischen  Acten  auf  der  Katechumenatsstufe.  Dass  sie 

•  / 

sich  mehrentkeils  innerkalb  der  Versammlung  der  Cultusgemeinde 
vollziehen,  betkeiligt  diese  natiirlich  bei  der  Handlung  und  ermog- 
lickt  eine  formell  andere  liturgische  Gestaltung  ,  respective  einen 
anderen  Umfang  sacrificiellen  Handelns.  Ebenso  ist  es  das  Cul- 
tusamt,  das  aus  friiher  erorterten  Griinden  (§  166),  dabei  die  In- 
teressen  der  Communiongemeinde  vertretend,  die  Handlung  leitet 
und  vermittelt.  Aber  eben  das  letztere  handelt  in  all  diesen 
Acten  an  und  mit  solche n ,  die  noch  nicht  als  selbstberechtigte 
Gemeinde  mitzuhandeln  fahig  sind,  sondern  rein  als  Objecte  des 
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gottlichen  und  von  der  Kirche  diakonisch  vermittelten  Heilswir- 
kens  in  Frage  kommen.  Operativ  und  vermittelnd  fiir  den  Zweck, 
dass  im  Werden  begriffene  Christen  zur  Vollreife  des  Jiingerstau- 
des  und  der  Kirckengemeinschaft  herangebildet  werden,  tritt  auch 
alles  liturgische  Handeln  auf  dieser  Stufe  ein,  und  nur  der  Grund- 
charakter  als  sacramentales  und  sacrificielles  Handeln ,  sowie 
das  Wechselverhaltniss  beider,  soweit  das  letztere  iiberhaupt  schon 
in  Frage  kommt,  bestimmt  sich  von  den  Gesetzen  des  ckristlichen 
Cultus  in  der  Communiongemeinde  her  (s.  u.). 

§  203. 

Wesentlich  nicht  anders  ist  liber  die  liturgischen  Yorgknge 
zu  urtheilen,  die  ihrem  Inhalte  nach  vom  seelsorgerlicken  Handeln 
her  bedingt  sind.  Zwar  ist  es  die  Cultgemeinde  selbst,  die  bei 
letzterer  Thatigkeit  und  durch  das  Cultusamt,  ihr  Interesse  an 
der  Heiligung  auch  des  Hauslebens  und  irdischen  Berufsstandes 
ihrer  Glieder  bethatigt;  aber  indem  sie  sich  damit  auf  das  Ge- 
biet  der  Weltbeziehungen  ihrer  Gemeindeglieder  begibt,  waltet 
nicht  mehr  ihr  Selbstleben  in  der  Gottesbeziehung  als  das  allein 
bestimmende;  sondern  auch  hier  tritt  operative  Thatigkeit  fiir 
Zwecke  ein ,  die  als  solche  ausserhalb  des  Cultusgebietes  liegen. 
Im  letzten  Sinne  handelt  es  sich  auch  hier  Vermittlung  eines 
erst  zu  erreichenden  Vollendungszieles  ,  nur  dass  dieses  nicht  wie 
oben  (§  202)  in  der  Communionreife  selbst  zu  suchen  ist,  son¬ 
dern  iiber  diese  hinausweist  und  in  jener  Heiligung  aller  irdi¬ 
schen  Beziehungen  der  Gemeindeglieder  liegt,  die  ihr  letztes  Ziel 
in  der  Verklkrung,  ihre  Perspective  aber  in  der  wachsenden  Er- 
scheinung  der  verborgenen  Heiligkeit  der  Cultgemeinde  vor  der 
Welt  hat.  Dahin  gehoren  die  liturgischen  Handlungen,  welche 
oben  principiell  der  seelsorgerlichen  Thatigkeit,  speciell  in  dem 
Sinne,  zuzuweisen  waren,  wonach  diese  auch  die  Aufgabe  hat, 
progressiv  heiligend  die  Weltbeziehungen  der  Kirchenglieder  zu 
durchdringen  (§  124).  Bei  Handlungen ,  wie  Trauung  und  Be- 
grkbniss,  bestimmt  der  in  natlirlichen  Lebensbedingungen  belegene 
Zweck  das  Wesen  der  Handlung,  und  wieder  sind  es  nur  die  all- 
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gemein  gebrauchlichen  Formen  des  Handelns,  wie  Lection,  Gebet 
und  Segen,  die  dabei  ibre  aucb  nur  allgemeineu  Normen  fiir  sicb 
wie  fiir  ihr  Wechselverhaltniss  von  daber  ableiten,  wo  die  Selbst- 
that  und  der  reine  Selbstzweek  bewussten  Communionlebens  die 
Formen  scbaffen,  die  dem  Wesen  des  cbristlicben  Cultus  als  sol- 
cbem  zum  Ausdrucke  dienen. 


§  204. 

Darin  liegt  zunSchst  der  negative  Beweis ,  dass  cbristlicber 
Cultus  als  solcber  seinen  Wesensausdruck  ausscbliesslich  im  culti- 
schen  Gemeinscbaftleben  der  Communiongemeinde  finden  kann. 
Denn  was  diese  letztere  als  solche  cbarakterisiert,  kommt  zugleich 
iiberein  mit  dem  Principe  des  christlicben  Cultus  in  seinem  Un- 
terscbiede  von  alien  aussercbristlicben  Cultusformen  (§  201).  Der 
Selbstbestimmung,  welche  den  Communiongliedern  eignet,  ent- 
spricht  das  Selbstleben ,  das  die  Stufe  kennzeicbnet ,  wo  Cultus 
Genuss  der  Gottesgemeinschaft  ist.  Diese  gemeindliche  Miindig- 
keit  aber  weist  auf  die  hobere  Voraussetzung  der  Glaubensreife 
iind  des  Geistesbesitzes  zuriick,  die  ebenso  das  Bediirfniss  des  Un- 
terrichtes  nacb  seinem  specifischen  Charakter  ausschliesst  als  die 
fremd  vermittelte  Bebutung  des  Gnadenstandes ,  wie  diese  der 
Tauferziebung  eignen  (§  159  ff.),  und  daber  letztlicb  aucb  das  Recht 
des  unvermittelt  priesterlicben  Nabens  zu  Gott  einscbliesst ,  in 
dem  alle  Initiative  und  Berechtigung  zu  selbstandig  sacrificiellem 
Handeln  bescblossen  liegt.  Die  friiher  aufgestellte  Parallele  (§  122), 
wonacli  Rechtfertigung  im  Einzelleben  seine  Analogie  im  Gemein- 
deleben  an  der  Cultusstufe  hat,  wahrend  Taufe  wesentlicb  noch 
zur  Berufung  gebort,  bewabrt  sich  hier  in  ganz  bestimmten  Ein- 
zelconseqnenzen.  So  gewiss  glaubiger  Taufstand  alle  Sundenver- 
gebung  principiell  und  fundamental  deckt  (§  165),  tritt  das  for- 
male  Element  des  durch  Busse  hindurchgegangenen  "Reehtfertig- 
ungsstandes  docb  nur  dem  Sacramente  gegenttber  klar  hervor, 
das  Gnadenstand  in  Yergebuog  voraussetzt ,  weil  es  die  letztere 
nur  neu  versiegelt  und  bewusste  Selbstprufung  zu  seiner  Beding- 
ung  bat,  wo  die  Taufe  als  erste  geburtartige  Versetzung  in  Heils- 
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stand  schlechthinnig  geschenkweise  Gnadenverleihung  und  erste 
Glaubenswirkung  selbst  vertritt  (§  162).  Wo  dann  diesem  We- 
senscharakter  des  letzteren  Sacramentes  die  voile  Conseqnenz  in 
Verleihung  der  Kindertaufe  gegeben  wird,  da  gerade  tritt  erst 
in  ausgepragter  Reinheit  der  Unterscbied  einer  voile  Jiigerschaft 
Christi  nur  ermoglichenden  nnd  vorbereitenden  Initiationsstufe  und 
der  Communionstufe  hervor,  auf  der  sicb  der  Genuss  der  Got- 
tesgemeinschaft  in  der  neuen  Form  vollbewussten  und  selbsbe- 
stimmten  Glaubens-  und  Gemeinschaftslebens  bewabrt,  wie  es  in 
letzter  Spitze  das  Communionsacrament  selbst  voraussetzt.  Denn  stif- 
tungsgemass  wird  dieses  nicht  mebr  verliehen  nach  dem  Masse 
der  von  Miindigen  beurtheilten  Befahigung  —  wenigstens  tragt  im 
ganzen  ferneren  Communionleben  diesen  Cbarakter  nur  die  erste 
Communion,  die  deshalb  noch  zu  den  Katecbumenatsacten  zu  rech- 
nen  war  (§  165)  — ;  sondern  Communion  wird  schlechthin  nack 
freier  Selbstbestimmung  von  denen  gesucht  (1  Cor.  11,  26),  die 
wissen  sollen,  was  dieses  Sacrament  in  fortgesetztem  Braucbe  fttr 
ihr  Heilsleben  und  als  Genuss  der  Gottesgemeinscbaft  bedeutet. 
Dann  vollendet  sicb  aber  in  der  Sacramentsfeier,  von  der  her  die 
Communionstufe  tiberbaupt  ihren  Reifecharakter  ableitet  (§  117), 
der  Ausdruck  fur  die  Yereinigung  der  beiden  Momente  hochsten 
sacramentalen  Genusses  der  Gottesgemeinscbaft  und  hochster  Actua- 
litat  frei  und  selbstbestimmter  Personhingabe ,  oder  mit  anderen 
Worten :  gemeindlicb  sacrificieller  Handlung  der  Feier,  in  der  das 
subjective  Moment  der  Andacbt,  das  der  letzteren  eignet,  nur 
selbst  aucb  hochste  Steigerung  und  dem  entsprechend  bocbst  ge- 
steigerten  Formausdruck  findet. 

§  205. 

Wie  vom  Wesen  des  Taufsacramentes  her  der  Cbarakter  alles 
katechetiscben  Handelns  (§  115),  so  bestimmt  sicb  alles  cultische 
Handeln  zuoberst  vom  Wesen  des  Communionsacramentes  selbst 
her.  Seiner  Idee  nach  Nahrung  des  aus  der  Wiedergeburt  stam- 
menden  geistlicben  Lebens,  begrundet  sich  von  daher  zun&chst  der 
dem  cultiscben  Leben  eigenthiimliche  Begriff  der  Erbauung,  in 
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wesentlicher  Consequenz  aus  Christenthumsstiftung.  Nicht  in  der 
Form  der  Andacht  als  Gefiihlsbetheiligung  utfd  -Aeusserung,  son- 
dern  in  der  realen  Forderung  des  geistlichen  Lebens  als  Wachs- 
thum  auf  Grund  von  Geburt  und  Weiterfiihrung  auf  thatsachlich 
vorausgesetzter  Grundlegung  ist  *lann  Erbauung  ihrem  Wesen 
nacli  zu  denken  (1  Cor.  10,  23;  2  Cor.  10,  8;  Act.  20,  32;  l.Cor. 
14,  26;  vgl.  v.  12.  v.  3ff. ;  Rom.  15,  2).  Dabei  ist  einerseits  der 
Form  nacb  der  Unterschied  festzuhalten  zwischen  fremdvermittel- 
ter  Nahrungszufiihrung  (Joh.  21,  15):  fremdbemessen  auch  nach 
Befahigung  und  Bediirfniss  der  Kindheitsstufe  (Ebr.  5,  13  f . ; 
vgl.  1  Pet.  2,  2),  und  zwischen  Selbstversorgung  mit  Nahrung,  nach 
selbstempfundenem  Bediirfnisse  bemessen  (1  Cor.  11,  26),  —  ent- 
sprechend  dem  Stufenunterschiede,  der  zur  Selbsterziehung  berech- 
tigt  im  Gegensatze  zu  dem  Bediirfnisse  fremdvermittelter  Erzieh- 
ungseinwirkung.  Selbsterbauung  ergibt  sich  daraus  als  nahere 
Modificierung  der  obigen  allgemeinen  Bestimmung.  Aber  anderer- 
seits  ist  als  Correctiv  fiir  mogliches  Missverstandniss  dieser  Mo¬ 
dification  gerade  die  Voraussetzung  hinzuznnehmen  ,  dass  alle  in- 
dividuell  gedachte  Erbauung  ebenso  ihren  normierenden  Idealcha- 
rakter  an  der  Idee  der  Weiterfiihrung  des  auf  Christi  Person  griin- 
denden  Gesammtbaues  der  Kirche  als  Gemeinde  hat  (Ma.  16,  18; 
act.  4,  11;  1  Cor.  3,  11;  Eph.  2,  20  IF. ;  4,  12.  16;  1  Pe.  2,  5£f.; 
Hebr.  11,  10  al.),  wie  demgemass  auch  thatsachlich  alle  Einzeler- 
bauung  an  dem  Mitgenusse  der  Gemeinschafts  -  Erbauung  hiingt 
land  in  der  letzteren  ihre  wesentlich  cultische  Form  hat.  Dem 
Vollbegriffe  nach  handelt  es  sich  dann  um  Selbsterbauung 
der  Gemeinde,  respective  des  Einzelnen  im  Gemeinschaftsleben 
der  Erbauung  (Ebr.  10,  24.  25;  vgl.  3,  13;  4,  1).  Damit  aber 
begegnet  sich  das  andere  Wesensmoment ,  dem  Communionsacra- 
mente  im  Unterschiede  von  dem  Taufsacramente  eigen.  Darin 
dass  in  seinern  Fleisch  und  Blut  Christus  als  der  Verklarte  Ihm 
eigenes  Leben  menscklicher  Naturart  mittheilt ,  ist  eine  Person- 
Gemeinschaft  mit  den  Glaubigen  eingeschlossen ,  die  Seitens  des 
Geniessenden  entsprechende  Fahigkeit  voraussetzt  zu  bewusster 
Yereinigung  des  personlichen  Lebens  in  Form  der  Personhingabe 
an  Den ,  der  sich  zu  solcher  Gemeinschaft  erbietet.  So  ist  die 
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Communionfeier  nieht  nur  iiberhaupt  auf  die  Reife  ethischer  Selbst- 
tkat  gestellt  (1  Cor.  12,  28),  sondern  dient  speciell  der  Darstellung 
des  koheren  Mystei'iuras  der  Ehe  (Eph.  5 ,  32) :  so  dass  das  dem 
Herrn  dureh  die  Taufe  geborene  Leben  sicb  ikm  selbstbewusst 
verlobt  und  zu  eigen  gibt,  oben  gewiirdigt  als  Motiv  fiir  die 
kockste  Bedeutung  der  ersten  Communion  (§  165).  Eben  diese 
Vereinigung  mit  dem  Herrn  aber  vollzieht  sick  fiir  den  Einzelnen 
nur,  sofern  er  Glied  der  Gemeinsckaft  ist,  die  als  solcke  allein 
der  Ekre  geniesst ,  die  Braut  des  Herrn  zu  keissen  (Offb.  21,  9 
ygl.  2;  Job.  3,  29).  So  erkl&rt  sick  obenan,  wie  das  Vollend- 
ungsziel  der  Gemeinde,  das  als  Heimfiihrung  der  Braut  zur  Hock- 
zeit  bezeicknet  wird,  selbst  auck  unter  dem  Bilde  des  Abendmak- 
les  kimmliscker  Vollendung  dargestellt  wird  (Offb.  19,  9  vgl.  3, 
20;  Luc.  14,  16  ff.) ,  woftir  die  charakteristische  Vorlage  in  der 
Stiftung  der  Communion  als  irdischer  Sacramentsfeier  der  Ver¬ 
einigung  mit  dem  Herrn  gefunden  werden  muss.  Eben  diese  irdi- 
scke  Communionfeier  weist  selbst  als  Gemeinschaft  mit  dem  Yer- 
klarungsleben  des  erkohten  Hauptes  der  Gemeinde  liber  das  Er- 
denleben  hinaus  und  setzt  in  sich  zugleick  der  Erbauung  ikr  kock- 
stes  Ziel  in  der  vollendeten  Gemeinsckaft  des  verklarten  Lebens. 
Wie  die  Taufe  Heilsstand  in  dieser  Welt  und  fiir  die  zeitlicke 
Entwicklung  des  Heilslebens  begriindet,  so  speist  sozusagen  das 
keilige  Abendmakl,  wie  allzeit  auf  die  letzte  Wegzekrung  zielend, 
kinaus  zum  liokeren  Leben  der  Ewigkeit ;  und  wahrend  die  Taufe 
neues  Leben  im  Individualbesitz  begriindet ,  erweist  sich  alles 
Communionleben  ebenso  kienieden  als  Gemeinschaftsleben ,  wie  es 
das  Band  |der  irdisclien  mit  der  himmliscken  Gemeinde  kniipft 
und  befestigt. 

§  206. 

Die  verschiedenen  Wesensmomente  des  Communionsacramen- 
tes  erweisen  somit  dasselbe  nicht  nur  als  die  entsprechend  hokere 
Stufe  irdiscker  Entwicklung  des  Geistes-  und  Glaubenslebens,  son¬ 
dern  zugleick  als  die  absolute  Hoke  irdischen  Reifestandes.  Eben 
dem  dient  die  oben  anderweit  verwerthete  (§  165)  Iterations- 
f&higkeit  dieses  Sacramentes  zum  Ausdrucke.  So  bestimmt  die 
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wesentliche  Einmaligkeit  der  Taufe  dieser  die  besotidere  Ehre  der 
fundamentalen  Heilsbedeutung  sicberte ,  ebenso  gewiss  iiberweist 
die  Stiftung  eines  zweiten  Sacramentes  hoherer  Stufe  jenes  Gna- 
denmittel  der  Erganzungsbedtirftigkeit ;  wahrend  die  Thatsache, 
dass  fiber  diese  Stufe  kinaus  kein  weiteres  Gnadenmittel  vorliegt, 
sondern  der  Fortgebraucb  desselben  genfigt,  die  Absolutheit 
der  letzteren  erweist.  Zugleich  aber  erscbeint  damit  erst  das  Ein- 
zelleben  zu  der  Hohe  und  Gleiche  des  Gesammtlebens  der  Geraeinde 
erhoben.  Alle  Katecbumenenpfiege  bleibt  Einzelpflege,  trotz  der 
empfeblenswerthen  Zusammenfassung  als  Sondergemeinscbaft  auf 
der  letzten  Stufe  (§  188).  Wie  die  Communiongemeinscbaft  mit 
dem  Herrn  ffir  den  Einzelnen  erst  den  Ausdruck  gliedlicber  Ein- 
ffigung  in  die  Gemeinschaft  mit  dem  Haupte  vollendet,  so  zugleich 
diejenige  Eingliederung  in  das  Gemeinschaftsleben  der  Gemeindo 
(1  Cor.  10,  16  ff. ;  Ygl.  v.  3  f.),  die  der  vollendete  Ausdruck  da- 
ffir  ist,  dass  die  Gemeinde  der  Glaubigen  auf  Erden  schon  Antheil 
an  der  Bezeichnung  hat,  der  Leib  Christi  zu  heissen  (§  29).  Wenn 
dies  der  Idealausdruck  alter  gliedlichen  Vereinigung  der  Gemeinde 
auch  als  organisierter  und  Cultgemeinde  ist  (Eph.  4,  12;  3,  21  f.), 
so  muss  die  Communionfeier,  im  specifischen  Sinne  der  Feier  des 
Abendmahles,  als  hochster  Principausdruck  alles  christlich  gemeind- 
liehen  Cultuslebens  gelten.  Wo  immer  christliche  Feier  den  Aus¬ 
druck  gemeindlich  zusam mengefasster  Handlung  ge- 
winnt  —  und  auch  dies  ist  als  Formcharakter  fundamental  ffir 
alle  Cultushandlung  —  geschieht  dies  entweder  mit  directer  Be- 
ziehung  auf  jenes  letzte  Hoheziel,  oder  erscheint  doch  als  abge- 
leitet  aus  diesem  Gemeinschaftsleben  hochster  Beziehung  -und  wie 
eine  verjtingte  Darstellung  oder  Yorausnahme  des  letzteren.  So 
erweist  sich  nun  als  im  Wesen  der  specifischen  Communionfeier 
begrttndet,  ebenso  dass  nur  das  Cultische  Leben  auf  der 
Comm  unionstufe  Vollausdruck  der  chr  istlichen  Cul- 
tusidee  sein  kann,  als  dass  es  ffir  die  Form  alles  anderweiten 
gemeindlichen  Handelns  in  Feier  und  Erbauung  wie  Einzelsegnung 
die  innerlich  bedingende  Norm  und  Principform  bildet.  Nur  mit 
dem  Unterschiede  gilt  dies,  dass  die  rituellen  und  liturgischen 
Handlungen  im  Dienste  anderer  Kirchenth&tigkeiten ,  auch  soweit 


Sacrificiell  und  sacramental  cultisclies  Handeln. 


259 


sie  in  gemeindlicher  Form  sich  vollziehen,  ihren  Wesenskern  nicht 
am  Communionleben  haben.  Dagegen  bewegt  sicli  alle  Feier  und 
Cultushandlung  auf  Communionstufe  um  die  specifische  Communion- 
feier  als  um  ihr  innerlich  bedingendes  Centrum  ,  oder  zielt  direct 
auf  sie  als  auf  den  entsprechenden  Hohepunkt  ab. 

§  207. 

Als  allgemeines  Wesensgesetz  fiir  den  inneren  organischen 
Ausbau  des  cultiscben  Communionlebens  kommt  dann  nur  noch 
das  Grundverhaltniss  alles  causal-gottlichen  und  gemeindlich-actua- 
len  Handelns  in  Frage,  das  sich  auf  dieser  Stufe  speciell  als  s  a  c  r  i- 
ficielles  im  Unterschiede  vom  sacramentalen  auspragt  (§  34). 
In  der  Idee  der  Sacke  liegt  es  aber,  dass  gottliche  Causalitat 
in  allem  Kirchenleben  als  das  Pi'ius  wirkt  und  gedacht  werden 
muss  vor  gemeindlicher  Actualit&t  und  daher  im  Cultusleben  der 
Gemeinde  alle  sacrificielle  Thatigkeit  nicht  nur  innerlich  bedingt, 
sondern  auch  im  organischen  Aufbau  als  Einzelhandlung  auftre- 
tend  wie  ein  correspondierendes  Ergebniss  neuen  sacramentalen  Gna- 
dengenusses  erscheint.  Was  n&mlich  Gemeinde  -  resp.  Amtsth&tig- 
keit  zur  Herstellung  des  letzteren  ist,  fallt  seinemWesen  nach  gar 
nicht  unter  den  Begritf  sacrificiellen  Thuns  sondern,  wo  immer  das 
Wesen  rein  gottlicher  Sacramentsvermittlung  intact  erhalten  wird, 
nach  friiherem  Nachweis  unter  den  Begriff  des  diakonischen 
Thuns  (§  202),  bei  dem  nur  das  subjective  Element  der  Andacht 
einen  Antheil  sacrificieller  Art  vermitteln  kann.  Eine  berechtigte 
Ausnahme  von  jenem  Grundgesetze  organischer  Zeitfolge  ist  nur 
insofern  denkbar,  als  die  vorausgehende  personliche  Bereitung  ftir 
den  Genuss  sacramentaler  Gaben  den  Charakter  der  Selbstdar- 
bringung  im  Gebete  wie  der  schon  vorgangigen  Lobpreisung  und 
des  Bekenntnisses  jener  Gaben  annimmt;  aber  dann  macht  sich 
nur  um  so  mehr  die  schon  beigezogene  (§  204)  hohere  Voraus- 
setzung  geltend  ,  dass  Gemeindeleben  auf  Communionstufe  an  sich 
und  iiberhaupt  erst  Bereohtigung  zu  dem  Priesterthume  gibt, 
das  sacrificiell  zu  handeln  erst  in  der  Lage  ist.  Dann  bewir- 
ken  eben  Yoraussetzungen ,  die  jenseits  der  Erlangung  der  Com- 
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munionreife  liegen  und  doch  ebenfalls  sacrahientalen  Charakter 
tragen  ,  dass  Cultusleben  auf  der  Communionstufe  uberhaupt  die 
Fahigkeit  zu  selbstandig  sacrificieller  Thatigkeit  in  sicb  schliesst. 
Nun  kann  freilich  ein  Handeln  dieser  Art  ebensogut  als  erste 
Einleitung  des  Communioneultus  auftreten  ,  der  seinen  Hohepunkt 
erst  in  dem  sacramentlick  gearteten  Scblussacte  findet.  Zugleick  ist 
erklart,  mit  welchem  Rechte  bei  liturgischen  Handlungen,  die  im 
Interesse  besonderer  Kirchenthatigkeiten  geschehen ,  sowol  diako- 
nische  Yermittlung  yon  sacramentalen  Gnaden  -  und  Segenshand- 
lungen  auf  dieser  Stufe,  als  die  sacrificielle  Betheiligung  des  Cul- 
tusamtes  oder  der  Cultgemeinde  sieh  von  der  Centralstufe  des  Cona- 
munioncultus  her  bestimmt  und  normiert  erweisen. 

§  208. 

Der  Genuss  vom  sacramental-gottlichen  Geben  ist  aber  nicbt 
bios  an  das  Sacrament  im  specifiscben  Sinne  gewiesen,  sondern 
ebenso  an  das  Wort,  das  seiner  umfassenden  Bedeutung  nach  alle 
Heilswirkung  auf  alien  Stufen  kirchlicher  Thatigkeit  vermittelt. 
Nur  der  Wortgebrauch,  respective  die  Yermittlung  des  Wort- 
genusses,  ist  auf  den  verschiedenen  Stufen  verscbieden.  So  unter- 
scheidet  sich  auch  der  cultiscke  Wortgebrauch  der  Communion- 
gemeinde  charakteristisch  von  der  blosen  Thatsachenverkiindigung 
des  Missionswortes  (§  146)  und  vom  specifischen  Unterrichtscharakter 
fiir  Katechumenen  (§  159).  Wie  letzterer  von  der  Taufe,  so  muss 
der  Wortgebrauch  auf  dieser  Stufe  vom  Wesen  der  Communion 
her  sein  Gesetz  nehmen  (§  204).  Zwar  participiert  alle  Predigt 
als  praedicatio  an  der  Idee  der  Thatsachenverkiindigung  wie  an- 
dererseits  an  der  Aufgabe  der  Lehre  und  Lehrhaftigkeit,  was  schon 
vom  Erbauungszwecke  her  sich  begriinden  lasst  (§  205):  Aber  da- 
mit  erscheinen  die  Vorstufen  nur  aufgenommen  in  der  Reifestufe, 
und  auf  dieser  selbst  schon  in  hoherer  Form.  Als  Feier  (§  201) 
der  Thatsachen  die  erstere,  obenan  in  den  Festpredigten  erkenn- 
bar;  als  Weiterfiihrung  in  aller  Jiingererkenntniss  zur  Yorbereitung 
des  Vollendungszieles  in  der  Bibelstunde  (s.  u.)  mehr  als  in  der 
homiletischen  Cultusfeier.  Vielmehr  hat  sich  in  dem  specifischen 
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Begriffe  der  Homilie  friihe  das  Bewusstsein  der  Besonderheit 
des  Wortgebrauches  auf  der  Communionstufe ,  als  Austausch  sol- 
cher  die  Worterkenntniss  zu  gemeinsamer  Basis  haben  ,  Ausdruck 
gegeben,  wenn  nicht  auch  der  Form  nach  wie  am  Anfange  (ICor.  14), 
so  doch  nach  dem  Wesen  der  Sache  tmd  als  herrschendes  Wesens- 
gesetz  auch  fiir  die  Form  der  Vermittlung.  Muss  alle  niihere  Be- 
stimmung  der  Form  f(ir  die  Kunstlehre  der  Homiletik  vorbe- 
halten  bleiben,  so  gehort  die  grundlegende  Feststellung  des  We- 
sens  cultischen  Wortgebrauches  doch  ebenso  zur  Wesenslehre, 
wie  principielle  Ableitung  der  Unterrichtsaufgabo  aus  dem  Wesen 
der  Taufe.  Dann  bestatigt  aber  dieser  Unterschied  des  Wortge¬ 
brauches  unter  Miindigen  und  gegeniib'er  yon  Unmlindigen  die 
oben  festgestellten  allgemeinen  Cultusprincipien  in  der  lichtvoll- 
sten  Weise.  Der  theologische  Grundbegriff  von  der  Perspicuitkt 
der  heiligen  Schrift  ruht  selbst  noch  auf  der  Voraussetzung 
des  dem  erreichten  Jiingerstande  Christi  eigenen  Glaubensverst&nd- 
nisses.  Vielmehr  findet  die  obenan  dem  lutherisch  -  reformatori- 
schen  Bewusstsein  oigenthtimliche  Vorstellung  vom  lebendigen 
Worte  an  der  Idee  der  christlichen  Gemeindepredigt  ihr  charak- 
teristisches  Correlat.  Ueber  Alles  aber  ist  damit  jene  Wesens- 
form  des  Gemeinschaftsgeuusses  in  allem  Cultusleben  nach  christ- 
licher  Eigenthumlichkeit  bewahrt  (§  201)  ,  wie  andererseits  die 
wesentliche  Voraussetzung,  dass  Grund  schon  gelegt  sein  muss,  wo 
Erbauung  der  Gemeinde  waltet  (§  205).  So  ganz  um  Selbstleben 
und  Cooperation  der  Gemeinde ,  wenn  auch  nur  im  Geiste, 
handelt  es  sich  dann  auf  dieser  Stufe,  dass  selbst  der  Anspruch 
des  Amtes,  als  hohei'er  Inhaber  des  Wissens  ex  cathedra  zur  Ge¬ 
meinde  zu  reden,  auch  bei  allem  Vorbehalte  des  lehrhaftigen  Cha- 
rakters  der  Predigt,  wie  eine  Verkennung  der  ideellen  Reifestufe 
der  Communiongemeinde  erscheinen  muss,  in  der  das  Amt  selbst 
nur  die  allgemeine  Gleiche  des  Ehrenstandes  der  „Glaubigen“ 
theilt.  Vielmehr,  wenn  irgendwo  ,  lasst  sich  der  Schleierma- 
cher’sche  Begriff  des  Cultus  (§  201),  Darstellung  des  der  ganzen 
Gemeinde  gemeinsam  eigenen  Glaubens  zu  sein ,  an  der  Idee 
der  Cultuspredigt  als  homiletischem  Wortgebrauche  rechtfertigen. 
Specielle  Gottesdienstformen ,  die  sich  fiir  den  Communioncultus 
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in  seinem  Gesammtverlaufe  festgestellt  haben,  finden  darin  ihre 
Erklarung  (s.  u.). 

§  209. 

Der  innere  Ausbau  des  Communioncultus  nach  seiner  Idee 

musste  iiberhaupt  eine  wesentliche  Bestimmung  von  daher  erlei-' 

den,  dass  Wort-  und  specifiscber  Sacramentsgeuuss  auf  dieser 

Stufe,  vermoge  der  wesentlichen  Gleiche  der  subjectiven  Gemeinde- 
•  , 

stellung  dazu,  nicbt  auseinander-,  sondern  wesentlicb  zusammen- 
fallen.  Wie  es  fur  alle  Missionsth&tigkeit  wesentlich  befunden 
wurde  (§  146),  bios  Wortverktindigung  zu  sein,  so  tritt  im  Fort- 
schritte  zum  Katechumenate  zwar  specifiscbe  Sacramentsvermittlung 
hinzu;  aber  ebenso  wesentlich  ist  es  ftir  diese  Stufe,  wie-  der 
Wortausdruck  des  Taufbefebles  Christi  selbst  andeutet,  dass  dort 
Wortvermittlung  und  Taufertheilung ,  Eines  das  Andere  ergan- 
zend  und  ihm  entsprechend  ,  nebeneinander  hergeheu ,  ganz  unab- 
hangig  von  der  ausseren  Gestaltung  des  Katechumenates  als  Pro- 
selytenbereitung  oder  Taufunterricht  der  Kinder.  Im  Communion¬ 
cultus  dagegen  liegt  Beides  wesentlicb  ineinander,  und  erklart  sich 
von  daher  principiell,  warum  Sacramentsfeier  der  Communion  nicbt 
anders  als  in  organischer  Einheit  mit  entsprechend  em  Wortge- 
brauche  einzutreten  hat,  beides  zu  einer  Gesammtfeier  verbunden. 
Wenn  dies  geschichtlich  auch  eine  Gestalt  hat  annehmen  wollen, 
dass  die  cultische  Gesammtfeier  wie  von  zwei  selbststandig  wir- 
kenden  Centren  her  bestimmt  ei'scheint ,  so  darf  dagegen  ebenso 
die  Idee  der  Einheit  selbst,  als  die  schon  festgestellte  Thatsache 
angerufen  werden,  dass  die  Sacramentsfeier  der  Communion  fur 
sich  schlechthin  als  Hohepunkt  des  christlichen  Cultuslebens  an- 
zusehen  ist  (§  206).  Aber  ob  theoretisch  behauptet  oder  factisch 
in  solcher  Weise  gestaltet ,  liegt  darin  vielmehr  nur  eine  Ver- 
wechslung  von  Gruppen  und  Centren  der  Gesammtfeier.  Eine  Zwei- 
heit  von  Gruppen  ist  allerdings  die  nothwendige  Consequenz  aus 
der  Doppelheit  von  Wort  und  Sacrament,  sofern  die  oben  im  All- 
gemeinen  begriindete  Beziehung  der  sacrificiellen  Gemeindethatig- 
keit  auf  erfahrenen  oder  zu  erfahrenden  Genuss  gottlichen  Gebens, 
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sich  nun  als  durch  Wort-  und  specifischen  Sacramentsgenuss  je 
fiir  sich  bedingte  Gemeindethtitigkeit  bcsondert.  Wird  dabei  das 
Einheitsgesetz  consequent  festgehalten,  so  ergibt  sich  von  hier  aus 
schon  die  Nothigung  ftir  den  inneren  Bau  cultischer  Gesammt- 
feier,  dass  sowol  durch  Maass-  und  Folgeverhaltniss  dabei  die  vom 
Sacramente  unraittelbar  bedingte  Gruppe  als  allgemein  bedingen- 
der  Haupttheil  des  Ganzen  erkennbar  bleibe,  wie  dass  im  Eiuzel- 
nen  die  Wechselbeziehung  der  beiden  Hauptgruppen  klar  hervor- 
trete,  respective  Einleitung  und  Schluss  wie  Uebergangsmomente 
schlechthin  der  Einheit  des  Ganzen  und  dom  ungestorten  Fort- 
schritte  zum  Hohepunkte  dienstbar  gemacht  werden  mtissen. 

§  210. 

Als  unerltissliche  Yorfrage  aber  muss  dabei  zuvor  erledigt 
sein,  ob  die  christliche  Gemeinde  zum  Brauche  des  Wortes  und 
zu  dem  des  Communionsacramentes  die  vollig  gleiche  Stellung  des 
BedUrfnisses  wie  der  Verpflichtung  einnimmt.  Tagliche  Communion- 
feier  kann  ja  wie  das  Ideal  des  Gemeinschaftsgenusses  in  Form 
des  Jtingerlebens  erscheinen.  So  weist  es  die  ei’ste  apostolische 
Zeit,  jedenfalls  —  bei  unbefangener  Wiirdigung  des  Geschichts- 
berichtes  (Apgesch.  2,  46  f )  —  der  Anfangsbrauch  in  der  Jeru- 
salemer  Gemeinde  auf.  Wenn  nachmals  wieder  kirchliche  Ordnung 
wird,  was  am  Anfang  als  unmittelbares  Fortleben  der  Jtingei’- 
reminiscenz  gewiirdigt  sein  will,  ist  es  wesentlich  nur  noch  Prie- 
stercommunion  und  hangt  gerade  mit  dem.  Verfalle  des  sonntag- 
lichen  Communiongenusses  unter  Betheiligung  der  ganzen  Gemeinde 
zusammen.  Yerdient  dann  immerhin  der  ideelle  Gesichtspunkt 
Anerkennung,  wonach  wenigstens  die  Priesterschaft  im  Geiste  der 
Elite  das  apostolische  Yorbild  vollendeten  Jtingerlebens  vertreten 
soli,  so  musste  doch  als  Stillmesse  die  ttigliche  Priestercommunion 
der  reformatorischen  Kritik  verfallen.  Die  Idee  der  Communion- 
feier,  der  freilich  die  reformierte  Kii’cho  sogar  das  Krankenabend- 
mahl  zum  Opfer  bringt ,  widerspricht  die  einsame  Priestercom¬ 
munion  so  bestimmt,  als  der  Charakter  dieses  Sacramentes  (§  204) 
tiberhaupt  jeder  kirchlich  gesetzlicheu  Ordnungsform ,  in  sonntag- 
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licher  Communionfeier  so  gat  wie  in  taglicher  widerstrebt.  Daher 
hat  auch  die  original  reformatorische  Position  mit  der  Forderung 
eines  jiingern  lutherischen  Cultusidealismus  keine  Gleiche,  wonach 
der  sonnthgliche  Hauptgottesdienst  nur  dadurch  seinen  Communion- 
charakter  bewahre  ,  wenn  Abendmahl  mit  ihm  verbunden  sei. 
Vielmehr  wurde  letzteres  als  Sache  der  Freiheit  davon  abhangig 
gemacht,  ob  Begehrende  dafiir  vorhanden  sind;  und  dem  ertspricht 
thatsachlich  die  eingebiirgerte  Gottesdienstform  in  der  lutherischen 
Kirche.  Wenn  aber  dies  nach  evangelischen  Grundsatzen  sogar 
von  den  Gottesdiensten  behauptet  werden  muss,  die  usuell  fiir  die 
Gemeinde  der  Reifen  die  Stelle  von  Hauptgosttesdiensten  gewonnen 
haben,  so  kehrt  die  Frage  vielmehr  zu  der  principiellen  Entscheid- 
ung  zurtick  ,  ob  nicht  der  Wortgebrauch  an  sich  die  Bedeutuog 
habe,  im  weiteren  und  umfassenderen  Sinne  christliches  Cultus- 
leben  gerade  auch  der  Communiongemeinde  zu  bedingen ,  als  der 
sacramentliche  Communiongenuss.  Dem  Worte  allein  gebiihrt 
die  Bedeutung  der  taglichen  Glaubensnahrung,  fiir  die  Gemeinde 
sogut  wie  fiir  den  einzelnen  Christen.  Wo  es  dann  als  auf  der 
Reifestufe  des  Selbstlebens  (§  197)  Sache  der  Gemeinde  ist ,  ihr 
gottesdienstliches  Leben  selbstSndig  nach  eigenem  Bedurfnisse  zu 
gestalten,  wird,  abgesehen  noch  von  apostolischem  Yorbilde  (Apg. 
2,  42  ff. ;  5,  42  ff . ;  17,  11.  17;  19,  9;  1  Cor.  14,  26)  und  ent- 
sprechender  Ermahnung  (Col.  3,  16;  Ebr.  3,  13;  vgl.  lO'-,  25) 
ein  Erbauungsgottesdienst  im  Worte  die  'nachstberechtigte  Ord- 
nung  genannt  werden  miissen,  gemass  der  Gleiche  des  offentlichen 
mit  dem  privaten  Bedurfnisse  der  Christen.  Aus  der  Besonderheit 
der  Selbstbestimmung  dagegen ,  an  welclie  das  Communionsacra- 
ment  hingegeben  ist  (1  Cor.  11,  26),  wird  sich  fiir  das  Gemeinbe- 
diirfniss  und  die  ihm  entsprechenden  Ordnungen  oder  Gewohn- 
heiten  in  Riicksicht  auf  taglichen  Communiongenuss  nur  ein 
relativer  Maassstab  hoherer  Reife  und  Intensitat  des  Lebens  in 
der  Gottesgemeinschaft  geltend  machen  lassen.  Daher  hat  die 
Reformation  sich  zunachst  mit  Recht  darauf  beschrankt ,  statt 
der  taglichen  Messe  tagliche  homiletische  Gottesdienste  fiir  die 
Communiongemeinde  anzuordnen. 
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§  211. 

Dieselbe  Stetigkeit  und  Gleiche  aber  bcw&hrt  die  andere  Aeus- 
serung  des  Bediirfnisses  und  der  Bethiitigung  der  Gottesgemein- 
schaft,  die  in  das  Gebiet  des  sacrificiellen  Handelns  fallend ,  am 
Gebetsleben  ihren  besonderen  Charakter  hat.  Nach  Seite  seiner 
Unmittelbarkeit  als  Aeusserung  des  inneren  Geisteslebens  wie 
rein  nach  dem  subjectiven  Bediirfnisse  bemessen ,  ubenviegt  die 
Continuitat  des  Gebetslebens  (lTbe.  5,  17;  R.  12,  12;  Col.  4,  If.) 
selbst  die  des  Wortgebrauches ;  schon  insofern  als  das  Glaubensleben 
im  Worte  deshalb  noch  nicht  unterbrochen  gedacht  werden  kann, 
weil  es  statt  an  ausserlich  vermittelte  neue  Stoffzuftihrung  bios 
an  Bewusstseinserneuerung  des  schon  innerlich  gesammelten  Wort- 
schatzes  gewiesen  ware.  Mit  dem  innewolinenden  Geiste  ist  das 
Wort  als  Princip  und  im  Sinne  der  ei'haltenden  Lebensmacht  dem 
Christen  immanent,  das  geistliche  Leben  erntthrend  ebenso  als 
fort  -  und  nachwirkende  Lebenskraft ,  wie  als  neu  zugefiihrter 
Nahrungsstoff  des  Geistes.  Und  selbst  in  letzterer  Form  gedacht, 
eignet  der  Nahrung  ihrer  Idee  nach  nicht  jene  Continuitat,  wie 
der  dem  Athmungsprocesse  entsprechenden  unmittelbaren  Aeusser¬ 
ung  und  Betbatigung  vorhandenen  Lebens,  das  als  geistliches,  Le- 
bensluft  einathmeud  und  Lebenskraft  ausstromend,  den  stetigen 
Lebensrapport  der  Seele  mit  dem  Geiste  bewahrt.  Sein  Einwohnen 
selbst  muss  als  stetig  treibende  innere  Activitat  gedacht  werden 
(Rom.  8,  14),  mit  der  Intention  selbstthatiges  Christenleben  in 
Gebetsform  zu  sollicitieren  und  zu  erhalten  (Gal.  4,  6;  12,  11; 
Rom.  8,  15).  Zwar  muss  auch  von  solchem  Gebetsleben  gesagt 
werden,  dass  es  sowol  nach  der  Eigenthumlichkeit  dieser  Geistes- 
activitat  (Rom.  8,  26;  ygl.  23),  wie  in  dem  allein  moglichen  Sinne 
wortlicher  Erfiillung  jener  apostolischenForderung  (1  Thess.  5,  17), 
nicht  nothwendig  als  fortgesetzte  Laut&usserung  des  Gebetes  zu 
denken  ist ,  wie  gemeinschaftliche  Beth&tigung  des  Gebetes  daran 
ihre  naturgemasse  Form  hat.  Aber  gerade  fur  diese  Seite  des 
Gemeinschaftslebens  specialisiert  sich  die  allgemeine  Verheissung 
(Ma.  18,  20),  die  dem  Communionleben  der  Glaubigen  im  weite- 
v.  Zezsoliwitz,  Syst.  d.  prakt.  Tbeologie.  18 
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sten  Umfange  den  Gemeinschaftsgenuss  an  der  Gegenwart  des 
Herrn  auf  unmittelbarste ,  der  individuellen  Geisteseinwohn- 
ung  entsprecbende,  Weise  zusicbert.  Denn  in  ,  gleicher  Weise 
geniesst  das  gemeinsame  Gebet  die  besondere  Yerheissung  der 
Erhorung  (Ma.  18,  19;  vgl.  Job.  16,  23).  Aucb  die  erste  Ge- 
meinschaftsbethatigung  des  Jiingerkreises  nacb  Christi  Erhohung 
trug  diese  Form  (Apgescb.  1,  14)  und  fiir  die  alttestamentlicke 
Gemeinde  scbon  war  das  tagliche  Gebetsopfer  die  allgemeinste 
Form  der  Vereinigung.  Dementsprechend  darf  aucb  fiir  das  cbrist- 
licbe  Gemeinscbaftsleben  der  tagliche  Gebetsgottesdienst 
.als  die  nachstgelegte  und  allgemeinste  Form  des  Cultnslebens  be- 
zeicbnet  werden  ,  in  der  sicb  das  Selbstleben  derer ,  die  auf  dem 
Wege  der  Gebetserziebung  (§  161)  selbst  erst  zur  Stufe  der 
Reifen  herangefiihrt  sind ,  am  unmittelbarsten  ausspricbt.  Und 
wie  solcbes  Gebetsleben  nur  in  unberecbtigter  Weise  auf  Bittgebet 
mit  Ausschluss  von  Danksagung,  Lobpreisung  und  Anbetung  — 
Unterscbiede ,  die  an  ibrem  Orte  principiell  zu  erwagen  sind  — , 
eingescbrankt  werden  konnte,  so  muss  vielmebr  als  allgemeiner 
Wesenscbarakter  dieses  cultiscben  Gebetslebens ,  nacb  den  obigen 
Voi’aussetzungen ,  selbst  aucb  der  Genuss  und  die  Bethatigung  der 
Gemeinscbaft  mit  dem  Herrn  im  Geiste  und  Glauben,  entsprecbend 
dem  grundlegenden  Gemeinbegriffe  des  christlichen  Cultus  (§  201), 
genannt  werden.  Nach  altester  wie  nach  reform atoriscb  kirch- 
licber  Tradition  ist  die  Feier  der  Matutin  und  Vesper  die  ge- 
meingebraucblicbste  Form  der  Betbatigung  dieses  cultischen  Be- 
diirfnisses  geworden  (§  102). 

§  212. 

Nach  dem  Maasse  des  Bediirfnisses  wiirde  sonach  der  Wort- 
gebraucb  erst  als  ein  Zweites  und  fiir  die  taglicbe  Gemeindefeier 
noch  Fragliches  (§  210)  zu  jenen  Gebetsgottesdiensten  hinzutre- 
ten.  An  sicb  muss  aucb  ein  rein  in  sacrificieller  Handlung  ver- 
laufender  Gottesdienst  nacb  obigen  Voraussetzungen  (§  207)  als 
im  hoheren  Reifestande  der  Communiongemeinde  begriindet  gel- 
ten;  abgesehen  davon,  dass  ein  die  Erborungszusage  vertretender 
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Segensact  schon  hier  als  entsprechendes  liturgisches  Bedlirfniss 
bezeichnet  werden  kann  ,  der  dann  in  darstellender  Form  und  als 
Abschlussact  das  bohere  gottliche  Geben  zugleich  vertreten  wiirde. 
Das  urchristliche  Vorbild  (1  Cor.  cap.  14)  zeugt  freilich  aucb  von 
dem  Bediirfnisse  t&glicher  homiletischer  Gottesdienste ;  sowie  im 
Einzelnen  die  Sitte  taglicher  Synagogenpredigt  Seitens  der  Apostel 
zu  beobacbten  ist  (Apgesch.  17,  17  al.).  Aber  wie  fur  die  letztere 
das  missionarischo  Bedlirfniss ,  so  wirkte  fur  Ersteres  die  Hohe- 
stufe  des  Geistesmaasses  erster  Zeit  mit  dazu,  dass  solclie  Erbau- 
ung  in  der  Form  wirklicben  Wechselaustausches  moglich  war,  bei 
dem  die  Gemeindeglieder  selbstthatig  mitwirkten :  —  eine  Form,  die 
nur  in  engeren  Kreisen  des  gehobenen  Gemeinsckaftslebens  Christ- 
glaubiger  hie  und  da  Lebensform  bewahrt  hat.  Dann  wird  die 
Entscheidung,  ob  stehender  Wortgebrauch  in  taglichen  Gemeinde- 
gottesdiensten  indiciert  sei ,  erst  noch  von  der  Erlediguug  der 
Yorfrage  abhangig  gemacht  werden  miissen,  in  welcher  Form  der- 
selbe  dabei  gedacht  werde  und  moglich  oder  zu  empfehlen  sei. 
Der  Nachweis  ,  mit  welchem  Rechte  und  unter  welchen  Beding- 
ungen  sich'  der  amtlich  rednerische  Vortrag  als  Normalform  der 
Erbauung  der  Gemeinde  durchs  Wort  festgestellt  hat,  ist  der 
Kunstlehre  der  Homiletik  vorzubehalten.  Aber  zu  den  Wesens- 
voraussetzungen  auch  dieser  Eutwicklung  gehort ,  dass  das  Ver- 
haltniss  der  Gemeinde  zum  neutestamentlichen  Worte  als  Schrift- 
wort  sich  erst  jenseit  jener  Periode  hoherer  homiletischer  Bef&hig- 
ung  vollstandig  feststellte  und  selbst  als  ein  mitwirkender  Factor 
bei  der  Umgestaltung  der  Verhaltnisse  in  Rechnung  zu  bringen 
ist.  Erst  unter  dieser  Voraussetzung  ward  fur  die  Communion- 
gemeinde  ein  innerlich  organisches  Verhaltniss  zur  Schriftlection 
als  integrierendem  Bestandtheile  des  neutestamentlichen  Cultus 
moglich ;  sowie  sich  erst  in  Folge  jener  Thatsache  eine  geordnete 
Lectionswahl  kirchlich  feststellte,  dem  Kirchenjahre  (§105  ff.)  und 
der  Horenordnung  entsprechend  (§  102).  DerBrauch  der  alttestament- 
lichen  Lectionen  fur  diesen  Zweck,  worauf  man  sich  vorher  iiber- 
wiegend  beschrankte ,  muss  zunachst  als  eine  Fortfiihrung  alt- 
testamentlich  gesetzlichen  und  synagogalen  Brauches  beurtheilt 

werden,  dem  fiir  sich. das  Recht  einfacher  Uebertragung  auf  den 
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neutestamentlichen  Cultus  zu  bestreiten  ist.  Abgesehen  yon  der 
principiellen  Prerogative  der  neutestamentlichen  Offenbarung  (§  167), 
ist  ja  alle  solche  Perikopenwahl  bei  organischer  Anordnung  der 
Lectionsfolge  von  der  Idee  der  heiligen  Zeit  und  innerlichen  An¬ 
ordnung  des  heiligen  Jahres  abhangig,  von  dessen  alttestament- 
licher  Grundlage  sich  das  neutestamentliche  Kirchenjahr  nachgewie- 
senerMaassen  (§  101)  mit  principiellerNothwendigkeit  ablosen  musste 
und  waehsend  abgelost  hat  (§  105  f.).  Auch  die  Lehre  von  den  Peri- 
kopen  als  ausgesonderten  Textvorlagen  gehort  principiell  zur  Kunst- 
lehre  der  Homiletik.  Soweit  dieselbe  dagegen  vom  Kirchenjahre 
bedingt  ist,  sind  auch  fur  sie  oberste  Wesensgrundsatze  hier  fest- 
zustellen.  Obenan  handelt  es  sich  dann  um  die  berechtigte  Aus- 
zeichnung  des  Sonntages  vor  der  taglichen  Feier  (§  102),  wie  um 
die  Bedingtheit  der  einzelnen  Sonntage  durch  die  Hohepunkte 
specifischer  Festfeier  und  der  um  diese  herum  sich  bildenden 
Gruppen  (§  110).  So  gewiss  dann  fur  die  letzteren  wie  fur  die 
Sonntagsfeier  fiberhaupt  specifisch  neutestamentliche  Offenbarungs- 
thatsachen  bestimmend  wirken,  muss  fur  diese  —  etwa  mit  ganz 
vereinzelter  Ausnahme  specifischer  Weissagungsstellen  des  alten 
Testamentes  —  gefordert  werden,  dass  neutestamentliche 
Lectionen  den  Ausdruck  dieser  Offenbarungsthatsachen  vermit- 
teln ,  gerade  wie  kein  Psalm  der  alttestamentlichen  Schrift  fiir 
diese  Aufgabe  gegen  das  Festlied  der  neutestamentlichen  Ge- 
meinde  in  die  Schranke  treten  kann.  Wie  aber  von  diesen  Lectio¬ 
nen  dann  mit  Recht  auch  alle  freie  Bewegung  der  weiteren  homi- 
letischen  Erbauung  Gesetz  nimmt,  so  Alles,  was  im  Gottesdienste 
der  Communiongemeinde  nicht  in  sich  das  Gesetz  schlechthinniger 
Gleiche  tragt  (canon),  sondern  der  fiber  den  einzelnen  Gottesdienst 
hinausreichenden  Bestimmung  vom  christlichen  Kirchenjahre  unter- 
liegt  und  zuganglich  ist  (de  tempore).  An  seinem  Orte  sind  die 
Consequenzen  davon  an  den  einzelnen  Theilen  des  Communioncul- 
tus  festzustellen. 

§  213. 

Dann  hat  sich  aber  zunachst  eine  doppelte ,  in  sich  wesent- 
lich  unterschiedene  Form  des  Wortgebrauches  herausgestellt : 
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die  gebundene  und  freie,  wie  man  den  Unterscliied  zuniichst 
bezeicbnen  kann.  In  dem  Sinne  freilich  kann  ftir  die  Gemeinde 
der  Reifen  nur  von  Gebundenheit  auch  in  diesem  Stiicke  geredet 
werden,  dass  sie  —  und  zwar  in  der  Form  des  bekenntniss-  und 
verfassungsmassig  zusammengeschlossenen  Gemeindecomplexes  — 
eine  Ordnung  festgestellter  Leetionen  ehrt,  als  die  von  der  Kircbe 
selbst  zweckentsprecbend  getroffene  Anordnung ,  die ,  soweit  es 
fur  die  Gemeinde  heilsam  und  zweckentspreekender  moglich,  auch 
ebenso  einer  Erganzung  oder  Aenderung  durch  die  Kirche  fiikig 
ist.  Damit  ist,  wie  der  Einzelgemeinde  ideell,  so  der  Bekenntniss- 
kirche  oder  Kirchenprovinz  thatstichlich  das  Princip  der  Freiheit 
und  Selbstbestimmung  gewahrt ,  wie  es  eben  nur  der  Stufe  der 
Communionreife  eigen  ist  (§  197).  Ob  nicht  dabei  correct  kirck- 
licher  Sinn  lehren  wird  ,  auch  bei  eintretenden  ErgSnzungen  ftir 
die  Predigttexte,  die  Perikopenordnung  im  Stile  altkircklicher  Tra¬ 
dition,  wenn  auch  mit  leiser  Hand  am  rechten  Ort  corrigiert,  in 
ihrer  besonderen  Bedeutung  als  Lection  unangetastet  zu  lassen, 
ist  eine  Frage  ftir  sich,  die  mit  dem  Wortgebrauche  als  Lection 
zusammenhangt.  Denn  allerdings  tiefer  begrtindet  erweist  sich 
bei  naherer  Betrachtung  jener  Unterscbied  ,  als  durch  den  Form- 
charakter  des  freien  und  gebundenen  Wortgebrauches,  der  ftir  sich 
sein  Recht  behtilt  bis  zur  Weihe  der  personlich  liturgischen  Ver- 
mittlung.  So  gewiss  namlich  der  Predigt  als  christlicher  der  An- 
spruch  zu  wahren  ist,  auch  Wort  Gottes  zu  sein,  d.  h.  in  der 
Form  des  „lebendigen  Wortes“  (§  208),  das  im  Unterschiede  von 
„Schrift“  zu  den  wesentlichen  Kennzeichen  der  neutestamentlichen 
Offenbarung  gehort ,  so  bewahrt  doch  die  Predigt  dieses  Antheil- 
recht  nur  durch  ihr  inneres  und  inhaltliches  Lebensverhtiltniss  zu 
dem  canonischen  Schriftworte  Neuen  Testamentes ,  und  erkennt 
damit  speciell  ihre  hohere  Normierung  durch  die  Lection  an.  Wie 
sich  formell  von  daher  zunachst  die  Vorordnung  der  Lection  in 
den  Communiongottesdiensten  ergibt,  in  denen  freie  Uebung  der 
Predigt  zugleich  ihre  Stelle  findet ,  so  die  viel  wesentlichere  TTn- 
terscheidung  des  beiderlei  Wortgebrauches  von  Seite  der  Wesens- 
unterschiede  aller  cultischen  Thatigkeit  als  sacrificieller  und  sacra- 
mentaler.  An  sich  fiillt  naturlich  alle  Darbietung  des  Wortes 
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Gottes  ,  also  nach  Obigem  auck  die  Predigt ,  unter  die  Idee  des 
hokeren  und  so  auck  sacramentalen  Gebens.  Aber  sckon  nach  dem 
oben  bezeickneten  Verhaltnisse  der  Lection  zur  Predigt  als  des 
canonisck  bestiinmenden  Factors,  kann  kein  Zweifel  walten,  dass  nur 
in  Lectionsform  der  unmittelbare  Charakter  des  OfFenbarungswor- 
tes,  und  also  auck  der  sacramentalen  Darbietungsart,  rein  bewahrt 
und  ausgeprMgt  ist;  weshalb  auck  die  ortliche  Anordnung  fur  die 
Darbietung  yon  Predigt , und  Lectionswort  mit  principiellem  Rechte 
sick  verschieden  gestaltet  kat.  Aber  wenn  letzterer  Unterschied 
seine  Bedeutung  bis  auf  die  Textlection  auf  der  Kanzel  erstreckt, 
so  weist  vielmehr  der  freie  Wortgebrauck  andererseits  dock  auch 
zngleick  ein  specifisck  sacrificielles  Element  auf.  Eben  als 
Predigt  ist  der  Wortgebrauck  immerhin  durch  Subjectivitat  hin- 
durckgegangen  und  durch  Glaubenstkat  innerlick  in  dem  Sinne 
und  Maasse  bedingt,  dass  sie  zunackst  als  Bekenntniss  des  Glau- 
bens  vom  Worte  zugleick  gefasst  werden  muss  ,  und  zwar  als  ein 
Bekenntniss,  in  welchem  sick  Gemeinglaube  nach  dem  .Maasse  der 
Communionreife  darstellt  (§  208)  — :  das  innere  Motiv  dafiir, 
dass,  wie  kier  principiell  sick  ergibt,  das  Credo  als  Ausdruck  des  Ge- 
meindebekenntnisses  seine  correcte  Stellung  allein  zwiscken  Lection 
und  Predigt  iindet.  Wo  immer  dieser  Bekenntnissckarakter  seine 
voile  subjective  Wahrheit  hat,  feklt  auch  bei  dem  vermittelnden 
Organe  nicht  das  alle  Feier  nothwendig  begleitende  Mittelglied 
der  Andackt  (§  204).  Damit  kommt  der  secundar  sacrificielle 
Charakter  der  Predigt  zum  vollen  Ausdrucke,  wie  sie  ja  selbst 
nur  jenen  Wortgenuss  der  Gemeinde  vermitteln  soil,  der  Feier  zu 
seinem  wesentlichen  Formcliarakter  hat  ,  und  dadurch  die  Selbst- 
thatigkeit  der  Gemeinde  auch  bei  rein  receptivem  Yerhalten  dem 
akromatischen  Yortrage  gegenuber  ermoglicht,  der  sich  in  feiern- 
der  Andacht  Seitens  der  Gemeinde  bei  der  Predigt  des  Amtes 
kundgibt.  Aber  man  iibersieht  meist,  dass  der  freie  Gebrauch 
des  Wortes  beim  Communiongottesdienste  in  der  Predigt  nicht  auf- 
gekt  oder  nicht  aufzugeken  braucht.  Ueberall,  namentlich  wo  das 
Gemeindelied  freier  Kirchenschopfung  (§  212)  sich  eine  selbstan- 
dige  Stelle  im  Cultus  der  Communiongemeinde  errungen  hat ,  ist 
ein  Moment  des  urkircklichen  Wortgebrauckes  als  Wechselaus- 
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tausch  (§  208)  bewahrt,  das  nur  nach  seinem  Wesen  erfasst  sein 
will  ,  um  es  in  hoherer  Gleiche  mit  der  Predigt  selbst  als  eine 
Form  des  Wortgebrauches  in  Form  sacrificiellen  Bekennens  und 
feiernder  Andacht  der  Gemeinde  zu  begreifen. 

§  214. 

Damit  erst  sind  die  wesentlicben  Voraussetzungen  gewonnen, 
um  die  obige  Frage  (§  210)  iiber  das,  was  organischer  Weise  als 
Bestandtkeil  tagliche  r  Gottesdienste  und  was  als  zu 
besonderer  Feier  der  Communiongemeinde  gehorig  zu  betrachten 
ist,  definitiv  zu  beantworlen.  Das  iiberwiegende  Bediirfniss  sacri¬ 
ficiellen  Gebetsgottesdienstes  ist  festgestellt.  Dieserh  Charakter 
fur  sicb  entsprechend,  kann  die  fiberwiegend  sacrificielle  Form  des 
Wortgebrauches  (§  218)  als  die  nkchst  iudicierte  erscbeinen.  Wollte 
man  die  Folgerung  aber  fur  die  P  r  e  d  i  g  t  selbst  machen,  so  stehen 
dem  freilich  schwerwiegende  und  wesentlicbe  Gegengrfinde  ent- 
gegen.  Abgeseben  von  dem  nicbt  zu  deckenden  Consum  der  Krafte, 
der  dafiir  erforderlicb  ware,  muss  ein  tagliches  Bediirfniss  des, 
wie  anderweit  zu  begriinden  (s.  u.),  der  Predigt  allzeit  zugleicb  eig- 
nenden  Momentes  belebrenden  und  der  weiterfiihrenden  Erbauung 
entscbieden  verneint  werden.  Aber  der  tagliche  Goste»dienst  bat 
iiberbaupt  seine  ganz  selbstfindigen  Motive  ,  wie  die  traditionelle 
Bescbrankung  auf  Matutiu  und  Vesper  (§  211)  beweist.  Aus  die- 
sen  taglich  gleicben  Motiven  leitet  sich  kein  besonderes  Predigt- 
bediirfniss,  sondern  zunachst  eben  nur  das  immer  gleicbe  sacrifi¬ 
cielle  Thun  respective  das  analoge  tagliche  Erbauungsbediirfniss 
ab.  Soweit  daher  Predigt  an  Wochentagen  usuell  geworden,  bat 
sicb  dies  jeher  nur  von  dem  Anlasse  bestimmter  Thatsachenfeier 
abgeleitet,  sei  es  von  dahinfallender  Festfeier,  oder  von  dem  be- 
sonderen  Gedachtnisscharakter  der  sogenannten  Stationstage  (§  105). 
Die  Predigt  als  solcbe  ist  ibrem  Wesen  nacb  Feier  geschichtlicher 
Thatsacben.  Wenn  dann  im  Allgemeinen  der  Sonntag  sicb  als 
Predigttag  bedeutsam  fiber  die  Wochentage  berausbebt,  so  ergibt 
sicb  daraus  zugleicb  eine  berechtigte  Abweichung  von  dem  ftir  die 
christlichen  Fest-  und  Sonutage  geltend  gemachten  Lectionsgesetzc 
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(§  21 2).  Wenn  iiberhaupt  Lectionsgebrauch  des  Wortes  Gottes 
filr  den  Wochengottesdienst  als  indicierb  befunden  wird  ,  gilt  fur 
ihn  die  Schranke  ,  welche  von  der  christlicben  Festfeier  das  alte 
Testament  aussckliesst ,  in  dieser  Absolutheit  keineswegs ;  denn 
schlecbthin  der  Erbauungsgedanke  und  nicht  die  Tbatsachenfeier 
bestimmt  hier.  Fiir  Erbauung  der  christlicben  Gemeinde  dient 
aber  der  Branch  des  alltestamentlichen  Wortes  so  gewiss,  als  das 
Neue  Testament  selbst  auf  diesem  Grunde  ruht.  Das  entspricht 
ganz  der  von  den  Reformatoren  und  obenan  von  der  Kircbe  Eng- 
lands  respectierten  altkirchlichen  Sitte,  den  von  dem  Sonntagsgottes- 
dienste  der  Kirche  ebenso  verwiesenen  Gebrauch  der  alttestament- 
lichen  Psalmen  (§  212)  fiir  den  Gebetsgottesdienst  der  Woche 
aufrecht  zu  erhalten.  Vielmehr  lasst  sich  dann  gerade  fiir  diese 
tiigliche  Gemeindeerbauung  die  Analogie  des  privaten  Bediirfnisses 
nach  Nahrung  aus  dem  Worte  Gottes  geltend  machen,  wobei  das 
letztere  ebenso  nach  seiner  den  Unterschied  der  Testamente  nicht 
betonenden  Allgemeinheit  in  Frage  kommt.  Als  hoher  entschei- 
dender  Grund  aber  dafiir ,  dass  auch  der  t&gliche  Gottesdienst 
der  Gemeinde  des  directen  Wortgenusses  nicht  entbehre,  darf  dann 
gerade  der  rein  sacramentale  Charakter  des  Wortgebrauches  als 
Lection  geltend  gemacht  werden,  da  gegen  diesen  die  Bedenken 
nicht  aufkommen,  welche  gegen  die  Predigt  an  dieser  Stelle  spre- 
chen  ;  andererseits  aber  die  organische  Gliederung  des  Cultus  der 
Communiongemeinde  den  moglichst  entsprechenden  Wechsel  von 
saerificieller  mit  sacramental  gearteter  Handlung  fordert  (§  207). 
Der  obigen  principiellen  Rechtfertigung  dafiir ,  diese  Lectionen 
auch  aus  dem  alten  Testamente  zu  nehmen  ,  hat  thatsachlich  die 
altkirchliche  Lectionsordnung  entsprochen  ,  das  Gesetz  der  lectio 
continua  neben  der  perikopischen  Auswahl  zugleich  bewahrend. 
Doppelt  richtig  aber  war  es  dann  auch  gefiihlt,  wenn  sich  neben 
der  alttestamentlichen  Lection  und  dem  Psalm  das  neutestament- 
liche  Gemeindeglied  seine  Stelle  in  der  Matutin  und  Vesper  er- 
rang,  den  sacrificiellen  Charakter  neutestamentlichen  Wortgebrau¬ 
ches  (§  213)  in  einer  Form  zugleich  wahrend  ,  wie  er  ganz  der 
taglichen  Andachtsfeier  gemass  ist. 


Begriff  des  Hauptgottesdienstes. 
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§  215. 

Der  erste  Anlass  zu  dieser  principiellcn  Voruntei'suchung  iiber 
den  Unterschied  des  Gemeindebediirfnisses  fiir  Wortgenusa  and 
specifischen  Sacramentsbrauch  der  Communion  (§  210),  driingt 
letztlich  noch  zu  einer  die  sonntaglichen  Hauptgottesdiensto  selbst 
betreffeuden  Frage.  Eine  Differenz  ergab  sich  betreffs  des  letz- 
teren  schon  insofern,  als  Cultustbeorieen  auch  gegeniiber  der  ori¬ 
ginal  reformatorischen  Position  (§  210)  die  wesentliche  Nothvven- 
digkeit  des  Sacramentsabschlusses  fiir  alien  specifischen  Commu- 
niongottesdienst  behaupten.  Das  zvvar  ergibt  sich  ohne  Zweifel 
aus  dem  Verhaltnisse  des  Communionsacramentes  zu  den  Commu- 
nioncultus  (§  206),  dass,  wenn  der  Begriff  .von  Hauptgottesdiensten 
schlechthin  aus  der  Idee  des  letztereu  abgeleitet  wird,  diesen  Na¬ 
ni  en  nur  solche  Gottesdienste  verdienen,  in  deuen  das  Communion- 
sacrament  den  abschliessenden  und  alles  Vorangehende  bedingen- 
den  Hohepunkt  bildet.  Andererseits  kann  freilich  schon  nach  den 
letzten  Ergebnissen  (§  213)  dabei  die  Forderung  als  principiell 
sehr  fraglich  bezeichnet  werden  ,  ob  fiir  den  diesem  Communion- 
gottesdienste  zuzuweisenden  Wortgebrauch  die  Predigt  die  allein 
entsprechende,  oder  nicht  vielmehr  die  unter  alien  Umst linden  er- 
forderliche  Lection  die  fiir  sich  schon  geniigende  Form  sei.  Die 
Bezeichnung  als  Hauptgottesdienst  erleidet  aber  thatsachlich  noch 
eine  anderweite  Bestimmung.  Zunachst  entscheidet  die  Stunden- 
feier  (§  102)  in  ihrer  historischen  Bedeutung.  In  dieser  Hinsicht 
behauptet  aber  hier  die  erste  Predigt  am  Pfingsttage  mit  Recht 
die  erste  Stelle;  denn  nicht  nur  als  Missionshandlung  ist  diese 
anzusehen,  sondern,  dem  Principcharakter  der  Pfingstthatsache  fiir 
die  Kirche  entsprechend  (§  41),  als  Inaugurierung  christlicher  Pre* 
digt  selbst.  Usuell  ist  so  der  vormittagige  Predigtgottesdienst, 
ohne  Riicksicht  auf  Sacramentsfeier ,  fiir  das  Gemeindebewusstsein 
und  ihren  Antheil  der  Hauptgottesdienst  geworden.  Die  Romische 
Kirche,  die  der  Messe  unzweifelhaft  die  principiell  hohere  Bedeut- 
nng  wahrt  und  deshalb  auch  gesetzlich  nur  zu  ihrem  Besuche 
verpflichtet,  beh&lt  dennoch  dem  Predigtgottesdienste  jene  Haupt- 
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stunde  vor  und  widmet  ihm  die  Anfmerksamkeit  and  Ebre,  welcbe 
dem  besuchtesten  Gottesdienste  entspricbt.  Hier  liegt  also  con- 
stante  Trennung  der  Sacramentsfeier  und  der  Predigt  als  selb- 
standiger  Gottesdienste  vor  —  und  dies  bereits  als  melirhundert- 
jahrige  Tradition.  Der  letzteren  geht  ja  einerseits  jahrhunderte- 
langer  Yerfall  des  ganzen  Predigtwesens  vorher  —  ein  Zustand, 
der  beute  nocb  in  der  Griecbiscben  Kircbe  vorwaltet  —  ;  anderer- 
seits  aber  trat  im  Abendlande  eine  Erneuerung  des  Predigtwesens 
in  der  Form  der  Volkspredigt  bervor,  die  an  sich  zur  Verselb- 
standigung  der  Predigtgottesdienste  fiihren  musste.  Die  reforma- 
toriscbe  Predigt  selbst  nocb  stammt  wesentlich  aus  dieser  Wurzel. 
Der  Riickblick  aber  auf  die  kltere  und  alteste  Kirchenpraxis  zeigt 
wesentlicb  die  gleichen  Traditionen.  Schon  in  der  apostoliscben 
Praxis  treten,  ganz  abgeseben  von  der  Synagogenpredigt,  homile- 
tiscbe  Gottesdienste  und  Agapenfeier  als  gesonderte  Acte  auf ;  wie 
Plin itis’  Bericht  eine  solche  sonntagliche  Doppelfeier  als  Sitte 
bestatigt.  Wenn  andererseits  zur  Zeit  der  herrschenden  Arcandis- 
ciplin,  entsprecbend  der  kurzen  Uebergangsepoche,  die  Justin’s 
Schilderung  deckt  (§  169)  ,  Predigt  und  Sacramentsfeier  in  der 
Continuitat  eines  Gottesdienstes  erscbeinen;  so  legt  ja  die  Be- 
deutung  dieser  Epoche  fiir  die  Entwicklung  der  Liturgie  (§  170) 
es  nabe,  diesem  Vorgange  die  bokere  Normalitat  zuzusprecben. 
Aber  Zweierlei  darf  dabei  dock  nicht  iibersehen  werden,  wodurcb 
die  Zeugenscbaft,  zu  der  man  diese  Thatsache  erboben'hat  ,  illu- 
sorisch  wird.  Einerseits  gehort  gerade  die  Unterscheidung  zwi- 
scben  Katecbumenenmesse  und  Messe  der  Glaubigen  zum  Wesens- 
cbarakter  des  vou  der  Arcandisciplin  her  bestimmten  Gottes¬ 
dienstes,  und  nur  so  wurde  es  moglicb ,  dass  die  Predigt  sick  zu 
dem  Umfange  und  der  hoheren  Selbstandigkeit  erhob,  den  sie  in 
dieser  Epoche  annimmt.  Andererseits  konnte  das  Vorbild  des 
Gottesdienstes  aus  Justin’s  Tagen  mit  Recht  nur  angerufen  wer¬ 
den,  wenn  man  auf  diesen  Cbarakter  der  Predigt  wieder  verzich- 
tend  zu  der  kurzen  Form  der  urkirchlichen  Homilie  oder  des  Cy- 
prianischen  Tractates  zuruckzukehren  geneigt  ware.  Der  Haupt- 
sache  nacb  zeugt  so  vielmebr  die  altkirckliche  Praxis  ebenfalls 
fiir  Sondernng  des  Sacraments  -  und  des  bomiletischen  Gottes- 
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dienstes ,  nur  dass  was  vor  -  und  nachber  sich  auf  verschiedene 
Tageszeiten  vertheilte  bier  principiell  nach  liturgiscben  Gesetzen 
auseinandergebalten  und  auf  verschiedene  Gemeindekreise  berech- 
net  erscheint.  Gerade  die  letztere  Riicksicbt  enthiilt  eine  wich- 
tige  praktische  Lehre. 

§  216. 

Vor  dem  Urtheile  der  Gescbicbte  muss  es  dann  als  unberech- 
tigter  Idealismus  gelteu ,  die  Verbindung  zwischen  Sacrament 
und  Predigt  als  specifische  Normalform  des  Hauptgottesdienstes  zu 
behaupten.  Die  altkirchliche  Praxis  aber  wirft  daneben  nocb  das 
Gewicht  praktischer  Riicksichten  in  die  Wagschale  ,  durch  welche 
ebenso  der  reformatorische  Standpunkt  bestimmt  erscheint.  So 
wenig  der  factiscbe  Zustand  der  Gemeinden  die  Idealforderung 
als  solche  abschwacben  darf,  so  viel  Einfluss  muss  kirchliche  Weis- 
beit  diesem  Lebensfactor  docb  auf  die  praktische  Gestaltung  der 
Gottesdienste  gestatten.  Wenn  dann  vielleicht  die  Gemeindezu- 
stande  der  reformatorischen  Anfangszeit  in  boherem  Maasse  An- 
lass  dazu  gaben  ,  die  Communiongemeinde  ihrem  thatsSchlichen 
Reifestande  noch  wie  eine  Katechumenengemeinde  zu  behandeln,  so 
wird  jedenfalls  der  Vergleich  der  Gegenwart  mit  den  Gemeinde- 
zustSnden  in  den  Tagen  eines  Chrysostom  us  und  Augustin 
nicht  hohere  Anspriiche  fiir  den  Cultus  unserer  Tage  begriinden. 
Statt  es  dann  wie  einen  Verfall  zu  beklagen ,  dass  in  dem ,  was 
historisch  Hauptgottesdienst  heisst  und  factisch  als  solcber  gilt, 
die  Predigt  allein  herrscht,  sollte  man,  den  historischen  wie  prak- 
tischen  Fingerzeigen  folgend,  vielmebr  darauf  bedacht  sein,  auf 
dieser  Basis  die  Cultusprincipien  in  rechter  Unterscheidung  der 
Einzelzwecke  consequent  durcbzufuhren.  Dass  der  Wortgebraueh 
fiir  sich  das  voile  Recbt  bat,  ein  selbstandiges  Centrum  von  Got- 
tesdiensten  der  Communiongemeinde  zu  bilden,  beweist  scbon,  was 
oben  iiber  die  Construction  des  taglichen  Gottesdienstes  principiell 
festzustellen  war  (§  214).  Dabei  bleibt  einerseits  der  oberste 

Grundsatz  in  seinem  vollen  Rechte,  dass  das  Communionsacrament 

* 

als  Hohepunkt  alles  Cultusleben  auf  dieser  Stufe  ideell  und 
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letztlich  bestimmt  (§  206).  Andererseits  sind  Cultgemeinden  ge- 
geniiber  ,  die  man  nacb  ihrem  factischen  Zustande  eher  noeh  der 
Missionspredigt  als  der  katecbetischen  Belehrung  fiir  bediirftig 
achten  muss,  die  principiell  festgestellten  Grundgesetze  fiir  Geist 
und  Wesensform  der  cultischen  Predigt  unabanderlich  aufrechtzu- 
erhalten  (§  208).  Indem  man  die,  welche  thatsachlich  einmal 
Glieder  der  Communiongemeinde  sind,  als  solche  ebrt,  hebt  man 
sie  sicberer  dazu  herauf,  sich  selbst  als  solche  zu  ehren.  Aber 
Zumuthungen,  die  weder  in  der  Idee  noch  in  der  traditionellen 
Berechtigung  der  Sacbe  begriindet  sind,  soli  man  nicht  iiber  das 
entsprechende  Maass  hinaus  machen.  Eine  solche  Zumuthung 
aber  ware  es  ,  den  Hauptgottesdienst  regelmassig  mit  der  vollen 
Messliturgie  auszustatten.  Principiell  ungehorig  ist  dies  obenan, 
wenn  das  Communionsacrament,  auf  das  die  iibrige  Liturgie  doch 
letztlich  abzielt ,  thatsachlich  dabei  gar  nicht  eingefasst  ware  in 
die  Gesammtfeier  der  Gemeinde.  Sachlich  aber  ungehorig  und 
mit  aller  historischen  Tradition  im  Widerspruche  muss  ein  einheit- 
licher  Gottesdienst  als  stehende  Form  gelten,  bei  dem  neben  ab- 
schliessendem  Sacramente  die  Predigt  in  der  Ausdehnung,  die  sie 
usuell  gewonnen  hat  und  die  fiir  das  Gemeindebedurfniss  im 
Hauptgottesdienste  als  erforderlich  gelten  muss,  vorangeht.  Wahre 
Einheit  im  Fortschritte  der  Liturgie  bis  zum  Hohepunkte  des 
Sacramentes  muss ,  wie  die  Messe  nie  auf  diese  Vereinigung  von 
Predigt  mit  dem  Communionsacramente  angelegt  war,  dariiber 
verloren  gehen ,  und  soweit  nicht  vielmehr  die  Predigt  allein  do- 

miniert,  ergfibe  sich  die  Missgeburt  einer  Einheit  mit  zwei  Cen- 

# 

tren  (§  209).  Praktische,  an  der  Geschichte  des  Cultus  gereifte 
Weisheit  wird  daher  vielmehr  lehren  ,  den  sonntaglichen  Haupt¬ 
gottesdienst  der  Regel  nach  ausschliesslich  als  Predigtgottesdienst 
zu  gestalten,  mit  einer  auf  das  entsprechende  Maass  beschr£nkten 
Liturgie.  Der  evangelischen  Kirche  obenan  kommt  dabei  ihr 
Reichthum  des  Gemeindeliedes  zu  statten,  das  ebenso  jegliche 
Anpassung  an  das  Maass  der  factischen  Gemeindestufe  gestattet, 
als  es  dem  Urgedanken  des  homiletischen  Austausches,  gemSss 
der  Idee  des  cultischen  Wortgebrauches  (§  208),  thatsachlich  zu 
fortgehendem  Ansdrucke  verhilft  (§  213). 
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§  217. 

Nur  dann  konnte  man  diese  Vorschliige  der  Verwahrlosung 
des  eigentlichen  Cultusideales  bezichtigen,  wenn  nicht  gleichzeitig 
Fiirsorge  fiir  Gottesdienste  getragen  wtirde  ,  in  donen  die  sacra- 
mentliche  Communionfeier  zugleich  den  vollentsprechenden  litur- 
gischen  Yollzug  fande,  wie  er  der  Idee  der  Communionfeier  und 
dem  Bediirfnisse  der  Reiferen  bei  den  factischen  Gemeindezustiin- 
den  entspricbt.  Obne  diese  notbwendige  Erganzung  wollen  jene 
Vorschlage  fiir  gar  nicht  gemacht  gelten.  Fiir  den  Wortgebrauch 
und  den  abstracten  Erbauungszweck  sind  solche  Unterschiede  in 
den  Gottesdiensten  langst  zur  Gewohnheit  geworden.  Die  Bibel- 
stunde  (§  208)  neben  den  allgemeincn  homiletischen  Gottesdiensten 
hat  ja  keinen  anderen  Sinn ,  als  durch  besondere  Gottesdienste 
dem  besonderen  Bediirfnisse  oder,  wenn  es  bewusster  geschieht, 
der  Weiterfiihrung  und  Zusammenfassung  der  Geforderten  in  der 

Gemeinde  zu  dienen.  Ob  es  das  principiell  entsprechende  Mittel 

• 

auch  fiir  den  letzteren  Zweck  der  Zusammenfassung  (§  206)  ist, 
darf  dabei  ebenso  bezweifelt  werden ,  wie  der  anderweite  Ver- 
such ,  rein  liturgische  Nebengottesdienste  ohne  Sacramentsfeier 
zur  Forderung  der  Gemeinde  als  stehende  Ordnungsform  einzurich- 
ten ;  immer  eher  eine  Gefahr,  einseitig  asthetische  Bediirfnisse  in 
cultischer  Form  zu  befriedigen,  als  jenen  Hauptzweck  zu  fordern. 
Principielle  Gesichtspunkte  begriinden  hier  die  oberste  Entscheid- 
ung.  Wenn  dem  Wortgebrauche  die  Bedeutung  eines  selbstiin- 
digen  Centrums  fiir  den  Communioncultus  zuzugestehen  ist ,  so 
fordert  doch  vielmehr  das  Communionsacrament  selbst  dieses  Recht 
in  dem  Maasse,  dass  wir  den  yon  diesem  her  bestimmten  Gottes¬ 
diensten  allzeit  das  Recht  vorbehalten,  ideell  Hauptgottesdienste 
der  Communiongemeinde  zu  heissen  (§  206).  Entsprechend  der 
selbstandigen  Messfeier  in  der  Romischen  Kirche,  resp.  den  Agapen 
der  alten  Kirche,  sind  dann  selbst&ndige  Sacramentsgottesdienste 
mit  yollstandiger  Communionliturgie  zu  empfehlen,  fiir  die  freilich, 
nach  altkirchlichem  und  in  der  Briidergemeinde  erneuertem  Yor-» 
bilde,  die  Abenfeier  vor  der  Morgenfeier  geeignet  erscheinen  muss, 
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Die  Lection  ,  die  bei  der  Commuuionliturgie  correcter  Weise  alle- 
zeit  einbedacht  ist,  sichert  dann  dem  Wortgebrauche  seinen  selb- 
st&udigen  Gruppeneinfluss  (§  209).  Dagegen  kann  fiir  weitere  Be- 
dtirfnisse  nach  dieser  Seite ,  die  ganz  gerecbtfertigt  genannt  wer- 
den  dtirfen,  nur  die  kurze  Homilie  oder  der  Tractat  nacb  altkirch- 
licher  Weise  inFrage  kommen,  darf  aber  dann  dem  Inbalte  nach, 
neben  jener  Verselbst&ndigung  des  Predigtgottesdienstes  (§  216),  mit 
Recht  eine  directere  Beziehung  auf  die  Abendmablsfeier  selbst 
annehmen  ;  soweit  man  dann  nicbt  lieber  in  die  uumittelbar  vor- 
hergehendo  Beicbtvermahnung  die  Befriedigung  dieses  homileti- 
schen  Bediirfnisses  verlegen  wollte  (s.  u.).  Gerade  dadurcb,  dass 
der  Zugang  zu  einer  solchen  Communionfeier  boheren  Stiles  alien 
Gliedern  der  Cultgemeinde  offensteben  muss ,  aucb  wenn  sie  nicbt 
das  Sacrament  mitgeniessen  ,  wfirde  neben  den  allgemeinen  Pre- 
digtgottesdiensten  eine  entsprecbend  hobe  padagogiscbe  Wirkuug 
erzielt,  wie  kircblicbe  Weisbeit  zur  Zeit  der  alkirchlicben  Arcan- 
disciplin  mit  der  Unterscheidung  der  Katecbumenenmesse  von  der 
Messe  der  Glaubigen  anstrebte  (§  155).  Eben  diesem  Principe 
entspracbe  es  dann  aucb  ,  neben  jener  stehenden  Anordnung  der 
bomiletiscben  Hauptgottesdienste  ,  von  Zeit  zu  Zeit ,  namen'tlich 
an  Hauptfesten ,  vollstandige  Communionfeier  mit  Sacrament  ein- 
treten  zu  lassen,  urn  aucb  der  Gesammtgemeinde  einen  Eindruek 
von  der  letzteren  zu  sicbern.  Eine  relative  Bescbrknkung  des 
Raumes ,  den  die  Predigt  sonst  einzunehmen  bat,  miiste  auch 
dann  als  Gesetz  gelten  ;  wie  andererseits  ,  wo  sie  allein  berrscbt, 
die  Sacramentsfeier  fiir  solche,  die  es  am  Sonntage  Vormittag  be- 
gehren,  in  Sonderung  von  dem  fiir  sicb  abzuschliessenden  Gemeinde- 
gottesdienste ,  abgehalten  wird,  dem  original  reformatoriscben 
Ratbscblage  ebenso  entsprecbend  als  dem  iiblicben  Braucbe.  Ein 
fiirbittendes  Gedacbtniss  fiir  solcbe  Communicanten  im  Hauptgottes¬ 
dienste  bleibt  dabei  in  unbestrittenem  Recbte. 


Die  sacrificiellen  Handlungen. 


279 


§  218 

Festgestellt  ist  ftir  den  Communioncultus,  neben  dem  allgemei- 
nen  Wesen:  die  Doppelheit  des  sacramentalen  Elementes,  das  iliix 
constituiert  (§  204;  §  208)  und  dem  entspreckend  ebenso  die 
doppelte  Bedingtkeit  jedes  Communiongottesdienstes  (§  209),  wie 
die  Moglickkeit  besonderer  homiletiscber  und  besonderer  Abend- 
maklsgottesdienste  (§  212  und  §217);  speciell  damit  dieWcsens- 
form  des  taglicken  Gottesdienstes  (§  214)  und  des  sonntiiglicken 
Hauptgottesdienstes  (§  215),  was  usuell  so  heisst;  endlich  auck 
das  allgemeine  Verk&ltniss  des  sacrificiellen  zum  sacramentalen 
Elemente  im  Communioncultus  (§  207 ). 

Fur  die  principielle  Construction  des  letzteren ,  um  die  es 
sick  vorerst  allein  kandelt ,  eriibrigt  daun  nur  nock  die  nakere 
Ckarakteristik  und  innere  Motivierung  des  sacrificiellen  Tkuns,  in 
seiner  wesentlicken  wie  usuellen  Mannigfaltigkeit ,  wie  nack  den 
versckiedenen  Organen  seiner  Vertretung.  In  letzterer  Hinsickt 
stekt  zunkchst  der  Grundsatz  fest ,  dass  alles  sacrificiellen  Tkuns 
scklecktkin  bedingendes  Subject  die  Gemeinde  als  die  Glaubende 
ist ,  ob  sie  zugleick  das  unmittelbare  Organ  des  Yollzuges  bilde, 
oder  fur  den  letzteren  einzelne  Factoren ,  insbesondere  das  Amt 
in  Frage  kommen.  Auck  das  Amt  ist  in  diesem  Falle  nur  Vertre- 
ter,  meist  in  der  Form  des  Fiikrers  und  Vorgangers  (§  34).  So 
consequent  will  dieser  Gesicktspunkt  festgekalten  sein ,  dass ,  was 
sacrificielles  Tkun  an  der  P  r  e  d  i  g  t  und  selbst  an  der  Spend- 
ung  des  Sacra mentes  ist,  wenn  es  in  diesem  Falle  derWahr- 
keit  seines  Wesens  nack  auck  nickt  als  intendierte  Vorg&nger- 
sckaft  gefasst  werden  kann,  dock  jene  Art  des  Antkeils  an  dem 
was  gesckiekt  betkktigt,  die  scklecktkin  unter  den  Antkeil  der 
Glaubigen  bei  der  keiligen  Handlung  fallt.  Seinem  Wesen  nack 
ist  dieser  Antkeil  ja  nickts  als  Andackt  (§  204).  Aber  mekr ; 
die  Consecrationskandlung  selbst  muss  nack  lutkerisckem 
Begriffe  dann  so  gewiirdigt  werden.  Hergestellt  wird  ja  das 
Sacrament  nickt  durck  Priesterkandlung,  das  ist  Romisck  (§  50); 
sondern  durck  das  Wort.  Dann  kann  auck  die  segnende  Appli- 
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cation  des  Wortes  auf  die  Elemente  ,  durch  welche  die  Intention, 
mit  diesen  Elementen  Sacrament  zu  halten,  ganz  entsprechend 
ausgedriickt  wird,  nickt  als  eine  durcli  besonderen  Amtscharakter 
bedingte  und  als  wirkungsvolle  Handlung  erst  ermoglickte  ange- 
sehen  werden.  Yielmehr  ist  es  ganz  aus  der  Idee  der  Saclie  her- 
yorgegangen,  dass  der  specielle  Consecrationsact  von  Anfang  an  in 
der  Kirclie  als  ein  integrierender  Tkeil  einer  ganzen  Polge  eucka- 
ristiscker  Gebetshandlungen  gefasst  und  diesen  eingefugt  wurde. 
In  aller  Gebetskandlung  ist  das  Amt  nur  Fiikrer  und  Vorganger, 
respective  Mund  der  glaubenden  Gemeinde ,  die  danu  mit  dem 
Consecrationsacte  als  solcke  bestktigt,  dass  sie  im  Gekorsam  der 
Stiftung  Ckristi  und  im  Glauben  an  seine  wirkungskraftige  Ver- 
keissung  jetzt  Sacrament  kalten  will ,  und  den  Herrn  anruft ,  es 
mit  ikr  zu  kalten.  Auck  die  Intention  ,  zu  deren  Ausdrucke 
die  sinnbildlick  vermitelte  Application  an  die  Elemente  gesckiekt, 
ist  letzlick  die  ikre,  und  des  Amtes  in  keinem  anderen  Sinne,  als 
dass  es  in  demselben  Gekorsam  und  Glauben  wie  die  Gemeinde 
handelt.  An  der  vollen  Klarheit  liber  den  Sinn  dieses  Vorganges 
hangt  zuletzt  allein  auch  der  Schutz  gegen  mindestens  stillwir- 
kende  Vorstellungen  von  einer  Art  Transsubstantiation,  als  selb- 
st&ndiger  Bedeutung  der  Consecration  neben  der  Distribution..  Nach 
correct  lutheriscker  Sacramentslehre  besckrankt  sick  das  ,,in, 
mit  und  unter“  der  kimmliscken  Gabe  bei '  den  Elementen  auf 
den  Act  des  Genusses  selbst  und  somit  auf  die  Distribution. 
Entweder  erscheint  dann  der  Consecrationsact  inkaltslos,  respec¬ 
tive  bios  als  ein  Bekenntniss,  wie  dies  in  der  Tkat  von  den  al- 
teren  lutkeriscken  Lekrern  betont  wird  ;  oder  man  iibertragt,  was 
vom  Distributionsacte  gelten  soli,  dock  sckon  auf  den  berukenden 
Zustand  der  geweikten  Elemente.  Bei  blosser  Fassung  als  Be- 
kenntnissact  wiirde  auck ,  streng  genommen ,  jedes  Reckt  wegfal- 
len,  den  Act  iiker  die  reine  Recitation  der  Sacramentsworte 
kinaus  zu  erweitern.  Erkennt  man  dagegen  den  Consecrations¬ 
act  wesnntlick  als  eine  Gebetskandlung ,  in  der  dem  erkokten 
Haupte  der  Gemeinde  sein  eigenes  Wort  vorgekalten  wird,  um  es 
auf  diese  Elemente  anzuwenden,  so  ergibt  sick  eine  von  dem  Dis¬ 
tributionsacte  verschiedene ,  selbstandige  Inkaltsflille  fur  den 
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ersteren  Act.  Entsprecliend  der  allgemeinen  Zusage  der  Gegen- 
wart  des  Herrn  innerhalb  der  auf  ihn  bezogenen  Gemeindever- 
sammlung  (Ma.  18,  20),  ist  mit  dem  Gebete  der  Consecrations- 
worte  die  specifiscbe  Gegenwart  des  Herrn  zum  Sacramentsvoll- 
zuge  zusammengefasst  zu  denken,  die  als  solche  nicht  in  der  Ge¬ 
genwart  im  Geiste  aufgebt ,  sondern  Persongegenwart  in  verkl&r- 
ter  Leiblicbkeit  ist.  Das  ist  dann  fiir  sich  noch  nicht  Gegen¬ 
wart  von  Leib  und  Blut,  „in,  mit  und  unter“  den  Elementen,  son¬ 
dern  Personbereitschaft  und  -  Nahe  fiir  die  Communiongemeinde, 
um  ihr  in  dieser  Form  sich  zu  geniessen  zu  geben. 

§  219. 

Ohne  alle  Vermischung  mit  falscher  Opferidee  erhebt  sich  da- 
mit  die  sacrificielle  Thatigkeit  der  Gemeinde  zu  ihrem  Culmina- 
tionspunkte  der  Anbetung  und  des  bekennenden  Lobpreises  vor 
dem  Herrn,  dessen  vollendete  Persongegenwart  in  sich  selbst  wie 
fiir  die  Gemeinde  das  Vollendungsziel  des  irdischen  Gemeinschafts- 
lebens  als  Vereinigung  zugleich  mit  der  himmlischen  Gemeinde 
darstellt  (§  205  f.).  Zugleich  begreift  man  ,  wie  diese  hochste 
Erhebung  der  Gemeinde  in  Andacht  nicht  gedacht  werden  kann, 
ohne  das  Geleite  tiefster  Beugung  iiber  der  eigenen  kreatiirlichen 
Niedrigkeit  und  iiber  der  anhaftenden  Siindigkeit.  So  haben  das 
Bekenntniss  der  Stinde  und  das  lobpreisende  Bekennen  der 
Gnade  und  Herrlichkeit  des  Herrn  ihre  Lebenswurzeln  in  ein  und 
demselben  Andachtsgefiihle  der  Gemeinde ,  und  dieses  muss  bei 
correct  gestalteter  Abendmahlsliturgie  an  diesem  Hohepunkte 
auch  vereint  seinen  Ausdruck  finden.  Aber  was  sich  hier  concen- 
triert  zeigt,  findet  sich  mit  demselben  Rechte  sowol  ausgebreitet 
iiber  den  ganzen  Communiongottesdienst  und  alle  seine  Formen,  als 
an  anderen  Stellen  in  Siinden-  und  Lobpreisungs  -  Bekenntniss 
oder  Anbetung  auseinandergelegt.  Jeder  Act  des  Communfon- 
lebens  hat  ja  RealprSsenz  des  Heiles  zur  Voraussetzung  (§  201) 
und  die  sacramentliche  Vollendung  zur  Perspective  (§  206). 
Nicht  minder  aber  begreift  sich  das  Auftreten  gleicher  Hand- 
lungsformen  in  den  anderweit  bedingten  liturgischen  Hand- 
lungen  des  Katechumenates  (§  202)  oder  der  Seelsorge  (§  203), 
v.  Zez  sc/hwitz,  Syst.  d.  prakt.  Theologie.  19 
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soweit  dort  auch  durch  Heilsmittheilung  und  Segnung  niederer 
Stufe  wie  zu  besonderer  Zweckverwendung,  entweder  bei  der  mit- 
feiernden  Communiongemeinde  das  Bewusstsein  ihres  hochsten 
Heilsgenusses  reflectiert,  oder  solche ,  die  erst  diesem  entgegen-  . 
zuftihren  sind,  des  Vorscbmackes  solcher  Gnaden  theilhaftig  wer- 
den.  Ira  Communioncultus  aber  gewinnen  diese  Momente  erst  ihre 
organische  Stelle.  Wenn,  was  da  zu  einer  Einheit  verbunden  auf- 
tritt,  sich  so  auseinanderlegen  kann,  dass  jedes  an  seiner  Stelle 
ftir  sich  werthet:  Stindenbekenntniss  oder  Lobpreisung  und  Anbet- 
ung,  so  ist  die3  nach  correcter  Liturgie  doch  nicbt  rein  isoliert 
moglich,  sondern  jedes  ftir  sich  wird  dann  in  der  umgebenden  Gruppe 
dominieren  und  derselben  seinen  specifischen  Charakter  aufdrticken. 
So  kann  zwar  Stindenbekenntniss  als  liturgischer  Act  solcher,  die 
im  Heilsbesitze  stehen  oder  gl&ubig  diesen  doch  begchren,  nicht 
gedacht  werden ,  ohne  entsprechende  Trostung  oder  Absolutions- 
zusicherung ,  und  dieser  wieder  soli  allzeit  eine  Lobpreisung  oder 
Danksagung  als  entsprechender  liturgischer  Ausdruck  der  Gna- 
denerfahrung  folgen.  Aber  die  ganze  Gruppe  wird  dabei  von 
der  Idee  jener  ersteren  Thatigkeit  doch  beherrscht,  respective 
auch  benannt:  sei  es  als  ,,Confiteoru  oder  als  „Offene  Schuld“.  An- 
dererseits  wird  nun  auch  oin  Act,  wie  das  gemeinsame  Bekennen 
im  „Credo“,  nach  seinem  specifisch  sacrificiellen  Charakter  gewiir- 
digt,  neben  anderer  Bedeutung  (s.  u.'  als  lobpreisendes  Bekennen 
der  Heilsthaten  Gottes  erkannt  werden,  das  ebenso  sein  selbstandiges 
Recht  in  sich  trligt,  wie  jenes  Bekennen  der  Siinde.  Nicht  minder 
klar  stellt  sich  dann  der  entferntere  principielle  Zusammenhang 
dieser  Sonderacte  mit  dem  Hohepunkte  heraus,  an  dera  der  We- 
senscharakter  alles  derartigen  Thuns  wie  in  der  unmittelbaren 
Vereinigung ,  so  in  dem  hochsten  sie  sollicitierenden  Anlasse  zur 
Erscheinung  kommt.  Wie  oben  aus  dem  Wechselverh&ltnisse  der 
beiden  Hauptgruppen  des  Communiongottesdienstes  das  Bediirfniss 
von  liturgischen  Uebergangen  und  iiber  das  Einzelne  hinausgrei- 
fenden  Einheitsmomenten  abgeleitet  wurde  (§  209)  ,  so  ist  die 
inn  ere  Geeignetheit  ftir  solchen  Zweck  nun  an  dem  Charakter  be- 
stimmter  sacrificieller  Handlungen  aufgewiesen.  Da  wird  hier  schon 
verst&ndlich ,  wie  das  Confiteor  am  ersten  Eingange  der  Messe  in 


Das  Bittgebet. 


283 


Correspondenz  zu  dem  Agnus  Dei  im  Hauptacte  der  Abendmakls- 
feier  steben  kann,  oder  die  andere  Form  des  SUndenbekenntnisses 
(Offene  VSchuld)  direct  zu  jener  Uberleiten  konnte.  Ebenso  er- 
kltirt  sich,  wie  das  Credo  in  seiner  contralen  Bedeutung  nach  sei- 
nem  Ntiheverhaltnisso  zum  Worte  oder  zum  Abendmahlo  verschie- 
dene  Stellungen  zu  fordern  scheinen  konnte  und  ,  wenn  es  zu  er- 
sterem  allein  oder  doch  hauptstichlich  Stellung  hat,  ein  Analogon 
bei  der  Sacramentsfeier  erwarten  llisst,  das  es  nach  richtigem  Ver- 
stkndnisse  der  lutherischeu  Abendmahlsliturgio  bei  dieser  auch 
wirklich  hat. 


§  220. 

Der  sacrificielle  Charakter  des  SUndenbekenntnisses  schon  ist 
nicht  so  sehr  aus  der  Besonderbeit  der  Sache  wie  aus  dem  Cor¬ 
relate  zur  Anbetung  zu  verstehen.  Denn  nur  als  die  andere  Seite, 
respective  als  eine  Vertiefung  des  Niederlegens  der  Creatur  vor 
dem  Schopfer  in  den  Staub  ihres  Nichts  erscheint  dann  die  Beug- 
ung  des  Sttnders,  der  seine  Sttnde  vor  dem  Heiligen  bekennt. 
Weniger  durchsichtig  dagegen  erscheint  der  Antheil  des  eigentli- 
chen  Bittgebetes  an  dem  Charakter  sacrificiellen Thuns.  Soweit 
freilich  Ftirbitte,  entspricht  es  direct  der  Idee  des  Priester- 
thumes.  In  dem  Sinne  vertritt  die  Heilsgemeinde  Alles  was  Nicbt- 
kirche  seinem  Wesen  nach  ist :  alle  Zusttinde,  Stande  und  Interes- 
sen  der  Welt,  die  auf  schopferischer  Basis  grtindend  in  die  Ziel- 
bestimmung  der  Gottesherrschaft  miteingefasst  sind.  Von  Anfang 
der  Kirche  hat  daher  nach  apostolischer  Vorschrift  (1  Tim.  2,  1  f.) 
das  Ftirbittgebet  eine  bedeutsame  selbsttindige  Stelle  im  Comrau- 
nioncultus  gehabt,  bewusstermassen  cingefasst  in  die  Opferidee,  — 
freilich  auch  im  Sinne  der  fehlerhaften  Erweiterung  dieses  Be- 
griffes  (s.  u.).  Sofern  dann  das  Gemeindegebet ,  auch  wo  es  sich 
auf  die  eigenen  Interessen  des  Communionlebens  richtet,  als  Bitte 
der  Einen  fUr  die  Anderen  gefasst  werden  kann,  liesse  sich  ja 
alles  Bittgebet  gemeindlicher  Form  auf  Ftirbitte  zurtickftihren. 
Aber  solche  Begrtindung  ware  ktinstlich,  da  des  Bittgebetes  eigent- 
liches  Wesen  von  der  Stellung  des  Einzelnen  aus  zu  Dingen,  die 
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ihm  Bedtlrfniss  und  Glaubenshoffnung  sind,  begriflfen  sein  will. 
Und  eben  damit  scheint  der  Priester  -  und  Opferbegriff  aufzu- 
geben,  vermoge  dessen  der  Handelnde  dabei  als  das  gebende  Sub¬ 
ject  erscheint,  wie  im  Dankgebete,  in  Lobpreisung  und  Anbet- 
ung.  —  Die  principielle  Begriindung  liegt  vielmehr  in  dem  Zu- 
sammenhange  der  Weltbeziehungen  mit  dem  Priesterberufe  des  sa¬ 
crificiellen  Handelns  angedeutet,  wie  solcher  Beruf  letztlicb  in 
der  creatiirlich  begriindeten  Ehrenstellung  des  Menscben  zu  finden 
war  -(§  65).  Der  Christ  als  solcher  ist  ein  Geheiligter;  aber  selbst 
sein  eigenes  Naturleben  ist  in  diese  Heiligung  nur  dynamise!* 
eingefasst,  und  die  reale  Durchfuhrung  der  letzteren  auf  jenem 
Gebiete  schon  fordert  daher  eine  fortgesetzte  Einfassung  in  das 
Selbstopfer,  bei  dem  die  Seele  als  Priesterin  und  das  Naturleben 
als  Opfer  erscheint  (Rom.  12,  2  if.).  So  ist,  naher  angesehen, 
alles  Bittgebet  des  Glaubigen  als  eine  Hereinnahme  seiner  ausse- 
ren  Weltbeziehungen  in  das  innerliche  Selbstopfer  anzusehen.  Wie 
mit  der  vollendeten  Erscheinung  des  Reiches  Gottes  auch  in  den 
Weltbeziehungen  alles  Gottwidrige  aufgehoben  und  alles  Geist- 
mangelnde  in  den  Yollendungsstand  aufgenommen,  eben  darum 
aber  auch  alles  Bittgebet  des  Weges  in  die  Danksagung  und  Lob¬ 
preisung  am  Ziele  vorwandelt  sein  wird,  so  fallt  vorher  alles  Bitt¬ 
gebet  wesentlich  unter  die  Idee  des  Opfers,  mittelst  dessen  der 
Glaubige  alles,  was  noch  irdisch  und  mangelhaft  ist  an  ihm,  mit- 
hereingenommen  zu  sehen  begehrt  in  die  vollendete  Hingebung 
seiner  Person  an  Gott.  Alle  wesentlichen  Formen  sacrificiellen 
Handelns  sind  damit  umschrieben. 

§  221. 

In  der  Wechselseitigkeit  des  sacramentalen  und  sacrificiellen 
Handelns  vollzieht  sich  der  Communioncultus  als  Liturgie  (§  63). 
Der  Vollzug  auch  in  der  Form  der  symbolischen  Darstelluug ,  des 
Ritus  und  der  Ceremonien,  ist  oben  nach  Recht  und  Umfang  fest- 
gestellt  (§  69  f.  vgl.  61  f.).  Alles  Handeln  der  Gemeinde  wie 
des  Liturgen  erscheint  damit  in  feste  Formen  des  Ueber- 
einkommens  und  an  Gesetze  auch  des  Yortrages  und  Ausdruckes 


LitUrgische  Vortragsform. 


285 


gebunden.  Im  allgemeinsten  Umfange  hat  die  Vollzugsform 
ihren  principiellen  Ausdruck  an  der  lebenden  Yolkssprache 
(§  80).  Dabei  aber  findet  nationale  und  individividuelle 
FSrbung  wie  Willkiihr  ihre  weitere  Bindung  ebenso  raate- 
riell  in  den  officiellen  Texten  der  Miss  alien  oder  Agen- 
d  e  n ,  mit  denen  sich  so  eine  Hauptquelle  liturgischer  Tradition 
eroffnet,  als  formell  in  der  rythmisch  musikali sc  hen  Bindung 
des  Vortrages.  Daher  stammt  Idee  und  Recht  der  bis  in  die  Jiidi- 
sche  Synagoge  zuriickreichenden  Praxis  der  Mensurierung  der  Tone 
fur  die  liturgische  Handlung.  Mittelst  des  durchgefiihrt  men- 
surierten  Vortrages  in  langen  und  kurzen  Noten  ermoglicht  sich 
einerseits  ein  Zusammenwirken  der  Gemeinde  ira  Gesange  von 
Gemeindeliedern.  Wie  auf  diesem  Wege  ,  besonders  seit  der  Re¬ 
formation,  eine  neue  Form  des  Wortaustausches  gewonnen  war, 
die  als  homiletischer  bezeichnet  werden  muss  (§  213),  so  fin- 
den  alle  im  Yorigen  besprochenen  verschiedenen  Formen  sacrifi- 
ciellen  Handelns  hier  den  speciellen  Ausdruck  der  zur  Einheit  zu- 
sammengefassten  Andacht  der  Gemeinde  in  vollausstromenden 
Tonwellen.  1st  solche  Vereinigung  zu  gemeinsamen  Gedanken- 
ausdrucke  ohne  rythmisches  Maass  iiberhaupt  nicht  denkbar,  so 
wirkt  andererseits  beim  Einzelvortrage  des  Liturgen  das  Bediirf- 
niss,  der  Individualist  in  ihrer  Aeusserung  Schranken  zu  setzen, 
nicht  minder  zu  demselben  Resultate  ,  und  die  Sitte  des  recitie- 
rend  singenden  Vortrages  bei  priesterlicher  Handlung  ist  schon 
seit  Ambrosius  und  Augustin  als  Cultusbrauch  bekannt. 
Dann  wird  aber  der  Charakter  der  einzelnen  Handlung  dariiber 
entscbeiden  miissen,  wiefern  auch  solcher  liturgischer  Einzelvor- 
trag  mehr  der  durchgefiihrt  mensurierten  Gesangweise  sich  zu 
nahern  hat  ,  so  wenig  dabei  die  „choralische“  Vortragsform,  was 
nach  alterem  Wortgebrauche  so  hiess,  iiberhaupt  zu  verlassen  ist; 
oder  wieweit  der  letztere  schlechthin  das  Formgesetz  bleibt ,  den 
Rythmus  von  Hebung  und  Senkung  nur  leicht  andeutend  statt 
lange  und  kurze  Noten  in  getragener  Weise  zum  Ausdrucke  zu 
bringen.  Gilt  aber  dieser  Unterschied,  so  muss  in  weiterer  Con- 
sequenz  vielmehr  noch  das  Recht  anerkannt  werden,  einzelne  Hand- 
lungen,  wo  dies  die  Darstellung  des  Wesens  der  Sache  fordert, 
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wie  die  Lectionen,  schlechthin  in  der  gewShulichen  Form  musika- 
lisch  ungebundenen  Sprechens,  resp.  Lesens  zu  vollziehen.  Imraer 
bleibt  auch  dann  noch  die  Bindung  hoherer  Weihe,  die  der  Yer- 
mittlung  rein  sacramentalen  Gebens  und  der  Altarhandlung  im 
Unterschiede  von  der  freieren  Bewegung  auf  der  Kanzel  eignet 
(§  213).  L&ngst  herrschend  gewordener  Brauch  des  evangelischen 
Cultus  im  Gegensatze  zu  anderweitem  findet  darin  nur  seine  prin- 
cipielle  Bestatigung,  wie  selbst  vereinigte  Gemeindebandlung  beim 
Sprechen  des  Credo  die  Berechtigung  solcber  Unterschiede  im  Litur- 
giscben  Vortrage  neben  dem  Gemeindegesange  bewahrt.  Nur  dass 
nach  frilheren  Voraussetzungen  fiir  alles  Handeln  der  Gesammt- 
heit,  wie  immer  es  geschehe,  die  verscharfte  Nothwendigkeit 
eines  bestimmten  Rythmus  auch.im  Sprechen  besteht. 

§  222. 

s 

In  der  Wechselhandlung  zwischen  Gemeinde  und  Liturgen  fin¬ 
det  jene  Lebenshohe,  welche  die  Communiongemeinde  befahigt, 
in  ihrem  Cultus  sich  als  Subject  und  Object  selbsbewusst  und 
selbstthatig  zu  unterscheiden,  ihren  unmittelbaren  Ausdruck  (§  34). 
Yielmehr  das  Wesensverhaltniss  selbst  zwischen  Amt  und  Gemeinde 
spiegelt  sich  in  diesen  VorgSngen.  Denn  einerseits  will,  was  Kir- 
chenamt  schlechthin  zu  heissen  verdient ,  gem&ss  dem  Wesens- 
begriffe  der  Kirche  selbst  (§  27  f.),  an  den  Diensten  erkannt  sein, 
die  sich  auf  das  Heilsleben  und  den  Heilsgenuss  der  Gemeinde 
beziehen.  Die  hochste  Ehre,  welche  ffir  das  Amt  gefordert  werden 
kann,  liegt  darin  ausgesprochen.  Denn  das  gottliche  Geben  der 
Gemeinde  gegeniiber  vertretend,  handelt  das  Amt  und  steht'  zu 
der  Gemeinde  an  Gottes  statt,  in  letztverantwortlicher  Haushal- 
terschaft  fur  Gottes  Geheimnisse  und  seelsorgender  Pflegerstellung 
fiir  die  einzelnen  Glieder  (§  123).  Anderseits  ist  die  Communionge¬ 
meinde  als  Reprasentantin  der  Stufe  der  Glaubensreife  nicht  nur  der 
Mutterboden,  aus  der  die  Trager  solchen  Amtes  allein  liervorgehen 
konnen  ;  sondern  die  Reifestufe  der  Gemeinde  ist  eben  darum  zugleich 
auch  das  Maass  der  hochsten  subjectiven  Berufenheit  und  Befah- 
igung  der  Amtsdiener  zu  ihrem  Amte.  Denn  Alles  was  soust  zu 
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letzterer  gehort  (s.  u.j,  steht  demWesen  der  Sache  nach  in  zweiter 
Linie  neben  dem  Geistesbesitze  und  Glaubensstande  eines  reifen 
Glaubigen.  In  diesem  Sinne  bezeichnet  der  Name  der  ,,Geist- 
licbenu  die  Amtstrager  als  der  Idee  nach  die  Elite  unter  denen, 
die  das  Wesen  und  Leben  der  neutestamentlichen  Gemeinde 
im  vollen  Geistesbesit2e  bethfitigen  sollen.  —  Indem  es  aber 
der  Communiongemeinde  Selbstbestimmung  und  eigener  Wille  ist, 
im  Gehorsam  gegen  die  gottliche  Gnadenmittelstiftung  ihr  geist- 
liches  Leben  auf  diesem  Wege  erhalten  und  gen&hrt  zu  sehen,  be- 
steht  auch  letzlich  das  Amt  des  Gebens  als  unterschiedenes  und 
seine  fortgehende  Bestellung  auf  Glaube  und  Gehorsam  der  Ge¬ 
meinde.  Ganz  wie  in  der  Einzelhandlung  des  Cultus  sich  die 
ideelle  Unterscheidung  in  Subject  und  Object  zu  einem  thatsach- 
lichen  Auseinandertreten  und  correlaten  Wirken  beider  Factoren 
verkorpert :  ganz  so  setzt  nach  der  Idee  der  Sache  die  Cultgemeinde 
das  Amt  aus  sich  wie  fiir  sich  selbst  heraus.  Nur  dass  dies  nicht 
wie  ein  bios  social  bedingtes  Bedtirfniss  genommen  werden  darf; 
sondern  yon  der  Gemeinde  in  Gehorsamsanerkennung  der  Stiftung 
des  Herren  selbst  und  der  Apostel  geschieht ,  dass  ein  solches 
Amt  bestehen,  resp.  alles  gottliche  Gebeii  flir  sie  durch  ein  von  der 
empfangenden  Gemeinde  unterschiedenes  Amt  ordnungsmassig 
vermittelt  werden  soil.  Dann  muss  als  Yorbedingung  alles  ge- 
ordneten  Cultuslebens  in  seiner  Durchffihrung  die  Herstellung  des 
Cultusarates  selbst  gelten,  und  alien  anderen  Cultushandlungen 
geht  so  ideell  voran,  was  selbst  Cultushandlung  im  hochsten  Stile 
ist:  die  Ordination  zum  geistlichen  Amte. 

Wie  immer  an  der  Herstellung  dieses  Amtes  auch  weitere 
Factoren  mit  ihrem  Interesse,  und  dann  etwa  auch  als  Concurren- 
ten  .bei  der  Ordinationsbandlung  betheiligt  sein  mogen,  so  nehmen 
solche,  wie  obenan  das  Kirchenregiment  doch  so  gewiss,  die  zweite 
Stelle  ein  ,  als  Cultusleben  vom  Verfassungsleben  wesentlich  ver- 
schieden  ,  das  Kirchenamt  fiir  sich  aber  zun&chst  schlechthin  Be- 
diirfniss  fiir  das  Heilsleben  der  Cultgemeinde  ist.  Daher  gehort, 
was  fiber  Vorbereitung,  geistige  Ausriistung  und  Prfifung  fiir  sol¬ 
ches  Amt  zu  lehren  ist,  unter  die  Yerfassungslehre  der  Kirche; 
nicht  minder  kommen  dort  erst  die  socialen  Rechtsverh&ltnisse  des 
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Amtes  im  Ganzen  und  die  Consequenzen  solcher  Amtsstellung  fiir 
das  Ganze  der  organisierten  Kirche  zur  Sprache.  Aber  die  Hand- 
lung  zur  Herstellung  dieses  Amtes  im  Einzelnen  ist  ihrem  Wesen 
nach  Cultushandlung  und  als  fundamentale  fiir  die  Ausfiihrung 
des  Cultuslebens  an  erster  Stelle  zu  besprechen. 

Wie  dies  Kircbenamt  wesentlich  nur  Eines,  so  ist  diese 
Handlung  auch  einzig  in  ihrer  Art.  Selbst  wo  im  Cultusleben 
auch  die  Unterschiede  diakoniscben  Handelns  durch  besondere  Amts- 
diener  vertreten  werden,  wie  durch  das  Lectorenamt  in  der  alten 
Kirche  oder  den  Diakonat  nach  seinem  specifischen  Sinne,  werden 
diese  Aemter  mit  Recht  nur  wie  in  das  eine  Hauptamt  einge- 
gefasste  Vorstufen  behandelt.  Soweit  dagegen  fiir  Dienste  im 
Verfassungsleben  der  Kirche  Benedictionshandlungen  zur  Herstell¬ 
ung  solcher  Aemter  geeignet  befunden  wiirden,  gehoren  auch  diese 
liturgischen  Handlungen  grundsatzlich  (§  116  ff.)  zur  Theorie  der 
Verfassungsthatigkeit. 

Soweit  es  sich  an  erster  Stelle  um  begriffliche  Construction 
des  Cultuslebens  der  Communiongemeinde  handelte,  ist  dieser  Auf- 
gabe  geniigt.  Alles  Weitere  gehort  zur  Lehre  von  der  thatsach- 
lichen  Durchfiihrung  des  Cultuslebens. 


Literatur  und  geschichtliche  Uebersicht  der  Cultus- 

entwicklung*) . 


Yorbedingung  flir  verstandniss  voile  Wiirdigung  der  geschichtliclien 
Entwicklung  der  kirchlichen  Liturgie  ist  die  Einsicht  in  die  Hauptepo- 
c  h  e  n  und  die  Kenntniss  der  Provinzen  der  Kirclie,  innerhalb  deren  es  zu 
denjenigen  originalen  Gestaltungen  gekommen,  auf  die  sieli  dieQuellen 
von  normierender  Bedeutung  (§  221),  wie  nackmals  die  theoretischen 
Darstellungei:  zuriickfiikren. 

I.  Epoche  bis  Anfang  des  vierten  Jabrliunderts:  Provinziell  freie 
und  noch  nicht  agendarisch  gebundene  Entwicklung.  Neben  dem  Klein- 
Asiatischen  Einllusse ,  in  seiner  besonderen  Nahebeziekung  zu  Gallien, 
tritt  friihe  der  Romiscke  hervor.  Quellen:  die  Schriften  der  Kirchen- 
lehrer  und  Kirchenvater  im  Morgenlande  von  Justin  d.  M.  bis  zu  den 
App.  Constituti  onen  (exc.  d.  jiingeren  Bestandtheile) ;  im  Abendlande 
besonders  Tertullian,  Cyprian.  Aelteste  Gallische  Documente  bei: 
M  o  n  e,  Lat.  u.  Griech.  Messen  a.  d.  2.-6.  Jk.  Frankf.  a/M.  1850. 

II.  E  p  o  c  k  e  vom  Anfange  des  4.  Jakrkunderts  an.  Aufstellung 
liturgiscker  Formulare  und  erster  Agendenbrauck  im  Gottesdienste.  Basi- 
lius,  de  spir.  set.  c.  27,  vgl.  Gregor.  Naz.  orat.  20.  —  Concil.  Laodi- 
cen.  c.  15.  19.  Vgl.Hippon.  398  (can.  21),  Cartkag.  407  (can.  9),  Mi - 
lev  it.  II.  (can.  12).  In  Gallien  vor  d.  5.  jk  Gregor  Turon. ,  Hist. 
Franc.  Ill,  22.  —  Dabei  die  (Entwicklung  noch  selbstandig  provinziell. 

Morgenland,  Hauptquellen :  Basilius;  Gregor.  Naz.;  Cyril- 
lus  Hierosolymit.  (Catt.  mystag);  EpkramSyrus;  Chry sostomus; 
Theodoret;  „Dionysius  Areopagita“  (im  5.  Jh.). 

Abendland:  Ambrosius;  Hieronymus;  Augustinus  (bes. 
ep.  II  ad  Januar.)  Leo  I.  Nach  Prow.  Fiir  Afrika:  Augustin; 


*)  Vgl.  in  Migne,  Encyclopedie  theologique  1846.  (Paris):  Section 
des  Rites;  deutsche  Bearbeitung  in:  Handbuch  der  kathol.  Liturgie  von 
Schinke  und  Kuhn.  Qleiwitz  1847. 
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fiir  Mailand:  Ambrosius  (exc.  „de  s  a  c  r  a  m  e  n  t  i  s“.  Die  sogen.Am- 
brosian.  Liturgie  [Dan.  I,  48 f.]  ist  j linger) ;  fiir  Spanien:  Concilienacten 
des  4.— 6. Jahrh.;  Isidor.  Hispal.  de  eeclesiasticis  offlciis  lib.  I;  dieMoz- 
arab.  Liturgie  (Cone.  Tolet.  638)  in:Migne,  Patrol.  Bd.  85.  vgl.  J.  Pin- 
cus,  Liturgia  Mozarabica.  Eom  1740  u.  dess.  Liturgia  Hispanica  3  Tom. 
Rom  1746.;  Gallien:  (450—600.  d.  sogen.  Missale  Gothicum;  Caesa- 
rius  Arelat.  Von  600—750:  Missale  u.  Sacramentar.  Gallicanum 
(Mabillon,  de  liturg.  Gallic.  Par.1685).  Romis  che  Liturgie:  VomEnde 
des  4.  bis  Ende  des  5.  Jahrh.:  Innocenz  I  (402  —  17),  epist.  ad.  Decen- 
tium  (Schonemann,  Epp.  Pontificum);  Pseudo-Ambrosius,  de  sacramen- 
tis ;  Sacramentarium  Leonianum  (aus  d.  Ende  des  5.  oder  Anfang  des 

6.  Jahrh.,  unvollstandig) ;  Sacr.  Gelasianum  (um  730). 

Ill.  Epoche.  1)  Die  orientalische  Entwicklung  steht  seit 
dem  6.  Jh.  fest,  und  uniformiert  sich  mehr  und  mehr  nach  der  Constan- 
tinopolitanischen  Liturgie  („Chrysostomus“),  neben  der  die  Messe  des 
Basilius  u.  d.  Jerusalemische  („Jacobus“)  nur  locale  und  Festbe- 
deutung  beliaiten.  Die  N estorianisch e ,  die  Koptische  u.  Aethio- 
pisch-  Abossynisclie  wie  die  Armenische  Liturgie  behaupten  ihre 
Selbststandigkeit  (Assemann  s.  unten;  Lienhard,  de  antiquis  Litur- 
giis.  Strassb.  1829).  —  Statt  des  weiteren  liturgischen  Ausbaues  beson- 
dere  Pflege  der  inystischen  Erklarung  der  Liturgie.  (Nach  Anregung 
durcli  ,,Dionys.  Areopag.“  eroffnet  von  Maximus  Confessor,  fortgefiihrt 
durch  Germanus  II.,  Nik.  Cabasilas  u.  A.). —  Die  Einbiirgerung  der 
byzantin.  Liturgie  in  der  Russ.  Kirche  fiihrt  sich  bis  aufWlad  imir  d.  Gr. 
tf  1015)  zuriick  (S  chraitt,  die  morgld.  griecli.-russ.  Kirche  1826;  v.  Mu- 
ralt ,  Briefe  lib.  d.  Gottesdienst  der  morgenland.  Kirche,  Leipz.  1838; 
M.  Rajewsky,  Euchologion  der  orthodox,  kathol.  Kirche.  Wien  1865.). 

2)  Fiir  die  abendland.  Kirche  eroffnet  Gregor  d.  Gr.  die  ab- 
scliliessende  Epoche  vom  Ende  des  6.  Jahrh.  an.  Quellen:  das  von  Gre¬ 
gor  revidierte  („Tommasi“sche  Gelasianum  (Cod.  um  730)  und  die  al- 
testen  Documente  des  Gregorianum,  speciell  im  canon  missae  (nicht  vor 
dem  achten  Jahrh.).  Muratori,  Liturgia  Romana  II  Tom.  Venet.  1748.). 
Daher  die  Werke,  bes.  Briefe  u.  Homilien  Gregors  Hauptquelle.  —  Vom 

7.  Jahrh.  an  beginnt  der  Anschluss  der  Prow.,  in  Gallien  Anfangs  an 
das  Gelasianum,  ausschliesslich  an  d.  Gregorianum  nicht  vor  d. 
Mitte  des  achten,  in  Spanien  bis  zum  elften  Jahrh.  —  Fur  Mai¬ 
land  vertritt  die  so g.  liturg.  Ambrosiana  den  Vermittlungsversuch.  Die  Fort- 
entwicklung  auch  der  Romischen  Messe  seit  dem  8.  Jahrh.  vertreten  die 
spateren,  durch  Gallische  Recension  gegangenen,  Documente  (9.  ^-11  Jahrh.) 
des  Sacr.  Gregorianum  wie  die  ordines  missae,  Antiphonarien 
undLectionarien  u.  s.  w.  Letzter  Abschluss:  Der  Ordo  Romanus 
nach  Feststellung  des  Tridentiner  Concils  in:  a)  Missale  Romanum  ex 
decreto  ss.  cone.  Trid.  restitutum.,  S.  Pii  editum,  Clementis  VIII.  et  Ur- 
bani  VIII.  auctoritate  recognitum.  Ed.  II.  fol.  Regensburg  1858;  ed.  ac- 
curatissima  Rom.  1870.;  nov.  ed.  Foerster.  Regensbg.  1872;  vgl.  Missale 
parvum  ed.  Janner  Regensbg.  1870;  b/  Rituale  Romanum  Pauli  jussu 
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editum.  Antwerpen  1625.  Regensbg.  1872;  c)  Pontificale  Romanum 
Clementis  YIIJ.  nunc  denuo  Urbani  VIII.  auctor.  rec.  Antwerpen  1765; 
d)  Breviarium  Romanum.  4.  Tom.  Rom.  1802.  Kempten  1872;  vgl.  Br. 
parvum.  Kempten  1874.—  Man  vergleicke  dazu  das  Benedictionale 
Roman.  Regensbg.  1875,  das  Caer emoniale  . .  .  Rom.  1873;  Turin  1874 
und  das  P  rocessionale  ....  Regensbrg.  1870. 

Quellensammlungen  und  Kritik.  1)  Allgemein: 
Jos.  Aloisi  Assemanni  Codex  liturgicus  ecclesiae  universae.  13  Tom. 
Rom  1749-  66  (unvollendett. —  Herm.  Adalbert  s  a ni el,  Codex  liturgicus 
eccl.  univ.  4  Tom.  Lips.  1846 — 53.  b)  Fur  Morgenland.  Liturgie:  Clem,  de 
Sainctes,  denavQyicu  rujy  aylcuv  nareytov,  graece  Par.  1560;  Is. 
Haberti  uigyitgai ixov,  liber  pontiflcalis  eccl.  gr.  Par.  1643;  Jac.Goar, 
Evyoloyiov  s.  rituale  Graecorum.  Par.  1647  (Ven.  1730);  Euseb.  Re- 
naudot,  Liturgiarum  orientalium  Collectio.  Paris  1715  f.  II  Tom.  (ed.  II. 
Frankfurt  a.  M.  1847  —  unvollstandig).  Leo  Allatius,  de  libr.  eccl. 
Graecor.  ed.  J.  Alb.  Fabricius.  Hamb.  1712. 

2)  Abend  1.  Liturgie.  Hauptwerk:  Edm.  Martene  de  anti- 
quis  ecclesiae  ritibus.  IV  Tom.  Antw.  1736  —  38.  Daneben :  Jacob  Pa- 
melius,  Liturgica  Latinorum  II  Tom.  Col.  1571.  —  Bartholomiius  G  a  - 
v  a  n  t  i  (f  1650) ,  Thesaurus  sacr.  rituum.  Zuerst  Rom  1628  (c,  addita- 
mentis  Merati  III  Voll.  Venet.  1769;  ed.  nov.  V  Tomi  Venet.  1823). — 
Casalius,  de  vett.  s.  christ.  ritt.  Rom.  1647.  —  J.  B  o  n  a,  Rer.  liturg. 
libri  II  Par.  1672  (ed.  Rob.  Sala  II  Tom.  Tur.  1747  f.).  -  Albaspi- 
naeus,  de  vet.  eccl.  ritibus  obss.  11.  II.  Ed.  cura  Meieri.  Helmst.  1672.  — 
Jos.  Mar.  Cari  (Tommasi),  Antiqui  libri  missar.  Rom.  eccl.  Rom.  1686.  — 
Casp.  Calvor,  Rituale  ecclesiasticum  II  Tom/ Jen.  1705.  —  Aug.  Rocca, 
Thesaurus  pontific.  sacrarumque  antiquittll  Tom.  ed.  2.  Rom.  1745.—  Mt. 
Gerbert,  Vet.  lit.  allemann.  Ill  Tom.  S.  Bias.  1776.  —  Dess.  Monu- 
menta  vet.  lit.  allemann.  II  Tom.  Ebenda  1777  if.  —  A.  P.  Krazer,  de 
apostolicis  necnon  antiquis  eccl.  occid.  liturg.  Augsb.  1786.  —  Speciell 
zur  Kritik  der  Documente  fiir  die  Rom.  Liturgie:  Ernst  Ranke,  d. 
kirchl.  Perikopensystem ,  aus  den  altesten  Urkunden  der  Rom.  Liturgie. 
Berlin  1847.—  Th.  Kliefoth,  Liturg.  Abhh.  Bd.  6.  Schwerin  1859.  — 
Vgl.  auch :  Joh.  Bingham,  Origenes  s.  antiq.  eccl.  ed.  lat.  Grischovius  X 
Ti.  Hal.  1782  if.  —  Augusti,  Denkwiirdigkeiten  a.  der  christl  Archaol. 
12  Thle.  Leipz.  1817  ff.  —  Binterim,  Denkwiirdigkeiten  aus  der  christl. 
Archaol.  17.  Bde.  1825.  (Eine  Umarbeitung  von  Al.  Aur.  Pellicia,  de 

christianae  eccl . politia  IV.  Tom.  Neapel  1777  if.). 

b)Quellen  u.  Schriften  f.Liturgik  des  M  i  1 1  e  1  a  1 1  e  r  s  (vgl  ob.  Migne 
a.  a.  0.  HeftI  p.lX  ) :  Aus  dem  siebentenJahrhunderte  Isidorus  H  i  s  p  a - 
lensis  s.  ob.  (Opp.  ed.  Faustin.  Arevali  Rom.  1797  if.  Vol.  VI).  —  IX.  Jahrh. : 
Amala  rius  v.  Metz,  De  ecclesiast.  offlciis  lib.  IV.  —  Amalarius  v.  Trier, 
Epist.  de  caerimoniis  baptismi  (vgl.  Ildefonsus  v.  Toledo  (f  667) 
Lib.  adnotatt.  de  cognitione  baptismi).  —  Walafredus  Strabo,  de 
exordiis  et  incrementis  rerum  ecclesiast.  —  Rabanus  Maurus,  de 
institutione clericorum.  —  Agobardus  v.Lyon,  de  divina psalmodia vgl, 
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de  correctione  Antiphonarii-  —  FI  or  us  Drepanius  (FI.  Magister),  de 
expositione  Missae;  vgl.  Eemigius,  expositio  missae.  —  XI.  Jahrh.: 
Pseudo-Alcuin,  De  div.  officiis. —  Berno  v.  Reich enau,  de  quibusdam 
rebus  ad  Missae  offic.  pertineutibus.  -  Micrologus,  de  ecclesiast.  ob- 
servv.  (Ivo  v.  Chartres?). —  XII.  Jahrh. :  Hugo  a.  S.  Vic  tore,  De  cae- 
rimoniis,  sacramentis,  officiis  et  obss.  ecclesiast.,  vgl.  de  sacram.  Christ, 
fidei.  —  Hildebert  v.  Tours,  carmen  de  mysterio  Missae.  —  Bruno 
v.  Segni,  de  sacramentis  ecclesiae  mysteriis  atque  necessariis  ritibus.  — 
Honorius  v.  Autun,  Sacramentarium  seu  de  causis  et  significatu  my- 
stico  rituum  .  .  .  vgl.  dess.  Gemma  animae,  seu  de  div.  officiis.  —  XIII. 
Jahrh.:  Innocentius  HI.,  Mysteriorum  evangelicae  legis  ac  sacramenti 
Eucharistiae  libb.  VI.  —  XIV.  Jahrh.:  Guilielmus  Durandus  (eigentlich 
Duranti  f  1296),  Rationale  divinorum  officiorum  libri  VIII.  (Incunabel 
Ulm.  1475;  vgl.  Lugd.  1605  u.  6  ). —  Im  15.  Jahrh.  setzt  sich  die  Aus- 
legung  der  Messe  poetisch  und  prosaisch  fort,  obenan  als  Incanabeldruck 
vgl.  Expositio  mysterior.  missae  1494.  Lyptzk  per  Conradum  Kachelonem.  — 
Als  Quellen  fur  die  erste  Halfte  dienen  auch  die  Bussordnungen  (vgl.  die  Aus- 
gabe  v.  W as s ers ch leben  ,  Halle  1851);  spater  die  Beichtbb.  oder  die 
Summen  fur  ungelehrte  Beichtvater,  (vgl.  Geffcken,  Bilderkatechismus  des 
15  Jahrh.  Leipz  1855.  S.  34  IF.),  bes.  Guido  de  Monte  Rocherii  (Ro- 
theriij  Manipulus  curatorum  (urspriingl.  1338)  und  Summa  Rudium 
Reutlingae,  Joh.  Otmar  1487.  al. 

c)  Katholische  Liturgie.  Hauptwerk:  Franz.  Xav.  S  c  h  m  i  d, 
Liturgik  der  cliristkathol.  Rel.  3  Bde.  Passau  1832  (3.  A.  1840) ;  vgl.  dess. 
Grundriss  der  Liturgik.  Passau  1886.  —  Daneben:  Jos.  Mar.  Zohl  u.  Jos. 
Schneller,  Liturgia  sacra  oder  d.  Gebrauche  u.  Alterthumer  der  kathol. 
Kirche.  5  Bde.  Luzern  1834  —  43.  —  Ant.  Adalb.  Hnogek,  Christka- 
thol.  Liturgik  (mit  bes.  Riicksicht  auf  Oesterreich).  5  Bde.  Prag  1835 — 
42.  —  Fr.  Ant.  Staudenmaier ,  Der  Geist  des  Christenthums  in  den 
heil.  Zeiten,  den  heil.  Handlungen  u.  s.  w.  2  Thle.  Mainz  1835  (umge- 
arbeitet:  1838;  4.  A.  Mainz  1847  —  nach  dem  Muster  des  „Genie  du 
Christianisme  ■'  v.  Chateaubriand,  deutsch:  d,  Schonheiten  des  Christenthumes 
od.  Rel.  u.  Gotesdienst  der  Katholiken  v.  Schneller.  Solothurn 
1828).  —  Marc.  Adam  Nikel,  d.  heil.  Zeiten  u.  Feste  u.  s.  w,  6  Bde. 
Mainz  1836—38. —  Joh.  Bapt.  Liift,  Liturgik  od.  wissenschaftl.  Darstell- 
ung  des  kathol.  Cultus.  2  Bde.  (auf  5  angelegt).  Mainz  1844  —  47.  — 
Jos.  Gehringer,  Liturgik.  Leitfaden  z.  Vorless.  Tubingen  1848. —  -Jos. 
Fluck,  kath.  Liturgik,  2  Bde.  Regensbg.  1853—55.—  Ferd.  Probst, 
Litnrgie  der  drei  ersten  christl.  Jahrhh.  Tubingen  1870.  —  Jos.  Sutor, 
Liturgia  sacra  eccl.  Rom.  ,  .  .  Paderborn  1872.  —  Ferd.  Zeuner,  die 
heil.  Zeiten  und  Handlungen  der  kathol.  Kirche.  9.  A.  Wien  1873.  — 
Musica  divina.  Regensburg  Tom.  I.  1865.  Tom.  II.  1874.  —  Jos. 
Kehrein,  d.  deutsche  kathol.  Kirchenlied  von  den  ersten  Anfangen  bis 
zur  Gegenwart.  Neuburg  1874  (s.  u.  Musikal.). 

Eine  Mittelstellung  zwischen  kathol.  und  protestantischem  Ritu3 
nimmt  die  in  liturgischer  Hinsicht  beachtenswerthe  Gottesdienstform  der 
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Irvin gianer  ein;  vgl.  „DieL  iturgie  u.  andere  Gottesdicnste  derKirclie.“ 
Berlin  (b.  Hiketbier)  1861. 

IV.  Hauptepoche:  die  Reformation. 

1)  Die  Liturgie  der  luth.  Kirche,  a)  in  Mittel-  u.  Nord- 
deutscliland.  Quellen:  Luther,  Sermon  v.  d.  neuen  Test.  d.  i.  von 
der  heil.  Mess.  1520  (Unterlage  fur  die  Reform  in  der  Augustinerkirche 
v.  1521;  vgl.  Melanchthons  Thesen  C.  Ref.  I,  477  ft’,  u.  Carlstadt,  von 
Anbetung  u.  Ehrerbietung  derZeichen  des  N.  Test,  u.:  von  beidenGestalten 
der  heil.  Messe.  1521).  Luther,  vom  Missbraueh  der  Messe  an  die  Au- 
gustiner.  1522  (erste  praktische  Vorschlage;  vgl.  Carlstadts  Form  der 
Messe  und  des  Gottesdienstes  bei  Jager,  Andr.  Bodenst.  v.  Carlstadt. 
Stuttg.  1856  S.  261  ff.).  „Von  Ordnung  des  Gottesdienstes  in  der  Gc- 
meinde“  1523.  Formula  missae  et  communionis  pro  eccl.  Wittenb.  1523. 
Yon  dem  Greuel  der  Stillmesse  1524  (1525  d.  20.  p.  trin.  d.  erste  deutsche 
Messe  in  Wittenberg).  Deutsche  Messe  u  Ordnung  des  Gottesdienstes. 
1526  (durch  kurfiirstl.  Rescript  legalisiert ;  vgl.  Seckendorf,  hist.  Luth.  II, 
48  ff.).  Das  Muster  allerAgenden  Mittel-  und Norddeutsehlands  bis  gegen 
Mitte  des  16.  Jahrh.’s  (vgl.  insbes.  Bugenhagen,  KO.  der  Stadt  Braun¬ 
schweig  1528).  —  In  Siiddeutschland  vertritt  d.  Ansb.-Brandenb.  Abschied 
v.  1526  (Richter  I,  50)  anfangs  das  katholisierende  Element.  Die  Visita¬ 
tion  unter  Mgr.  Georg  v.  1528  veranlasst  die  Brandenburg-Niirnber- 
ger  KO.  v.  1533,  die  andere  luth.  Musterform  des  Gottesdienstes,  auch 
fur  Norddeutschland.  Vgl.  als  Sammelwerk :  A.  L.  Richter,  die  evang. 
Kirchenordnungen  des  16.  Jahrhunderts.  Weimar  1846. 

b)  Siidwestdeutschland  steht  sonst  unter  Strassburger  und 
Schweizerischen  Einfliissen.  Quellen:  Bucer,  Grund  u.  Ursach  aus 
gottlicher  Schrift  der  Neuerungen  an  d.  Nachtmahl  des  Herrn,  so  man  d.  Mess 
nennt,  zu  Strassburg  vorgenommen  1524  (vgl.  Strassb.  KO.  v.  1598  . 
U  1  m  folgt  der  Baseler  Gottesdienstform  v.  Okolampad  (s.  u.).  Ulmer  KO. 
v.  1531.  Aehnlich  d.  Anfange  durch  Brenz  zu  Schwabisch  -  Hall  1525 
(Hartmann  u.  Jager,  Joh.  Brenz.  2.  Bde.  Hamburg  1842.  I,  97  f. ;  vgl. 
d.  KO.  fiir  Schwabisch  -  Hall  v.  1526).  In  Wlirttemberg  fiihrt  Blaurer 
,  diese  Richtung  fort:  Die  („kleine“)  Wiirttemb.  KO.  v.  1536.  Auch  Brenz’s 
neue  KO.  fiir  Schw. -Hall  v.  1543  steht  vermittelnd.  In  diesem  Sinne, 
aber  mehr  noch  der  luther.  Praxis  conformiert,  wird  die  (grosse)  Wiirttemb. 
KO.  v.  1553  d.  bestimmende  Muster  fiir  ganz  Siidwestdeutschland.  —  Auch 
in  Hessen  wirkt  Strasshurger  Einfluss  vor:  Reformatio  Hassica  1526 ; 
vgl.  d.  hess.  KO.  v.  1532  u.  v.  Kassel  1539.  Die  zwischeneintretende  Ein- 
wirkung  der  (Heinrich-)  Sachs.  KO.  v.  1539  vermittelt  den  Umschwung 
nach  lutherischer  Praxis;  vgl.  KO.  v.  1566. 

Zur  Kritik  und  Geschichte:  Kliefoth,  lit.  Ablih.  Bd.  7 ;  vgl.  H.  Ja¬ 
coby,  die  Liturgik  der  Reformatoren.  1.  Bd.  Einleitung,  d.  Liturgik  Lu¬ 
thers.  Gotha  1871. 

2)  Die  Liturgie  der  reformierten  Kirchen. 

In  der  Deutschen  Schweiz  geht  Zwingli  1523  mit  thatsachl. 
Aenderungeti  u.  der  Schrift  De  canone  missae  epichiresis  vor;  vgl.  De  ca- 
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none  missae  libelli  apologia  1523  u.  d.  „Ratkschlag“  (Leo  Juda’s  und 
Zwingli’s)  v.  1524,  dem  sich  die  ersten  Anordnungen  de8  Rathes  anschlies- 
sen.  —  Erste  principielle  Gottesdienstform :  „ Action  oder  Branch  des 

Nachtmahls,  Gedachtniss  oder  Danksagung  Christi“  1525 ,  die  wesentliche 
Unterlage  fiir  „die  Ordnung  der  christlichen  Kirchen  zu  Ziirich“  1529  und 
d.  „ Actio,  qua  Tiguri  et  Bernae,  Basileae  reliquisque  christianae  civitatis 
urbibus  .  .  .  utimur“  1581  (als  Anhang  zu  Zwingli’s  fidei  christianae  expo- 
sitio;  vgl.  uberallSch  uler  und  Sch  ulthess,  Zwingli’s  WW.  Zurich  1828  ff.) ; 
vgl.  Zu  richer  Agende  v.  1539  ff,  die  Musterform  der  deutschen  Schweiz. 
Nur  Basel  folgt  zugleich  den  selbstandigen  Reformen  Okolampad’s  v. 

1 525 ;  vgl.  „Eorm  und  Gestalt,  wie  der  Kindertauf,  des  Herrn  Machtmal  u. 
derKranken  Heimsuchung  jetzt  zu  Basel  von  etlichen  Pradd.  gehalten  werden“ 
1526  u.  die  Baseler  KO.  v.  1529  (grundlegend  fiir  den  Psalmengesang  in  der 
deutichen  Schweiz ;  vgl.  Felix  B  o  v  e  t ,  Histoire  du  Psautier  des  eglises 
reformees.  Neuchatel  u.  Paris  1782.  u.  J.  Riggenbach,  der  Kirchenge- 
sang  in  Basel  seit  der  Reformation  .  .  .  Basel  1870.—  J.  R.  Wolfens- 
berger,  d.  Ziiricher  Kirchengebete  in  ihrer  geschichtlichen  Entwicklung. 
Zurich  1868.  Vgl.  H.  Weber,  d.  Kirchengesang  Zuricbs,  s.  Wesen,  s.  Ge- 
schichte  .  .  .  Zurich  1868). 

In  der  franzosischen  Schweiz  stellt  die  von  Farel  in  Genf 
iiberhaupt  ausgerottete  Liturgie  zuerst  Calvin  wieder  her  (vgl.  Genfer 
Liturgie  v.  1541  (Daniel  a.  a.  0.  Ill,  51  ff.).  Ihr  folgen  in  Deutsch¬ 
land  die  Wallonische  Gemeinde  z.  Frankfurt  a.  M.  KO.  v.  1554  u.  die 
Rbein.-Westpbalischen  wie  die  Ostfries.  Gemeinden  ;  vgl.  die  Synoden  von 
Wesel  1568  und  von  Emden  1571.  Die  Lasko’sche  KO.  fiir  die 
Londoner  Fremdengemeinde  1550  verbindet  Ziiricher  und  Calviaischen 
Typus. 

Fiir  die  reformierten  Gemeinden  in  Deutschland  ist  die 
KO.  der  Rheinpfalz  (Kurfiirst  Friedr.)  v.  J.1563  (vgl.  1569.  1585)  das 
bestimmende  Muster  geworden.  England:  The  Book  of  CommonPrayer 
and  Administration  of  the  Sacraments  *)  —  auf  Grund  der  Vorarbeiten 
von  Cranmer  1548  und  nnter  Beriicksichtigung  der  Coiner  KO.  v.1543  — 
in  urspriingl.  Gestalt  gesetzlich  eingefjihrt  durch  die  erste  Uniformitats- 
acte  1548/9.  Revision  auf  Calvins  u.  A.  Einsprache  v.  1552.  Vier.te  Re¬ 
vision  1662.  —  Durch  den  ersten  Convent  1557  in  Schottland  adop- 
tiert.  —  Das  erste  „Disciplinbuch“  von  Knox,  1561  von  der  Assembly 
angenommen,  greift  auf  die  Genfer  Gottesdienstordnung  zuriick.  —  Auf 
Grund  der  Westminster  Versammlung  ergeht  dann  (1645)  das  „Directory 


*)  Altar  Service  Book ,  according  to  the  use  of  the  United  Church  of 
England  and  Ireland.  Edit,  by  F.  G.  Lee  3  vols.  Bosworth.  (Priests  Ce¬ 
lebrant  Book  1  vol.  Epistles  and  Gospels.  2  vols.)  1867.  J.  Henry  Blunt, 
The  annotated  Book  of  Common  Prayer;  being  an  historical,  ritual,  and 
theological  Commentary  on  the  Devotional  System  of  the  Church  of 
England.  2.  ed.  Rivingfons.  1867. 
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for  the  public  worship  of  God.“.  Vgl.  George  W.  Sprott  and  Thom.  Lei  sh¬ 
in  ann,  The  Book  of  Common  ordre  of  the  Church  of  Scotland,  commonly 
known  as  John  Knox’s  Liturgy.  And  the  Directory  for  the  Public  Worship 
of  God  agreed  upon  by  the  Assembly  of  Divines  at  Westminster.  With 
Histrorical  Introductions  and  Illustrative  Notes.  Blackwoods.  1867. 
Fur  die  anderweiten  Culte  :  Directorium  Puritan  icu  m, 
being  a  Manual  of  Directions  for  the  Proper  Performance  of  Di¬ 
vine  Service ,  according  to  the  Use  of  the  Church  of  England ,  and 
for  the  avoidance  of  any  Perversion  of  the  Book  of  Common  Prayer,  in 
the  direction  of  Puseysm  or  Popery.  Oxford.  Mowbray.  1867. —  Rev.  New- 
mann  Hall,  Free  Church  Service  Book.  Five  short  Services,  with  Supple- 
mentery  Collects  and  Anthems _ Snow.  1866.  —  Hymns  for  the  use  of  the  Me¬ 

thodist  Ep.  Church.  New-York  1867.  Zur  allgem.  Orientierung  vgl.  Kii  pe r, 
d.  allg.  Gebetbuch  od.  die  Agende  der  vereinigten  Kirchen  v.  England  u. 
Irland.  Leipz.  1826.  —  Fliedner,  Liturg.  Mittheilungen  ans  Holland 
u.  England.  2  Thle.  Essen  1825. —  Gemberg,  d.  schott.  National kirche. 
Hamburg  1828.  —  Sack,  die  Kirche  von  Schottland.  2  Thle.  Heidelberg 
1844.  45.  —  Kostlin,  die  schottische  Kirche  .  .  .  Hamburg  1852. 

Fur  die  Liturgie  der  Reformierten  inHolland  vgl.  W.Mu  urliug, 
Practische  Godgeleerdheit  ....  TwcdeDeel.  Erste  Stuk.  Groningen.  1854 
S.  137  ff .  —  V.  W.  Opzoomer.  De  godsdienst.  6.  A.  Amsterdam  1867 
mit  Fliedner  s.  ob.  u.  A.  Kohler,  d.  Niederl.  Ref  Kirche.  Erlangen 
1856.  —  Fur  d  Herrnhuter  B  r  ii  d  er  g  e  m  e i^  d  e  vgl.  Liturgische 
Gesange.  Gradau  1791.  1823 f. 

Ueber  reformierte  Liturgie  im  Allgem.:  Sal.  Vogelin,  Welche  Veran- 
derungen  u.  Yerbesserungen  sollten  in  unsrem  evgl.-ref.  Cultus  vorgenommen 
werden?  Frauenfeld  1837;  vgl.  die  Verhandlungen  der  Schweizer.  Prediger- 
gesellschaft  v.  1842,  1853,  1873. —  Ebrard,  Yersuch  einer  Liturgik  vom 
Standpunkte  der  reformierten  Kirche.  Frankfurt  a.  M.  1843.  Vgl.  dess. 
Reformiertes  Kirchenbuch  .  .  .  Zurich  1848.—  Hugues,  Entwurf  einer 
vollstand.  Gottesdienstordnung  fur  ev.-ref.  Gemeinden.  Celle  1846.  —  Ha- 
genbach,  Grundlinien  der  Liturgik  u.  Homiletik.  Leipzig  1863. 

V.  Hauptepoche:  Reform  der  Neuzeit. 

Principielle  Bedeutung  fur  die  Entwicklung  der  Liturgie  gewinnen 
erst  wieder  die  Reformvorschlage  im  Uebergange  vom  18.  zum  19.  Jahr- 
hunderte.  Speciell  wurde  das  Interesse  durch  Herstellung  von  Unions- 
agenden  fur  die  protestantische  Kirche  angeregt.  Die  wissenschaftliche 
Bearbeitung  der  Disciplin  schliesst  sich  daran  an. 

Reformvorschlage  hat  auch  die  kathol.  Kirche  aufzuweisen. 
Hagenbach  rechnet  dahin  schon  des  Benedictiners  Greg.  Kohler,  prin- 
cipia  theologiae  liturg.  Mainz  1788.  Umfassender  sind  die  krit.  Arbeiten 
des  Landshuter  Prof.  Vit.  Ant.  Winter.  Vgl.  Yersuche  einer  Verbesser- 
ung  der  kath.  Liturgie,  Th.  I.  Munchen  1804.  Liturgie,  wie  sie  sein  soli. 
Mimchen  1809.  Erstes  deutsches,  krit.  kathol.  Ritual,  mit  stetem  Hin- 
blick  auf  die  Agenden  der  Protestanten.  Landshut  1811  1 2.  Bearbeitung 
von  Jacob  Brand,  Bischof  z.  Limburg.  2  Thle.  Frankf.  a  M.  1830).  — 
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Vgl.  B.  M.  v.  Werkmeister,  iiber  die  deutschen  Mess  -  u.  Abendmahls- 
anstalten  in  der  Hofkapelle  zu  Stuttgart.  Ulm  1787.  (W.  war  aucb  be- 
tbeiligt  bei  d.  Streit  urn  d.  Bibelgebrauch  der  taien.  Vgl.  die  Literatur 
in:  Thesaurus  libr.  rei  catliol.  Wurzburg  1850,  I,  65).  Ueber  die  Frage 
von  der  Gottesdienstsprache  vgl.  J.  N.  Pechem,  Von  Einfiihrung  der 
Volksspr.  im  offentlicken  Gottesdienst.  Wien  1878  und  J.  B.  Schwing- 
haimb,  iiber  Kirchensprache  und  Landessprache  in  der  Liturgie.  Linz 
1839  und  d.  Lit.  im  Thesaur.  libr.  catk.  1 ,  217  ;  II ,  624.  Dakin  gehort 
auch  Joh.  Mich.  Sailer.  Geist  u.  Kraft  der  katk.  Liturgie.  2.  A.  Miin- 
chen  1820;  vgl.  dess.  Kleinere  Schriften  (iib.  Verehrung  der  Heil.,  Reli- 
quien  u.  s.  w.)  Griitz  1820.  —  Auck  J.  Heinrich  v.  Wessenberg  be- 
theiligte  sick  an  dieser  Frage;  vgl.  s.  Ritual  .  .  .  oder  prakt.  Anleitung 
fur  d.  kath.  Seelsorger  z.  erbaul.  u.  lekrreicken  Verwaltung  des  liturg. 
Arntes.  1.  Auii.  Augsb.  1831.  (Vgl.  Entwurf  eines  neuen  Rituals  v. 
einer  Gesellsch.  kathol.  Geistl.  des  Bistkums  Constanz.  1.  Aufl.  Tubingen 
1806;  vgl.  Beda  Precher,  Entw.  eines  neuen  Rituals.  2.  A.  Tub.  1814. 
dess.  Neue  Liturgie  des  Pfarrers  M.  zu  K.  .  .  .  Tubingen  1802).  W.’s 
Haupttkatigkeit  gait  der  Hebung  des  Volksgesanges  in  derKirche;  vgl. 
Thesaurus  cath  II,  927.  —  J.  Bapt.  Hirscher,  Versuch,  den  urspriingl. 
Begrilf  derMesse  zu  entwickeln  und  die  richtigeArt  und  Weise  ihrer  Feier. 
Baden  im  Aargau  1838;  d.  Uebersetzung  (v.  Diebold)  des  lat.  Originals: 
Missae  genuinam  actionem  ....  Tub.  1821.  —  Wakrend  sicli  J.  J.  Fess- 
1  e  r  s,  liturg.  Handb.  Riga  1823  nur  in  mystisck  romantiscker  Willkiihr  ge- 
fallt,  geht  in  Frankreich  im  Anschluss  anLammenais’  „Abfall“  Abbe 
C  h  a  t  e  1  (Reform  radicale.  Nouvel  Eucologe  a  l'usage  de  l’eglise  catho- 
lique.  ed.  8.  Paris  1839)  radical  vor  (in  Deutschland  verboten;  1842  „d. 
Tempel“  in  Paris  geschlossen).  —  In  Deutschland  schied  die  der  letzte- 
ren  Erscheinung  verwandte  Reformpartei  als  „Deutsch“-  u.r'„Christkatholi- 
ken“  aus.  Der  „Altkatkolicismus“  steht  erst  am  Anfang  seiner  Entwicklung. 

Bei  den  Protestanten  eroffnen  Ch.  Bastholm,  Ueber  die  Ver- 
besserung  des  ausserl.  Gottesdienstes  ,  Leipzig  1786;  K.  Spazier,  Frei- 
miitk.  Gedanken  iiber  Gottesverehrung  der  Protestanten.  Gotha  1788;  F. 
W.  Wolfrath,  Fragen  iib.  liturg.  Gegenstande,  Hamburg  1793  f.  u.  An- 
dere  die  Reform  im  aufklarenden  Sinne,  wogegen  Tzschirner’s  Oster- 
programm,  de  sacris  ecclesiae  nostrae)  publicis  caute  emendandis.  Lips. 
1815  keinen  Schutzdamm  abgeben  konnte.  G.  F.  Seiler ’s  Versuch  „einer 
christlich  -  evangel.  Liturgie “  ,  Erlangen  1827,  brach  die  Bahn  zu  der 
individuellen  Willkuhr  in  der  Praxis  (vgl.  Sintenis,  Hebei  u.  A.). 
Eine  wissenschaftlichere  Behandlung  begriindet  von  Schleiermacher’schen 
Vuraussetzungen  aus  J.  C.  Gass,  Ueber  den  christl.  Cultus.  Berlin  1815; 
vgl.  Schleiermacher ,  Ueber  d.  neue  Liturgie  der  Hof-  und  Garnison- 
kirche  in  Potsdam,  Berlin  1816  und  s.  andren  Gelegenlieitsschriften  in 
WW.  Berlin  1846  Bd.  V,  157  ff.  189  ff.;  477  ff.,  537 ff.—  C.  J.  Nitzch, 
theolog.  Votum  iiber.  d.  neue  Hofkirchenagende  und  deren  weitere  Einfiihr¬ 
ung.  Bonn  1824.  —  Aus  Baden:  Freimiith.  u.  unparth.  Bedenken  und 
Wiinsche  in  Beziehung  auf  eine  Liturgie  fiir  d.  evangel,  prot.  Kirche  des 
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Grosslierzogth.  Baden.  Heidelberg  1829.  —  Bahr,  d.  protest.  Gottes- 
dienst  vom  Standpunkte  der  Gemeinde.  Heidelb.  1850  ;  vgl.  dess.  Begrund- 
ung  e.  Gottesdienstordnang.  Karlsruhe  1856  u.  d.  Bad.  Kirchenbuch  ebd.  1859. 

An  die  historischen  und  nonnierenden  Grundlagen  kniipfte  man  am 
fruhesten  im  protest.  Bayern  wieder  an.  Vgl.  iibcr  das  „homile- 
tisch-liturgische  Correspondenzblatt“  s.  1825  u.  liber  die  Verhandlungen 
der  Generalsynoden  liber  eine  neue  Gottesdienstordnung  seit  1823:  Tho¬ 
rn  a  s  i  u  s ,  das  Wiedererwachen  des  evangel.  Lcbens  in  der  luth.  Kirche 
Bayerns.  Erlangen  1867.  S.  172  ff.  S.  255  ff.  Der  „Agendenkern“  flir 
die  evangel,  luth.  Kirche  in  Bayern  (Niirnbergl856)  gieng  als  reife  Frucht 
aus  diesen  Verhandlungen  hervor. —  Zur Literatur :  Fuchs,  die  ev.  Kirche, 
ihre  Bekenntnisse  und  gottesdienstlichen  Handlungen.  Nlirnberg  1829.  — 
Kapp,  Grundrisse  zur  Bearbeitung  ev.  Agenden.  Erlangen  1837.  —  Hofling, 
Von  der  Composition  christl.  Gemeinde gottesdicnste  oder  v.  d.  zusammen- 
gesetzten  Acten  der  Communion.  Erlangen  1837  (vgl.  dess.  Sacram.  der 
Taufe.  2Bde.  Erl.  1846,  die  betr.  Programme  u.  alsNachlass:  „Liturgiselies 
Urkundenbuch“  herausg.  von  Thomasius  und  Harnack.  Leipz.  1854.) 

Mit  vereinten  Kraften  wurde  eine  liturgische  Reform  auf  positiv  hi¬ 
storischen  Grundlagen  durch  die  „liturgischen  €onferenzen“  in  Berlin, 
Dresden,  wie  durch  die  Conferenzen  der  Kirchenregimente  in  Eisenach 
s.  1852  (vgl.  Allg.  Kirchenblatt  fiir  d.  evangel.  Deutschland  v.  C.  G.  Mo¬ 
ser,  Stuttg.  1852)  angestrebt.  Aus  den  betr.  Vorlagen  und  zugl.  als  rei- 
feste ,  Frucht  erwuchs:  Kliefotli,  Liturgische  Abhandlungen. 
8  Bde.  Schwerin  s.  1854.  (2.  A.  s.  1868);  vgl.  alsVorarbeit  dess.  Theorie 
des  Cultus  der  evangel.  Kirche.  Ludwigslust  1844.  Als  reife  prakt.  Resul- 
tate:  Petri,  Agende  der  Hannov.  Kirclienordnungen.  Hannov.  1852.  Lohe, 
Agende  fiir  christl.  Gemeinden  des  luth.  Bekenntnisses.  2.  A.  1853.  1859. — 
Vgl.  Hommel,  Liturgie  luth.  Gemeindegottesdienste  Nordl.  1851  u.  A. 
(Boekh,  Evangel.  Agende.  2.  Bde.  Niirnberg  1870  stark  modernisiert). 

Zur  wissenschaftl.  Bearbeitung  der  Discipliu  theils  auf  Schleier- 
macherisch  unierter ,  theils  auf  positiv  historischer  Grundlage,  theils  zwi- 
sclien  beiden  vermittelnd  —  und  dabei  nicht  ohne  Gefahren  des  „Cultus- 
idealismus“  (ob.  S.  216):  vgl.  neben  den  Gesammtdarstellungen  der' prakt. 
Tlieol.  dieser  Zeit  (ob.  S.  10  u.  150.  152):  C.  W.  Vetter,  die  Lehre  vom 
christl.  Cultus  nacli  d.  Grundss.  der  ev.  Kirche.  Berlin  1839.  —  F.  Eh- 
renfeuchter,  Theorie  des  christl.  Cultus.  Hamb.  1840. —  F.  F.  Klop- 
per,  Liturgik  od.  Theorie  der  stchendenCultusformen.  Leipz.  1841. —  Lii- 
demann,  Ueber  d.  Wesen  des  protest.  Cultus.  Kiel  1846. —  L.  Schober- 
lein,  d.  evang.  Gottesdienste  nach  den  Grundss.  der  Reformation  und  mit 
Riicksiclit  auf  das  jetz.  Bedurfniss.  Heidelb.  1854;  vgl.  dess.,  d,  evangel. 
Hausgottesdienst.  Heidelb.  1855;  Ueber  d.  liturg.  Ausbau  des  Gemeinde- 
gottesdienstes  in  der  deutschen  evangel.  Kirche.  Gotha  1859.  Das  Wesen 
des  christlichen  Gottesdienstes.  Gottingen  1860.  —  E.  L.  Tk.  Henke, 
Vorless.  iiber  Liturgik  u.  Homiletik,  nach  s.  Tode  herausgeg.  v.  W. 
Zschimmmer.  Halle  1876. 

Neuere  historische  Arbeitcn:  G.  Alt,  der  christl.  Cultus.  2  Abth. 

Y.  Zezschwitz,  System  cl.  prakt.  Tlieologie.  20 
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Berlin  1843  (2.  A.  1851.  1864).  — -  Harnack,  d.  christl.  Gemeindegottes- 
dienst  im  apostol.  u.  altkath.  Zeitalter.  Erlangen  1854.  (Ygl.  dess.  Tabel- 
len  dazu  Erlangen  b.  Deichert.)  Kliefoth,  Hofling,  Jacoby  s.  ob.  —  J.  B. 
Konig,  d.  Hauptliturgieen  der  alten  Kirche.  Neu-Strelitz  1865.  —  Probst 
(kathol.)  ,  d.  Liturgie  der  drei  ersten  christl.  Jahrhh.  Tiibingen  1870.  — 
F.  W.  Bodemann,  Samml.  liturg.  Eormulare.  Gott.  1845.  —  Th.  Har¬ 
nack,  Liturg.  Formulare.  Dorpat  1872. 

Zeitscbrift  fur  Liturgie  seit  1876:  Siona,  herausgeg.  von  Herold 

u.  Schoberlein.  Giitersloh  b.  Berthelsmann. 

Eiir  das  Musikali  scbe  und  H  y  m  n  o  1  o  g  i  s  c  h  ex  Agobard 

v.  Lyonn.  A.  s.  ob. —  Mart.  Gerbert,  De  cantu  et  musica  s.  a  prima  eccle- 
siae  aetate  usque  ad  praesens  tempus.  II  Tom.  St.  Blasii  (Freiburg)  1774. 
Ygl.  Scriptores  eccl.  de  musica  sacra  potissimum.  Ill  Tom.  Ebenda 
1784.—  W.  Fra.  Klamer,  Vorschlage  z.  Verbess&rung  des  musikal.  Thei- 
les  des  Cult.  Quedlinburg  1816  u.  Ueber  Verbesserung  der  musik.  Litur¬ 
gie.  Halberstadt  1819.  —  Natorp,  Ueber  den  Gesang  in  den  Kirchen  d. 
Protest.  Essen  1819. —  Jos.  Antony,  Archaolog.  liturg.  Lebrb.  desEvang. 
Kirchengesanges.  Miinchen  1829.  —  Jansen,  Ev.  Kirchengesangskunde. 
Jena  1838.  —  C.  v.  Winterfeld,  d.  evangel.  Kirchengesang.  Bd.  1—3. 
Leipz.  1843—47. —  Anthes,  d.  Tonkunst  im  evangel.  Cultus.  Wiesbaden 
1846.—  Heinisch,  d.  Gemeindegesang  in  der  evang.  Kirche.  Bayreuth 
1848.  —  v.  Tucher,  Schatz  des  evangel.  Kirchengesanges.  Leipzig 
1848. —  C.  Proske,  Musica  divina.  Ill  Tom.  Regensburg  1853—59. — 
J  G.  Mettenleiter,  Enchiridion  chorale.  Regensburg  1853. —  M.  Brau- 
tigam,  d.  musikal.  Th.  des  prot.  Gottesdienstes.  Leipz.  1854.  —  L. 
Kraussold,  Histor.  musik.  Handb.  fur  d.  Kirchen-  n.  Chorgesang.  Er¬ 
langen  1855  (vgl.  dess.  Musical.  Altaragende  1.  Th.  Erlangen  1853).  — 
F.  Layritz,  Liturg.  Gemeindegesange.  Nordl.  1855  (vgl.  Kern  des 
deutschen  Kirchengesanges  ebenda.)  —  Fr.  Armknecht,  d.  heil.  Psal- 
modie  .  .  .  Gott.  1855  (vgl.  dess.:  d.  alte  Matutin  -  u. Vesperordnung). — 
Anbang,  musikalischer  zum  Agendenkern  (s.  ob.)  Niirnberg  1856.  — 
E.  Naum  an n,  Einfuhrung  des  Psalmengesanges  in  der  evang.  Kirche. 
Berlin  1856.  —  Cantional  z.  Liineburger  KO.  Hermannsburg  1858  (4.  A. 
mit  Noten  1860). —  Ho  mm  el,  Psalter  3.  Th.  zu  Lohe,  Haus- ,  Schul- 
u.  Kirchenbuch).  Stuttgart  1859.  —  Ludw.  Schoberlein  (u.  Friedr. 
Ringel),  Schatz  des  liturg.  Chor  -  u.  Gemeindegesanges.  Gott.  3  Bde. 
1864 — 72. —  G,  M.  Schletterer,  iibtrsichtl.  Darstellung  der  Gesch.  der 
kirchliche  Dichtung  und  geistlichen  Musik.  Nordlingen  1866  —  H.  Ober- 
hoffer,  die  Psalmodie.  Luxemburg  1866  und:  kleines  Vesper-Bucli  aus 
d.  Liitticher  Vesperale.  ebenda  1866.  —  T.  E.  Perkins,  The  Psalm 
King:  a  collection  of  Sacred  Music  ....  New-York  1866.  —  Otto  Un- 
gewitter,  Gesch.  des  evangel.  Kirchengesanges.  Konigsb.  1867.  — 
Dalman  Hapstone,  Ancient  Psalms  in  Appropriate  Metres.  Oliphant 
1867.  —  J.  G.  Herzog,  Orgelschule.  Erlangen  1867.  —  v.  Tucher, 
Ueber  den  Gemeindegesang  der  evangel.  Kirche.  Leipzig  1867.  —  J. 
Worp,  De  melodien  der  Psalmen  .  .  bij  de  Nederlandsche  hervormde 
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gemeente  ...  (6.  u.  7.  A.)  Groningen  1867.  —  J.  C.  Schartlich  und 
R.  Lange,  Evangel.  Choralbucli  mit  Yor-  und  Zwischenspielen.  4.  A. 
Potsdam  1868.  —  C.  Stein hauser,  Fugen  iiber  Choral  -  Melodieen .. . 
Halle  1868. —  F.  W.  Schiitze,  Prakt.  Orgelscliule  .  .  .  Leipz.  1868.— 

Natorp  -  Rinck’s  Choralbuch  flir  evangel.  Kirchen . 8.  A.  Essen 

1869.  —  J.  G.  Herzog,  d.  gebrauchl.  Chorale  mit  Vor-  und  Zwischen¬ 
spielen.  Erlangen  1869.  —  A.  Lortzing,  der  Psalter  .  .  .  z.  Singen. 
Nebst  Metten-  u.  Vesperordnung.  Berlin  1869. —  L.  Schoberlein,  Mu- 
sica  sacra  .  .  Gottingen  1869.  —  H.  M.  Schletterer,  Geschichte  der 
geistl.  Dichtung  u.  kirchl.  Tonkunst  .  .  .  Bd.  I.  Hannover  1869.  —  L. 
Schoberlein,  d.  Auferstehung  des  Herrn,  liturg.  Andachten;  vgl. 
zu  d.  iibrigen  Festen.  Gotting.7  Hefte.  1871 — 74.  —  J.  A.  Frey  tag,  Lutherus 
musico  liturgus  ,  .  .  Hannover  1871.—  Just.  W.  L'hra,  d.  liturg.  Altar- 
weisen  des  luth.  Hauptgottesdienstes.  Gottingen  1873.—  John  Endlich, 
liturg.  Gesange  f.  d.  Hauptgottesdienst.  Philadelphia  1873.—  Joh.Hotby, 
Calliopea  des  Chorals  (nach  Giovanni  Anglico  —  aus:  „Cacilia“).  Trier 

1875.  —  Yesperale  Romanum.  Regensb.  1875.  —  Cacilien  -  Kalender  fiir 

1876.  Regensburg.  —  Cantionale  fiir  d.  evangel,  luth.  Kirchen  in  Meck¬ 
lenburg.  2  Th.  Schwerin  1875.  —  Chr.  Heinr.  Rinck,  Vor-  u.  Nachspiele 
fiir  die  Orgel  (3.  A.)  Essen;  vgl.  5.  A.  Darmstadt  1875.—  Fr.  Schmidt 
u.  Dieb els,  theoret.  prakt.  Unterweisung  in  d.  kath.  Kirchenmnsik.  Mini¬ 
ster  1875.  —  Joh.  Zahn,  die  geistl.  Lieder  der  bohm.  Briider  —  musi- 
kaliscli.  Niirnberg  1875. 

Fiir  Hymnologie: 

Hymni  ecclesiae  excerpti  e  brev.  Paris.  Romano,  Salisbitr.  etc.  2Voll. 
Oxonii.  1839.  —  F.  F.  T.  Heerwagen,  Literaturgesch.  der  geistlchen 
Lieder.  2.  Bde.  Schweinfurt  1792.  —  Aug.  Jac.  Rambacli,  Anthologie 
christl.  Gesange  aus  alien  Jahrliunderten  der  Kirche.  6  Bande  Altona, 
Leipzig  1817  —  32.—  H.  A.  Daniel,  Thesaurus  hymonologicus  V.  Vol. 
Lips.  1841— 56.  —  K.  Simrock,  Lauda  Sion.  1850.  2.  A.  1868. —  F.  J. 
Mone,  Lat.  Hymnen  des  Mittelalters.  3  Bde.  Freiburg  1853  — 55.  — 
Vgl.  Abrah.  Teller,  Kurze  Gesch.  der  deutschen  Kirchengesange  vor 
Luther.  Berlin  1781.  —  E.  Chr.  G.  Langbecker,  d.  deutsch-evangel.  Kir- 
chenlied.  Berlin  1830;  vgl.  dessen  Gesang-Blatter  aus  d.  16.  Jalirli.  1838. — 
Gottlieb  Mohnike,  Hymnolog.  Forschungen.  2  Bde.  Stralsund  1831 — 
32.  —  Hoffmann  v.  Fallersleben,  Geschichte  d.  deutsch.  Kirclien- 
liedes.  Hannover  1832.—  Dritte  A.  1861.  (vgl.  dort  Quellen  S.  VII.)  — 
Joh.  Pet.  Lange,  deutsches  Kirchenliederbuch  oder  die  Lehro  vom  Kir- 
chengesang.  Zurich  1843;  vgl.  ebenda43:  die  kirchl.  Hymnologie,  die 
theoret.  Abtheilung,  und  dess.  Geistl.  Liederbuch  (2.  Ausgabe)  1854.  — 
Ph,  Wackernagel,  d.  deutsche  Kirchenlied.  Stuttg.  1848.  2.  Boar- 

beitung.  Leipz.  1862— 75:  5  Bde. —  Carl  Leberecht  Kriebitzscli,  Geistl. 
Lied  und  Choralgesang  in  s.  geschichtl.  Entwicklung  und  Bedeutsamkeit 
fiir  d.  kircliliche  Leben.  Jena  1849.  Vgl.  Carl  Theodor  Kriebitzscli, 
Gesch.  des  geistlich.  Liedes.  Leipz.,/1854. —  F.  A.  Cunz,  Gesch.  des  deut¬ 
schen  Kirchenliedes  vom  16.  Jalirhundert  bis  auf  unsere  Zeit.  2  Tide.  Leipzig 
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1855.  Vgl.  dess.  Bibliographie  zur  Geschichte  des  deutschen  Kirchenlie- 
des  im  16.  Jahrh.  Frankfurt  a.  M.  1855.  —  Jul.  Miitzell,  Geistl.  Lie- 
der  der  evangel.  Kirche  a.  d.  16.  Jahrh.  8  Bde.  Berlin  1855.  —  T. 
Wangemann,  Kurze  Gesch.  des  evangel.  Kirchenliedes.  4.  A.  Berlin 
1859.  —  L.  K.  0.  Kraus,  Geistl.  Lieder  im  19.  Jahrh.  Mit  Vorwort  von 
Ph.  Wackernagel.  Darmst.  1863.  —  E.  E.  Koch,  Geschichte  des  Kir- 
chengesanges  (und  der  Liederdichter).  3.  A.  7  Bde.  1866  —  71  (vgl.  Joli. 
Casp.  Wetzel,  Hymnopoeographia  oder  histor.  Lebensbeschreibung  der 
beruhmtesten  Liederdichter.  4  Bande ;  Herrnstadt  1719—28  u.  Gottfried 
Leber.  Richter,  Allgem.  biogr.  Lexikon  alter  und  nenerer  Liederdichter. 
Leipz.  1804.) 


Cap.  XII. 


Die  Durchfiiliruiig  des  Cultuslebens  der  Comiminion- 

gemeinde. 

I.  Die  Bestellung  des  Cultusamtes  der  Communiongemeinde. 

•§  223. 

Mit  der  Einfiigung  neuer  zur  Reife  gelangter  Kirchenglieder 
erzeugt  die  Communiongemeinde  fort  und  fort  sich  selbst.  Der 
Weiheact,  der  die'kirchliche  Erziehung  in  diesem  Sinne  abschliesst, 
heisst  Confirmation  in  Riicksicht  auf  die  Erneuerung  des 
Bundes,  der  die  erste  Einpflanzung  in  den  cbristlichen  Heilsstand 
vermittelt.  Das  neue  Ziel  ist  die  Einfiigung  in  das  bewusste  und 
gemeindlich  organisierte  Selbstleben  der  Gemeinde.  In  Riicksicht 
auf  dieses  Ziel  bezeichnete  sich  jene  Handlung  selbst  auch  als  eine 
Ordination  d.  h.  als  eine  auf  den  Einzelnen  gerichtete  Be- 
stimmung  wie  Gabenausriistung  zum  Dienste  der  Gemeinde 
(§  194).  Darauf  zielt  die  allgemeine  Bedeutung  der  Handauflegung 
im  biblischen  Sinne.  Aber  wie  die  dabei  in  Frage  kom- 
menden  Dienste  schlechthin  allgemeine  sind ,  zum  Zwecke  ge- 
genseitiger  Forderung  und  Erbauung  (§  205),  so  kann  jene  Be- 
zeichnung  auch  nur  als  von  der  besonderen  Bestimmung  her  er- 
weitert  und  im  Sinne  einer  „Laienordination“  verstanden 
werden.  Immerhin  bleibt  auch  bei  jener  allgemeineren  Bedeut¬ 
ung  der  specifisch  entsprechende  Ritus  das  charakteristische  Mo¬ 
ment  der  Gattungseinheit  beider,  wie  bei  organischer  Entwicklung 
des  kirchlichen  Lebens  in  den  Einzelnen  keiner  der  Ordination  zu 
dem  besonderen  Amtsdienste  der  Kirche  theilhaftig  werden  kann, 
der  nicht  vorher  durch  die  Laienordination  zum  allgemeinen  Glied- 
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scliaftsdienste  berufen  und  geweiht  ist.  Die  hohere  Voraussetz- 
ung  dafiir  liegt,  wie  §  222  zeigt,  in  der  Idee  der  Communionreife 
und  ihrem  fiir  alles  Leben  wie  Dienen  in  der  Cultgemeinde  an 
sich  absoluten  Geniige  (§  206).  Die  Gemeinde,  die  im  Glauben 
nach  Christi  Ordnungen  und  von  seinen  Gnaden  leben  will,  be- 
stellt  die  Einzelnen  zu  den  besonderen  ,  wie  Alle  zu  den  allge- 
meinen  Diensten,  wie  der  Gemeinde  Leben serhaltung  und  Fordei*- 
ung  fiir  beiderlei  Dienste  der  gleichbestimmende  Zweck  ist. 

§  224. 

Indem  sich  aber  dieser  allgemeine  Zweck  nun  naher  als  Er- 
moglichung  des  cultischen  Lebens  in  der  Wechselform  gottlichen 
Gebens  uud  gemeindlichen  Nehmens  bestimmt  (§  34),,  iihertriigt 
sich  diese  Besonderheit  der  Wesensbestimmung  zugleich  auf  die 
Art  der  Dienste  und  die  zu  diesen  besonderen  Diensten  weihende 
Handlung.  Entsprechend  dem  Amte,  das  um  der  Hohe  seiner  Be- 
stimmungund  Bedeutung  willen  das  Amt  schlechthin  heisst,  bezeich- 
net  man  auch  diese  Weihehandlung  als  Ordination  schlecht¬ 
hin  (§  222).  Ein  weiterer  formaler  Rechtsgrund  dafiir  ergibt 
sich  spater  (§  227).  —  Sind  es  aber  besondere  Dienste,  so  wer- 
den  auch  besondere  Gaben  dafiir  vorausgesetzt  werden  und,  wie 
Gabe  von  subjectiver  Fahigkeit  und  Uebung  nicht  zu  trennen  ist, 
so  wird  eine  besondere  Bereitung,  resp.  eine  neue  und  audere 
Form  der  Erziehung,  es  werden  auch  neue  Scrutinien  (§  192), 
Stufen  und  Proben  nach  Art  der  Katechumenenerziehung  eintre- 
ten  ;  nur  dass  jene  an  der  Taufe  ihre  substantielle  Basis  haben 
(§  159),  fiir  diese  besondere  Amtserziehung  dagegen  die  erreichte 
Communionstufe  als  Voraussetzuug  dient.  —  So  weit  bestimmt 
schlechthin  die  Idee  der  Sache.  Aber  dazu  kommen  Anforder- 
ungen  ,  die  in  dem  Entwicklungsfortschritte  der  Kirche  liegen, 
wie  Unterschiede  in  Stellung  und  Dienst  des  Kirchenamtes  ,  die 
ihrerseits  in  Unterschieden  der  Hohenmaasse  des  actuellen  Ge- 
meindelebens  griinden.  Wenn  die  apostolische  Epoclie  gestattete, 
die  Katechumenats-  wie  die  Missionsaufgabe  abzukiirzen,  so  war 
damals  nicht  minder  ein  summarisches  Verfahren  das  Amt  zu  be- 
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stellen  ermoglicht ,  bei  dem  statt  aller  besonderen  menscblichen 
Bereitung  neben  der  Erwkhlung  allein  die  ausdriickliche  Bestimm- 
ung  und  Weibe  durch  Handauflegung,  alttestamentliche  Vorbilder 
erneuernd,  hervorragt.  Und  mehr:  die  Geist.eSreife  der  Gemeinde, 
die  sicb  als  Befahigung  allseitiger  Selbsttbatigkeit  beim  Gemein- 
schaftsgenusse  erwies,  bewirkte,  dass  ohne  alle  Verdunkelung  der 
Idee  des  hoheren  gottlichen  Gebens  dennoch  nicht  die  bcsondere 
Dienstvermittlung  des  letzteren  so  sebr  das  thats&chlicbe  Charak- 
teristikum  des  besonderen  Kirchenamtes  und  -Dienstes  jener  Zeit 
bildete ,  als  die  Aufgabe  der  ordnenden  und  seelsorgenden  Auf- 
sicbt.  Andererseits  musste  in  Zeiten ,  wo  die  gesammte  kirchliche 
Erziehung  die  Form  des  Generationenkatechumenates  annahm 
(§  172)  ,  ebenso  die  Amtsbef&higung  sammt  den  Anforderungen 
an  diese  auf  ein  Minimum  herabsinken ,  als  dabei  die  Amtsauf- 
gabe,  der  Umfang  der  Dienste,  vor  Allem  die  Zeitanschauung  von 
seiner  Stellung  der  Gemeinde  gegeniiber,  dasselbe  zu  einer  allsei- 
tigen  Vormundschaftsbehorde  fiir  die  letztere  erhob  (§  176).  Im 
Grunde  bewiihrt  sicb  freilich  damit  nur  thatsachlich  der  princi- 
pielle  Lebrsatz  yon  der  Subjectstellung  der  Gemeinde  selber.  Das 
allgemeine  Niveau  des  Gemeindelebens  bedingt  zu  jeder  Zeit  das 
Besondere  an  der  Stellung  des  Amtes  zu  der  Gemeinde.  Sie  ists, 
die  selbst  aucb  in  dem  Arate  lebt  und  sich  mit  ihm  formal  als 
Subject  und  Object  scbeidet  wie  unterscheidet  (§  222).  Vielmehr 
lassen  sicb,  sobald  von  dem  abgesehen  wird,  was  ausserordentlich 
ist  als  Zeitbobe  oder  Zeitverderbniss ,  jene  Unterschiede  ideell  ge- 
rade  auf  die  Doppelbeit  des  in  der  Sacbe  selbst  liegenden  Lebens- 
verhaltnisses  zuriickfiibren.  Die  Gemeinde  versorgt  ibrem  Wesen 
nacb  ebenso  sicb  selbst  mit  Gottesgaben,  als  sie  sich  den  letzte¬ 
ren  gegeniiber  schlechthin  als  empfaugendes  Object  verhalt.  Was 
so  principiell  allzeit  vereinigt  sich  findet,  wo  Glaube  wirklicb 
lebt ,  das  tritt  vermoge  der  mit  aller  Entwicklung  zitsammenzu- 
denkenden  zeitlichen  Einseitigkeit  der  Erscheinungen ,  je  fiir 
sich  aucb  tbatsachlich  einseitig  in  den  verschiedenen  Zeiten  her- 
yor.  Gerade  so  wie  oben  zu  zeigen  versucht  wurde,  dass  das  Cul- 
tusleben  in  seinen  Formen  wechselnd  sicb  den  Bediirfnissen  ver- 
scbiedener  Stufen  anpassen  kann,  ohne  dabei  Wesen  und  Idee  sei- 
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ner  selbst  zu  verleugnen  (§  216).  Wie  vielmehr  von  daber  fiir 
das  Cultusleben  gewisse  Durcliscbnittsgesetze  das  Ergcbniss  be- 
sonnener  Erwagung  bilden  mussten,  so  resultiert  bier  aus  der  all- 
gemeinen  Idee  einer  nnter  allem  Wechsel  fortschreitenden  Ent- 
wicklung  der  Kircbe  als  Erforderniss  fiir  das  Amt  und  die  Bereit- 
ung  zu  demselben  das  Durchschnittsgesetz  einer  Reife,  die  sich 
einerseits  nacb  der  Zeitstufe  als  Gesammtresultat  der  vorausge- 
gangenen  Kirchenentwicklung  und  andererseits  nach  der  Aufgabe 
fortgesetzter  Weiterfiihrung  bemisst,  wie  diese  scbon  in  dem  We- 
sensbegriffe  der  Erbauung  begriindet  liegt  (§  205).  Im  Allgemei- 
nen  wird  sich  daraus  als  nothwendige  Folge  das  mit  dem  Fort- 
schritte  der  Kirchenentwicklung  Schritt  haltende  Anwachsen  der 
Forderung  gelehrter  Bildung  an  die  Yertreter  'des  besonderen 
Kirchenamtes  herausstellen.  Und  wie  Theologie  nicht  bios  re- 
ligioses  Zeitbewusstsein  in  wissenschaftlicher  Form,  sondern  das  fort 
und  fort  aus  der  Lebensentwicklung  desGanzen  erwachsende  Selbst- 
bewusstsein  der  Kircbe  ist  (§7),  so  fallt  deshalb  zwar  nicht  schon 
der  Begriff  des  Theologen  als  solchen  mit  dem  Amtsdiener  der 
Einzelgemeinde  zusammen  ;  aber  wol  erklart  sich,  wie  an  dem  fiir 
jede  Zeit  somit  festgestelltem  Hohenmaasse  „der  Theologie“  das 
fiir  das  Gemeindeamt  im  Einzelnen  zu  fordernde  Maass  theologi- 
scher  Vorbildung  sich  bestimmt  und  bei  organiscbem  Fortschritte 
allerdings  wachsend  erhoht.  Jedenfalls  muss  bei  dem  Kirchen- 
amte  der  Communiongemeinde ,  was  fiir  den  Missionsdienst  in 
Frage  zu  nehmen' war  (§  152),  als  wesentliche  Ordnungsform.  gel- 
ten  :  die  Connexitat  des  Amtsdieners  und  des  Theo¬ 
logen. 


§  225. 

Eben  damit  aber  wird  klar,  dass  neben  dem  besonderen  und 
hochsten  Naheantheil  der  Einzelgemeinde  an  der  Bestellung  des 
Einzelamtes  ,  die  Kirche  als  Gesammtheit  und  jedenfalls  also  die 
organisierte  und  geeinte  Bekenntnisskirche  ,  je  fiir  sich  ,  die  Be- 
reitung  zu  diesem  Amte  wie  den  Entscheid  iiber  das  allgemeine 
Maass  der  Anforderungen  als  ihre  Sache  und  hochstes  Lebensin- 
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teresse  ansehen  muss.  Die  Gemeindo  kann  ja  selbstverstlindlicli 
fiir  sich  jene  Bereitung  in  Theologie  so  wenig  vermitteln,  als  der 
nach  protestantiscken  Voraussetzungen  allein  berechtigte  Begriff 
„der  Laienw  der  Communiongemeinde  als  solcher  nur  die  Reife 
der  Heilserkenntniss  zuspricht  im Unterschiede  von  der  Stufo 
berufsmassig  tkeologischenV  erst&ndnisses.  Vielmehr  ergibt  sich 
aus  den  obigen Voraussetzungen  als  eigentliche  Idee  des  Theo- 
logen  nun  di-ejenige  kirchliche  Lehrerbef&higung,  wo  dieser  in  sich 
und  in  dem  ihm  selbst  eignenden  Bewusstsein  das  aus  der  bishe- 
rigen  Gesammtentwicklung  erwachsene  Selbstbewusstsein  derKircho 
nach  deni  Maasse  der  Bildungs  -  und  Wissenschaftsreife  seiner  Zeit 
zu  vertreten  vermag  —  eine  Reife,  die  sich  formell  und  berufsmtis- 
sig  als  academisches  Lehramt  kennzeichnet.  Denn  anf  Grund  die¬ 
ser  soil  man  befahigt  sein,  die  Diener  der  Einzelgemeinde  ftir  das 
Einzelamt  des  ihnen  alien  gleicbmassig  eignenden  Kirchendienstes 
in  dem  der  Entwicklungsstufe  der  Kirche  entspi-echenden  Maasse 
theologisch  vorzubilden.  Zweierlei  erweist  sich  dabei  als  selbst- 
verstandliche  Consequenz,  einmal  dass  aller  wahren  Theologie  zu- 
gleich  ein  praktischer  Zweck  eigen  ist,  andererseits  dass  das  Kir- 
chenamt ,  dem  der  academische  Lehrer  zu  dienen  hat,  nach  dem 
Werthe  des  wesentlichen  Kirchenlebens  bemessen,  dabei  so  gewiss 
die  hochste  Ehrenstelle  behauptet ,  wie  das  cultische  Leben  der 
Communiongemeinde  selbst  als  hochster  Zweck  alles  Amtsdienstes 
erkannt  sein  will.  Und  wie  an  seinem  Orte  der  praktischen  Theo¬ 
logie  im  besonderen  Sinne  dieses  Begriffes,  die  Ehre  des  unmittel- 
barsten  Antheils  an  der  fortschreitenden  Verwirklichung  der  Idee 
der  Kirche  in  aller  Art  zu  wahren  war  (§  12) ,  so  muss  es  dann 
auch  als  selbstverstandlich  gelten,  dass  Vertreter  des  Cultusamtes 
ebensogut  im  Einzelnen  ,,Theologen“,  dem  Vollbegriffe  nach,  sein 
konnen ,  als  ein  besimmtes  Maass  des  Antheiles  an  Theologie  ftir 
die  unerlasslich  ist,  welche  auch  in  der  Einzelgemeinde  die  Ge- 
sammtaufgabe  solcher  Weiterftihrung  zu  vertreten  haben.  Die  Ge- 
meinde  als  Einzelgemeinde  kann,  wenn  sie  die  Ehre  ihres  Kirchen- 
berufes  und  -Standes  erkennt,  andere  Ftihrer  als  solche  gar  nicht 
begehren ;  obgleich  sie  nach  Obigem  das  Urtheil  tiber  ihre  Be- 
ftihigung  in  dieser  Hinsicht  als  Einzelgemeinde  auf  der  Laienstufe 
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nicht  selbst  abgeben  kann.  Auch  sie  soli  urtbeilen,  weil  die, 
denen  dies  Amt  zuniichst  allein  zu  dienen  hat,  unbestreitbar  auch 
erstes  Anrecht  bei  der  Erwahlung  des  Einzeldieuers  haben ;  aber 
die  Unterlage  fiir  ihr  Urtheil  wird  nachst  dem  Christenurtheile  iiber 
die  Christenbewahrung  des  Candidaten  auf  solche  Leistungen  sich 
zu  griinden  haben,  vvie  sie  den  fortgehenden  Diensten,  die  sie  von 
diesem  Amte  zu  erwarten  hat ,  entsprechen.  Darin  griindet  die 
protestantische  Praxis  einer  in  der  betr.  Gemeinde  vor  der  Er¬ 
wahlung  abzulegenden  Probe  in  Predigt,  Katechese  und  Altar- 
dienst. 


§  226. 

»  .  '  „ 

Dagegen  erhellt  ebenso  bestimmt,  dass  jene  besondere  Bereit- 
uug  und  Priifung  fiir  die  theologische  Amtsbefahigung,  die  selbst 
schon  nach  Obigem  als  eine  praktische  zugleich  gedacht  werden 
muss ,  mit  der  Gesammtaufgabe  der  organisierten  Kirche  zusam- 
jnenfallt,  sich  einen  entsprechenden  Lebrstand  fiir  dies  Kirchen- 
amt  iiberhaupt  zu  sichern;  wie  sich  thatsachlich  daraus  die  Praxis 
der  protestantischen  Kirche  entwickelt  hat ,  die  Herstellung  eines 
besonderen  Candidatenstammes  fiir  das  geistliche  Amt  anzustre- 
ben.  Aber  wie  die  Bestellung  des  hoheren  Lehramtes  der  Ge- 
sammtkirche  als  solcher  dient,  so  muss  dann  die  gesammte  Auf- 
gabe  der  Bereitung  fiir  jenes  Ziel  wesentlicb  dem  Kirchenregi- 
mente  und  somit  auch  die  Theorie  dieser  besonderen  kirchlichen 
Erziehung  der  Verfassungslehre  zugewiesen  werden  (§  222).  In 
demselben  Sinue  ist  Alles ,  was  an  der  „Vocation“  und  „Intro- 
duction“  fiir  das  Einzelamt  verfassungsmassige  und  kirchenrecht- 
liche  Thatigkeit  resp.  Antheil  des  ;,Patronates“  oder  Kirchenregi- 
mentes  ist,  von  der  Betrachtung  auszuscheiden ,  die  es  mit  der 
Cultushandlung,  die  hier  in  Frage  kommt,  fiir  sich  zu  thun  hat, 
und  die  als  solche  be wusst  mit  dem  Namen  der  Ordination  untei'- 
schieden  wird.  —  Jedoch  auch  in  die  Vollzugsweise  dieser  Hand- 
lung  haben  sich  in  Folge  irriger  Yoraussetzungen,  resp.  auf  Grund 
der  Vermischung  verschiedener  Gebiete ,  unberechtigte  Formen 
usuell  eingebiirgert.  Zwar  wenn  das  Recht  der  Handauflegung 
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bei  der  Ordination  auch  nacb  protestantischen  Gewohnheiten  ord- 
nungsmassig  den  Vertretern  eines  kirchenregimentlich  hoheren 
Grades  des  allgemeinen  Aufsichtsamtes  zugesprochon  wird  ,  liisst 
sicb  dies  ganz  wohl  als  Ausdruck  fiir  den  Antbeil,  den  die  Ge- 
sammtkirche  und  somit  das  Kirchenregiment  an  der  Bestellung 
des  Einzelamtes  hat ,  rechtfertigen ,  obwol  schon  dabei  sich  cine 
Vermischung  der  verschiedenen  Rficksichten  verrllth  ,  die  bei  der 
Introduction  und  bei  der  Ordination  walten.  Principiell  aber  muss 
jede  Vorstellung  abgewiesen  werden,  die  dem  Romischen  Begriffo 
vom  Bischofsamte  und  seinen  Separatrecbten  wie  iuneren  Macht- 
vollkommenheiten  im  Unterschiede  von  denen  des  allgemeinen 
Kirchenamtes  entsprache.  Wenn  bei  der  Laienordination  nicht  die 
Gemeindeglieder,  sondern  die  Vertreter  des  Cultusamtes  nach  cor¬ 
rect  protestantischem  Begiuffe,  als  indicierte  Vermittler  der  Hand¬ 
auflegung  gelten,  so  berukt  dies  einfach  in  der  doppelten  Voraus- 
setzung,  dass  diesem  Amte  iiberhaupt  die  Vertretung  des  hoheren 
Gebens  zufallt,  und  dies  letztere  hier  speciell  zugleich  in  der  ersten 
Darreichung  von  Gnadenmitteln  sich  erweist,  deren  georduete  Ver- 
waltung  dem  Cultusamte  zusteht.  Immerhin  zeigt  sich  hier  erst 
in  voller  Klarheit,  dass  eine  anderweite  Concurrenz  der  specifi- 
schen  Gemeindevertreter  bei  der  Confirmation  ein  Recht  hatte,  dem 
die  lutherische  Kirche  sogut  Ausdruck  geben  sollte  ,  als  dies  in 
den  reformierten  Kirchen  von  Anfang  an  schon  Praxis  war.  Wenn 
es  sich  aber  bei  der  Handauflegung  in  der  Ordination  wesentlich 
ebenso  nur  um  den  Ausdruck  des  hoheren  Gebens  im  Sinne  gott- 
licher  Gaben  handelt,  so  muss  man  Romisehe  Voraussetzungen 
einmischen,  wenn  man  die  Vertretung  dieser  Aufgaben  einem  an- 
deren  als  dem  Amte  des  Wortes  und  der  Sacramente  zuspre- 
chen  kann.  Ebenso  reicht  die  in  der  Ordination  zugleich 
belegene  Amtsbestimmung  nicht  fiber  das  hinaus ,  was  das  Cul- 
tusamt  als  solches  eben  selbst  vertritt.  Aus  diesen  allein*  cor- 
recten  Voraussetzungen  leitet  sich  daher  die  allgemeine  Praxis 
ab,  die  Handauflegung  iiberhaupt  nicht  durch  andere  Personen  als 
solche  ,  die  zugleich  die  Ehren  und  Rechte  des  Cultusamtes  mit 
dem  Regimentsamte  in  sich  vereinigen,  vollziehen,  protestantischer 
Seits  aber  immer  zugleich  Vertreter  des  einfachen  Cultusamtes 
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bei  dieser  Handlung  assistieren  zu  lassen,  auch  wenn  die  Hand- 
auflegung  in  erster  Instanz  durch  einen  Yertreter  des  Kirchenregi- 
xnentes  vollzogeu  wird.  —  Secundarer  Art  mag  die  andere  Frage 
eraclitet  werden,  ob  die  Ordination  in  der  Einzelgemeinde,  fiir  die 
der  betreffende  Amtsdiener  berufen  ist,  oder  am  Orte  des  Kirchen- 
regimentssitzes  yollzogen  werde.  Je  enger  sich  die  Herstellung 
eines  Candid atenstammes  mit  dem  Interesse  verbindet ,  an  diesem 
zugleich  eine  Quelle  vikarierender  Aushilfe  fiir  das  geistliche  Amt 
zu  gewinnen,  um  so  nahergelegt  muss  die  letztere  Praxis  natiir- 
licb  erscheinen.  Immer  bleibt  ja  dabei  die  Betheiligung  der,  Be- 
rufsgemeinde  an  der  Introduction  gewabrt,  deren  correct  selbstan- 
dige  Gestaltung  jedoch  dann  doppelt  Bedtirfniss  wird.  Freilich 
wird  auch  bei  der  correctesten  Gestaltung  derselben  immer  der 
kirchenregimentliche  und  rechtliche  Theil  der  Amtseinsetzung  dann 
dort  iiberwiegen,  wo  sich  der  Sache  nach  doch  nur  Cultusamt  und 
Gemeinde  fiir  sich  zusammenfinden  sollen  und  wollen.  Jedenfalls 
aber  muss  dann  auch  fiir  die  Ordination  am  Regimentsorte  ge- 
fordert  werden,  dass  sie  den  Charakter  einer  olfentlichen  Cultus- 
handlung  triigt ;  wenn  schon  die  Gemeinde,  deren  Interesse  bei 
der  Amtsweihe  des  Einzeldieners  innerlich  und  wesentlich  am  nach- 
sten  betheiligt  ist,  als  solche  vom  directen  Antheil  ausgeschlos- 
sen  bleibt ;  die  formell  betheiligte  Ortsgemeinde  aber  im  besten 
Falle  nicht  als  Einzelgemeinde  die  Intention  der  Amtsweihe  theilen 
kann.  Dass  das  Verfahren  endlich  auch  mit  dem  traditionellen 
Grundsatze  der  lutherischen  Kirche  nicht  ganz  harmoniert,  die 
Ordination  nur  im  Geleite  der  Vocation  fiir  ein  bestimmtes  Amt 
zu  verleihen,  ist  im  Zusammenhange  mit  anderweiten  irrigen  Vor- 
aussetzungen  nach  traditionell  lutherischer  Ordinationslehre  nicht 
zu  hoch  anzuschlagen.  Dagegen  diirften  die  obigen  Einschrank- 
ungen ,  unter  denen  jene  Praxis  iiberhaupt  nur  fiir  zulassig  er- 
klart  werden  kann ,  zweifellos  dafiir  entscheiden ,  dass  man  ,  wo 
nur  immer  dies  allgemein  durchgefiihrt  werden  kann,  das  Bessere 
erwahlt ,  wenn  man  die  Ordination  in  einer  Cultushandlung  der 
Gemeinde,  fiir  die  der  Berufene  bestimmt  ist,  und  bei  der  er  that- 
sachlich  zugleich  eingefiihrt  wird,  verleiht.  Dazu  stimmt  es,  dass 
nach  iiberwiegender  Tradition  der  normal  lutherischen  Kirchen- 
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ordnungen  die  Introduction  als  mit  der  Ordination  zu  eiuem  Acte 
verbunden  gefasst  wird;  freilich  auch  das  wieder  mit  der  Folge, 
dass  dabei  der  innere  Unterschied  beider  Handlungen ,  der  sicb 
auch  bei  solcher  Verbindung  sehr  wohl  bewahren  l&sst,  sicli  man- 
nigfach  verdunkelte. —  Unabh&ngig  von  der  Verbindung  oder  jencr 
anderen  Art  der  Theilung  dieser  beiden  Acte  ist  endlich  die  Frage 
um  die  Nothwendigkeit  der  Ableguug  eine3  Bekenntnisses  vor  der 
Gemeinde,  in  die  der  Amtsdiener  einzutreten  hat.  So  berechtigt 
ein  Verpflichtungsact  des  Ordinanden  beim  Kirchenregimente  nach 
obigen  Voraussetzungen  genannt  werden  muss,  so  verfehlt  ware 
es  deshalb,  die  Ordinationshandlung  selbst  des  wesentlichen  Hand- 
lungsraomentes  einer  Bekenntnissablegung  oder  im  Falle,  dass  bloss 
die  Introduction  bei  der  Einzelgemeinde  statt  hat,  diese  der  Zeu- 
genschaft  eines  solchen  Actes  zu  berauben.  Hat  doch  auch  die 
theologische  Prlifung  ihr  Analogon  bei  der  Ordination  in  der  Frage 
um  das  Bewusstsein  von  und  um  die  Bereitschaftserklarung 
zu  den  mit  dem  Cultusamte  verbundenen  Pflichten  und  Auf- 
gaben. 

§  227. 

Nach  Romischer  Lehrvoraussetzung  beruht  freilich  das  sclb- 
standige  Recht  der  Ordination  auf  der  Vorstellung  eines  „ordo“ 
als  Clerusstand,  der  sich  in  sich  selbst  erganzend  unabhangig  von 

der  Gemeinde  und  in  selbstSndiger  Parallelentwicklung  neben 
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ihr  fortsetzt.  Wie  der  Priester  als  solcher  das  Sacrament  fur 
die  Gemeinde  herstellt  (§50),  so  kann  er  selbst  nur  durch  ein  Sa¬ 
crament  zum  Priester  gemacht  werden ,  und  in  Kraft  der  rite 
empfangenen  Priesterweihe  ,  haftet  ibm  ,  ob  im  Amtsdienste  oder 
nicht ,  ein  wesentlich  unterscheidender  und  an  sich  unverlierbaror 
Personcharakter  im  Unterschiede  von  jedem  anderen  Communion- 
gliede  an.  Dieser  Irrthum  ,  von  dem,  wenn  auch  nur  in  Folge 
von  Unklarheit ,  mancherlei  Beischmack  seit  der  Restaurations- 
epoche  auch  bei  Luheranern  zu  finden  ist,  rief  bei  den  ortbodoxen 
Lehrern  unserer  Kirche  die  entgegengesetzte  Einseitigkeit  hervor, 
die  Ordinationshandlung  alles  selbstlindigen  Werthes  dahin  zu  ent- 
leeren  ;  dass  man  dieselbe  schlechthin  nur  fUr  eine  publica  conte- 
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statio  vocationis  erklarte.  Kein  Wunder  ,  dass  dann  im  einzelnen 
Falle  daraus  die  Consequenz  gezogen  wurde,  dass  die  Vocation 
fur  sich  gentige  und  einer,  der  selbst  dann  in  Kraft  seiner  kir- 
chenregimentlicken  Stellung  Andere  ordinierte,  seinerseits  die  Or¬ 
dination  zu  empfangen  als  ein  adiaphoron  verschmahte.  Sol- 
cher  thatsachlichen  deductio  ad  absurd um  gegeniiber  geriethen 
dann  freilich  wieder  die  Spruchcollegien  mit  jener  orthodoxen 
Voraussetzung  selbst  auch  in  solchen  Widerspruch,  dass  das  Juri- 
stenurtheil,  den  lutherischen  Theologen  ermangele  selbst  die  rechte 
Klarheit  dartiber,  was  ihre  Ordination  bedeuten  solle,  nicht  schlecht- 
hin  ungerecbt  genannt  werden  darf.  Wahren  doch  andererseits 
grosste  Theologen  unserer  Kirche,  wie  Chemnitz  und  Joh. 
Gerhard  gerade  bei  der  Ordination  der  Handauflegung  den  Cha- 
rakter  einer  wirksamen  Handlung.  —  Verstiinde  man  bei  jener 
traditionell  orthodoxen  Definition  unter  Vocation  nur  die  von  der 
Gemeinde  als  vor  Gott  gehandelte  Berufung  des  Dieners  zu  dem 
betreffenden  Amte,  so  diirfte  man  dem  Sinne  jener  Behauptung, 
dass  n&mlich  die  Vocation  das  Wesen  der  Amtseinsetz- 
ung  ausmache,  so  vollstandig  beistimmen,  dass  man  die  Or- 
dinationshandlung  selbst  fur  nichts  Anderes  als  die 
in  c ultisch er  For m  vollzogene  wesentliche  Vocation 
erklaren  konnte.  Das  ist  unsere  Auffassung  und  der  Rechtsgrund, 
warum  man  mit  solcher  Fassung  der  Ordination  behaupten  darf, 
auf  dem  wesentlichen  Grunde  des  reformatorischen  Bekenntnisses 
uud  bei  dem  allein  correcten  und  verstandiger  Weise  durchfiihr- 
baren  Sinne  der  orthodoxen  Definitionsform  zu  bleiben.  That- 
sachlich  aber  hat  sich  gerade  in  der  orthodoxen  Periode  ein  Ver- 
standniss  jenes  obersten  Grondsatzes  von  der  Bedeutung  der  Vo¬ 
cation  eingeburgert,  das  man  freilich  mit  der  beriihmten  Lehre 
des  status  triplex  und  der  ihr  entsprechenden  Rechtevertheilung  zu 

begrunden  wusste,  in  Wahrheit  aber  durch  diese  Begriitidung  sich 
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in  einen  unaufloslichen  Widerspruch  gegen  den  original  lutheri¬ 
schen  lvirchenbegriff  selbst  verwickelte.  Nach  lutherischem  Bekennt- 
nisse  uud  orthodoxem  Lehrbegriffe  ist  die  Kirche  wesentlich  die  Ge¬ 
meinde  derGlaubigen  (§  28  f.)  und  jede  Vorstellung  von  einer  eccle- 
sia  repraesentans  oder  repraesentata ,  die  nur  in  der  Form  von 
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Kirchenregiment  odor  auf  Grund  des  Rechtstitcls  der  weltlichen 
Obrigkeit  oder  des  Patronates  die  unmittelbare  Subjectstellung 
kirchlichen  Handelns  und  der  Begriindung  kircblicben  Amtsrech- 
tes  arrogiert,  ein  Abfall  vora  eignen  Principe;  gleichgiltig,  ob  es 
ein  Carpzov  ist,  der  das  Herrenwort  ,,dic  ecclesiaeu  dahin  com- 
mentiert:  „dic  consistorio“.  Zu  welchen  Absurditaten  die  Conse- 
quenz  dieses  BegrifFes  vom  alleinigen  Vocationsrecbte  der  weltlichcn 
Obrigkeit  speciell  gefiihrt ,  bat  die  Missionstbeorie  eines  Scbel- 
wig  beleuchtet  (§  138).  Dahin  aber  gedieh  die  allgemeine  Auf- 
fassung  der  ortbodoxen  Periode,  wenn  man  unter  vocatio  ftir  das 
geistliche  Amt  im  grellen  Widersprucbe  mit  der  urkircblicben 
Praxis  tbatsacblicb  nicbts  weiter  als  die  Erwahlung  des  Candida- 
ten  durch  die  patronatsmassig  berecbtigte  weltlicbe  Instanz  unter 
Zustimmung  des  Kircbenregimentes  verstand.  Bei  aller  Anerkenn- 
ung  des  Rechtsantheiles  dieser  Instanzen  kann  nacb  biblisch  kirch- 
lichem  Urtheil  alles  dies,  mitsammt  der  tbeologischen  Priifung, 
docb  nicbt  anders  und  hoher  gewerthet  werden,  denn  als  mensch- 
lich  rechtlicbe  Vorbereitungen,  nicbt  aber  als  die  Handlung  sclbst, 
die  sicb  ibrem  Wesen  nach  als  That  des  Glauben3  und  des  Ge- 
horsams  gegen  die  apostolische  Amtsordnung  d.  h.  eben  als  eine 
Handlung  der  gl&ubigen  Gemeinde  erwiese.  Diesen  Charakter  be- 
w&hrt  die  Vocation  erst  in  Form  cultischer  Handlung,  wo  unter 
Gebet  der  Gemeinde  mit  dem  entsprechenden  Worte  und  Acte 
des  Segensvollzuges  ein  Glaubenswerk  vollbracht  sein  will.  Eine 
solcbe  cultiscbe  Handlung  heisst  dann  mit  Recht  ,,ordinatio“, 
namlich  in  dem  Sinne,  dass  der  „ordo“  als  Befebl  Christi  auf 
den  einzelnen  Amtsdiener  appliciert  und  individualisiert,  resp.  die¬ 
ser  als  Einzelner  in  das  durch  den  Befehl  Christi  und  der  Apostel 
geordnete  Amt  eingesetzt  wird.  Das  ist  aber  nichts  ande- 
res  als  die  Ausfiihrung  der  vocatio  in  Form  einer  vor  und  mit 
Gott  gehandelten  Glaubensthat.  Nur  eine  solche  vocatio  kann  als 
mediata  und  ihrem  Vorgange  nach  externa  fiir  gottliche  Ver- 
gewisserung  der  vocatio  interna  und  immediata  angesehen  wer¬ 
den;  wie  sie  in  diesem  Sinne  allein  alien  frommen  Geistlichen 
thatsachlich  solcben  Trost  gewabrt  hat.  Allem  berechtigten  Antheile 
des  Kirchenregimentcs  wie  des  weltlichen  Patronates  auch  an  die- 
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ser  cultischen  Handlung,  freilich  mit  Unfcerscheidung  der  Intro¬ 
duction  von  der  Ordination  ,  kann  dabei  Rechnung  getragen  wer- 
den ;  denn  eben  nacb  jenem  lutberischen  Principbegriffe  gehoren 
aucb  sie  zur  Gemeinde.  Aber  iiber  Alles  sollte  das  Bediirfniss,  die 
lutberische  Lebre  in  diesem  Punkte  klar  zu  stellen,  obne  Befan- 
genbeit  allgemein  zugestanden  und  die  Gefabr  nicbt  verkannt  wer- 
den,  dass  auf  jenem  Wege  sicb  ein  Stand  kircblicher  Amtstrager  nicht 
minder  unabh&ngig  von  der  Gemeinde  und  ibrer  eigenen  Lebensbe- 
tbeiligung  fortsetzen  und  aus  sicb  selbst  erganzen  wiirde,  wie  bei 
den  Romischen ;  bei  den  Protestanten  dann  nur  als  reiner  Beam- 
tenstand  mit  alien  Gefabren  der  Biireaukratie  und  mit  der  thatsach- 
licben  Folge,  alles  Selbstandigkeitsgefiibl  und  Lebensinteresse  der 
Gemeiude  zu  unterdriicken. 

§  228. 

Nach  den  bisber  principiell  erorterten  Voraussetzungen  ist 
nun  die  Cultushandlung  selbst  in  ibrem  Einzelvollzuge  consequent 
festzustellen.  Die  Muster  aus  dec  original  scbopferiscben  Epoche 
der  altkircblicben  Liturgie  (oben  S.  289  f.)  sind  bereits  zu  tief  von 
irrigen  Vorstellungen  bedingt  und  mit  willkiirlieben  Riten  zu  man- 
nigfach  versetzt,  als  dass  neben  einzelnen  wertbvollen  Lehren  mebr 
denn  bestimmte  Formen  von  daber  entlebnt  werden  konnten. 
Die  so  nabegelegte  Idee  des  darbringenden  Opfers  der  dem  Dienste 
des  Herrn  zu  weibenden  Person  —  und  nachst  der  Laienordination 
fordert  keine  andere  Cultushandlung  so  unmittelbar,  wie  die  uusere, 
den  Ausdruck  des  Personalopfers  obenan  in  betender  Dar- 
bringung  (§  68),  —  findet  kaum  iu  einzelnen  orientalischen  For- 
mularen  eine  Andeutung.  Engerer  Anschluss  ist  an  die  lutberi¬ 
schen  Formulare  moglich  ,  obschon  die  obigen  traditiouell  herr- 
schenden  Anschauungen  (§  227)  erwarten  lassen,  dass  fur  We- 
sensmomente,  wie  sie  bei  Chemnitz  nocb  lehrmassig  in  voller 
Klarheit  bervortreten,  der  vollentsprecbende  liturgische  Ausdruck 
dort  fehlen  wird.  —  Um  so  nachdriicklicher  sieht  sich  die  kriti- 
sche  Beurtheilung  hier  wie  anderwarts  (§  191)  an  die  Frage  um 
die  biblisch-apostoliscben  Unterlagen  selbst  gewiesen.  Und  zwei 
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Hauptmomente  sind  von  daher  fiir  zweifellos  sicher  zu  erachten: 
die  Handauflegung  uud  das  begleitende  Gebet.  Fiir 
die  erstere  war  oben  schon  die  Bedeutung  der  „Destination“  vor 
Allem  aus  dem  Gebrauche  dieses  Ritus  bei  solcher  Dienstweihe 
abzuleiten ,  wie  das  andere  Moment  der  Gabenzusicherung  und 
-Ertheilung,  oben  aus  anderen  Vorgangen  geschopft ,  hier  seine 
besondere  Bestatigung  findet  (§  194).  Beide  Momente  aber  sind 
hier,  wo  es  sich  urn  die  Bestellung  zu  besonderem  Dienste  ban- 
delt,  auch  in  der  liturgischen  Darstellung  scharfer  und  bestimmter 
zu  unterscheiden ,  als  dies  bei  der  Confirmation  erforderlich  war. 
Sofern  diese  beiden  Momente  auf  apostolische  Vorgange  zurtick- 
blicken  ,  konnte  dadurch  schon  ein  besonderer  Wortgebrauch  bei 
denselben  als  befiirwortet  gelten ,  wenn  dieser  nicht  vielmehr 
als  ein  eigentliches  „Handeln  mit  dem  Worte“  —  im  Unter^ 
schiede  von  der  sonstigen  Bedeutung  der  Lection  —  in  der  Erin- 
nerung  anBefehl  solchen  Dienstes  und  Verheissung  fiir  den¬ 
selben,  entsprechend  dem  inneren  Unterschiede  jener  beiden  Mo¬ 
mente  ,  seine  ungleich  zwingendere  Begrtindung  fande.  Wie  bei 
der  Communion  fiber  den  Elementen  (§  218)  ,  bei  der  Taufe  fiber 
dem  Taufling  in  Rttcksicht  auf  die  bevorstehende  Handlung 
(§  191) ,  so  ist  hier  das  betreffende  Wort  fiber  der  zum  Dienste 
zu  weihenden  und  auszustattenden  Person  zu  handeln,  wobei  der 
festgestellte  Unterschied  von  Dienst-  und  Heilsgabe  (§  191)  gegen 
jedeBeimischung  von  sacramentalen  Yorstellungen  im  engeren  Sinne 
ebenso  schfitzen  muss,  wie  dies  bei  der  Benediction  der  Ehe  nach- 
zuweisen  sein  wird  (D).  —  Der  Kern  und  Mittelpunkt  der  Cultus- 
handlung  der  Ordination,  ist  damit  schon  als  ein  Handeln  mit  dem 
Ordinanden  speciell  gesicbert  und  durchsichtig  gegliedert  nach  der 
innerlich  bedingten  Reihenfolge  der  einzelnen  Hauptmomente  (s.  u.). 
Audererseits  fordei't  der  Rechtsantheil  der  Gemeinde  an  der  Hand- 
lung  (§  226)  seine  bestimmte  und  nicht  minder  selbstandige  Aus- 
pragung.  Der  Befehl  selbst  lasst  sich  als  ein  ebenso  an  die  Ge¬ 
meinde  wie  an  den  Diener  gerichteter  unterscheiden,  und  sind  da- 
nach  die  betreffenden  Stellen  selbst  auszuwahlen.  Aber  auch  da- 
bei  waltet  noch  der  zweite  Unterschied  zwischen  Worten,  die  der 
Gemeinde  auflegen  ,  tiberbaupt  ein  solches  Amt  fort  und  fort  zu 
v.  Zezschwitz,  Syst.  d.  prakt.  Theologie.  _  21 
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baben  und  zu  ehren,  und  zwiscben  solcben  ,  die  der  besonderen 
Ergebenbeitsforderung  gegen  den  ibr  zugewiesenen  Diener  Aus- 
druck  verleiben.  Der  letztere  Unterschied  vergewissert  zugleich  iiber 
die  Stelle,  die  jeder  Theil  dieses  Wortgebrauches  in  der  Gesammt- 
handlung  fordert.  —  Wie  die  Ergebenbeitsforderung  nur  Sinn  hat 
nach  der  vollzogenen  Weihehandlung,  so  fordert  die  allgemeine  Be- 
lehrung  iiber  das  Vei’haltniss  der  Gemeinde  zu  dem  immer  zu  er- 
haltenden  Kirchenamte  eine  einleitende  Stelle.  Beiderlei  Wort- 
gebrauch  aber  bedingt  wieder  von  selbst  eine  Einleitung  dadurch, 
dass  die  Person,  die  nachmals  vor  der  Zusprache  von  den  ibr  gel- 
tenden  Befehls  -  und  Verheissungsworten  Gotte  darzustellen  ist 
(„sistere  Deo“ :  Chemnitz),  andererseits  der  Gemeinde  am  Eingange 
als  der  Bewerber  um  das  Amt  an  ihr,  und  wiederum  nach  der 
Weihe  als  der  verordnete  Diener  fur  sie  dargestellt  werden  muss. 
Wenn  bei  dem  ersteren  Acte  die  ausdriickliche  Erklhrung  der  Ge¬ 
meinde  in  ihren  Vertretern  ,  dass  sie  diesen  Mann  erwahle,  zum 
Ausdrucke  der  vocatio ,  nur  in  cultischer  Form  als  eine  vor  Gott 
selber  abgegebene  ,  erfordert  werden  muss ,  so  darf  in  der  damit 
schon  angedeuteten  Selbstverpflichtung  andererseits  soweit  allgemei- 
nes  Geniige  gefunden  werden,  als  bei  dem  zweiten  Acte  der  Vor- 
stellung  des  geweihten  Dieners  es  dann  nicht  wieder  der  Frago 
und  Antwort,  sondern  nur  der  ermahnenden  Vorhaltung  der  Ge- 
horsamspflichten  an  die  Gemeinde  bedarf.  Man  erkennt  leicht, 
dass  an  diesem  sistere  und  commendare  vor  der  Gemeinde  in  rein- 
licber*  Abhebung  von  der  Ordination  die  Introduction  ihren  We- 
sensausdruck  findet.  —  Aber  auch  fur  die  Ablegung  des  Be- 
kenntnisses  Seitens  des  Ordinanden  (§  226)  ist  mit  dem  Obigen 
schon  die  entsprechende  Stelle  gefunden.  Dieser  Bekenntnissact 
dient  hier  der  Vergewisserung  der  Gemeinde  iiber  die  Hauptsacbe 
(§  28),  deren  sie  sich  von  dem  Bewerber  zu  versehen  hat.  Das 
Bekenntniss  muss  daher  jener  Erkl&rung  der  Gemeinde  unmittel- 
bar  voraufgehen  ,  und  gilt  mit  Recht  zugleich  als  Ausdruck  der 
allgemeinen  Pflichtstellung  zur  verpflichtenden  Bekenntnisskirche, 
von  woher  sich  nach  altkirchlichem  Yorbilde  die  Wahl  des  Nica- 
nums  ergibt ;  nur  dass  dieses  im  Fortschritte  der  Lebrentwicklung 
nicht  ohne  ausdriickliche  Bezeugung  des  Verstandnisses  im  Sinne 
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der  betreffenden  Bekenntnisskirche  eintreten  kann.  Damit  wird 
zugleich  dem  Missbrauche  vorgebeugt ,  dass  der  cultischen  Hand- 
lung  fremde  Yerpflichtungsmomente,  wie  die  der  Staatsdiener  und 
Untertbanen,  da  Ausdruck  finden,  wo  es  sich  um  den  Dienst 
Gottes  in  und  an  dem  Heiligthume  seiner  Kirche  handelt.  In 
das  Amtshaus  und  vor  das  Kirchenregiment  gehort  das  An- 
dere. 


§  229. 

Der  Antheil  des  kircbenregimentlichen  Yertreters  an  der  Or- 
dinationshandlung  ist  oben  gesicbert  (§  226).  Dem  in  erster  In- 
stanz  und  an  erster  Stelle  auch  allein  die  Hand  auflegenden  Ordi- 
nator  fallen  naturlich  zugleich  alle  wesentlichen  vorgangigenHand- 
lungen  zu.  Er  bereitet  obenan  den  liturgischen  Theil  durcb  eine 
kurze  homiletische  Ansprache  vor,  die  khnlich  wie  bei  der  Confir¬ 
mation  einzuricbten  ist  (§  196),  und  dem  Inhalte  nacb  der  Ge- 
meinde  nur  in  zweiter  Stelle,  aber  an  solcher  nach  dem  besonde- 
ren  Recbts-  und  Verpflicbtungsantheile  an  dieser  Handlnng  gilt, 
welcher  dieser  bei  der  Einsetzung  ihrer  Amtsdiener  eignet.  Dient 
diese  Rede  bei  der  Confirmation  im  hochsten  Sinne  der  Braut- 
ftlhrung  zur  Verlobung  der  Seelen  mit  dem  Herrn  der  Gemeinde, 
so  bier  der  Yerlobung  des  den  Herrn  selbst  fur  diese  vertretenden 
Dieners  mit  der_  Gemeinde.  Aber  wenn  bei  der  Laienordination 
diese  Altarrede  fiir  den  homiletischen  Tbeil  des  Hauptgottesdienstes 
geniigen  durfte  (§  196),  so  ist  es  bei  der  Amtsordination  ein  An- 
deres.  Obgleich  durch  besondere  Bedurfnisse  verursacht ,  nimmt 
hier  bei  der  liturgischen  Handlnng  schon  Lection  und  Wortge- 
brauch  mit  Recht  eine  breitere  Stelle  ein,  als  bei  irgend  einer 
anderen  Cultushandlung ;  denn  um  das  Amt  des  Wortes  und  seine 
Bestellung  handelt  es  sich.  Dieser  Idee  aber  wiirde  dennoch  der 
voile  Ausdruck  fehlen  ,  wenn  nicht ,  wie  am  Anfange  das  Credo 
bei  dieser  Feier  aus  dem  Munde  des  Ordinanden  fiir  sich  ertont  — 
passend  nur  durch  ein  dreifaches  ,,Amen“  der  Gemeinde  aufge- 
nommen  — ,  so  nach  der  empfangenen  Weihe  auch  aus  dem  Munde 
des  neuen  Amtsdieners  der  individuelle  Ausdruck  seines  Wort- 
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zeugnisses  (§  213)  zu  vernehmen  witre.  Daher  besteigt,  nachdem 
auch  die  Introduction  vollendet  ist ,  unter  Eiulage  eines  iiberlei- 
tenden  Gesanges,  der  neue  Amtsdiener  die  Kanzel  zur  betreffenden 
Sonntagspredigt,  wobei  schon  allgemeine  Cultusgrundsatze  zur  no- 
thigen  Kiirze  mabnen  (§  217).  Denn  dieser  fur  den  Kirchen-  und 
Gemeindebestand  grundlegende  Hauptgottesdienst  fordert,  abgeseben 
noch  von  dem  individuellen  Bediirfnisse  des  Ordinanden,  den  Ab- 
scbluss  rait  dem  Communionsacramente.  Wird  bei  diesem  am 
richtigsten  der  vorerwahlte  Confessarius  des  Ordinanden  amtieren, 
so  wenig  die  anwesenden  anderen  Geistlichen  den  Neuordinierten 
das  Sacrament  einsam  geniessen  lassen  sollten,  so  gebort  der  ab- 
scbliessende  Segen  mit  der  Danksagung  an  diesem  Tage  ersten 
Handelns  mit  seiner  Gemeinde  als  entsprecbende  Ehrenanerkenn- 
ung  fur  sein  neuerlangtes  Amt  unzweifelbaft  dem  neugeweihten 
Amtsdiener.  Wie  die  Confirmanden  ihrem  Beicbtvater  (§189),  so 
hat  der  Ordinandus  seinem  Confessarius  vorher  privatim  gebeich- 
tet:  wahrend  fiir  die  anderweit  an  der  Communion  theilnehmen- 
den  Geistlichen,  wenn  irgendwo,  das  Yorrecht  gelten  muss,  ausnahms- 
weise  sicb  des  Rechtes  zu  gebrauchen,  das  Luther  obenan  Mannern 
wie  seinem  Philippus  vorbehielt.  Konnen  sie  sicb  doch  auch  zur 
Yorbereitung  des  Confiteor  mit  der  begleitenden  allgemeinenGnadeu- 
zusicherung  getrosten.  Wenn  n£mlich  bei  der  Confirmationsband- 
lung  besondere  Umst&nde  erlaubten,  auch  diesen  Theil  des  Vor- 
gottesdienstes  auszulassen  (§  196),  so  fehlt  nicht  nur  gleicher  An- 
lass  bei  der  Ordination  ,  sondern  die  Festbedeutung  dieser  Hand- 
lung  fordert  an  sich  schon  liturgisch  einen  volleren  Vorgottes- 
dienst,  dem  nur  Collecte  und  Lection,  aber  nicht  das  grosse  Gloria 
(s.  u.)  fehlen  dtirfen.  Der  Mangel  aber  an  jeder  andcrn  offent- 
lichen  Bussvorbereitung  vor  dem  abschliessenden  Abendmahle  no- 
'  thigt,  wie  es  scheint,  dabei  auch  das  Confiteor  nicht  ausfallen  zu 
lassen.  Wenn  der  Confessarius  der  entsprechende  Liturg  an  die¬ 
sem  Tage  auch  fiir  den  Vorgottesdienst  ist,  so  tritt  derselbe  mit 
dem  grossen  Gloria  die  Altarstelle  an  den  Ordinator  zur  Ordina- 
tionsrede  ab,  wahrend  das  vorbezeichnete  Hauptlied  fiir  diesen 
Gottesdienst:  „Komm  heiliger  Geist,  Herre  Gott“  mindestens  rich- 
tiger  zwischen  Altarrede  und  Ordinationshandlung  seine  Stelle  fande, 
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als  wie  andererseits  Sitte,  nach  dieser  und  vor  der  Commu- 
nionfeier ,  vor  der  man  dann  mit  Recht  das  andere  singen  kann  : 
„Nun  bitten  wir  den  heiligen  Geist“  u.  s.  w.  Erscheint  die  Aus- 
dehnung  der  Gesammtbandlung  so  als  eine  ungewbhnlich  grosse, 
so  hat  man  doch  hier  nicht ,  wie  bei  der  Confirmation,  auf  die 
TragfUhigkeit  jugendlicher  Personeu  besondere  Riicksicht  zu  neh- 
men  ;  andererseits  aber  entschuldigt  die  Seltenheit  der  Feier,  was 
die  Hohe  ikrer  Bedeutung  fordert. 

§  230. 

Vor  der  tibersichtlichen  Zusammenstellung  des  Handlungsver- 
laufes  ist  vor  Allem  noch  die  Wahl  der  Lections-  resp.  der  Se- 
gensworte  festzustellen ,  da  der  Agendenbrauch  in  dieser  Hinsicht 
ebenso  schwankend  ist,  als  die  charakteristischen  Unterschiede, 
nach  denen  die  einzelnen  Handlungsoi’te  fur  den  Wortgebrauch 
zu  sondern  sind  (§  228),  nicht  mit  entsprechender  Soi'gfalt  ins 
Auge  gefasst  werden.  Bezuglich  der  Segensworte  muss  dabei 
zunachst  feststehen,  dass  feste  Vorschrift  nur  das  die  Handaufleg- 
ung  des  eigentlichen  Ordinators  begleitende  Segenswort  regelt ; 
wahrend  der  Wortgebrauch  bei  der  nachfolgenden  Handauflegung 
der  assistierenden  Geistlichen  keiner  anderen  Schranke  unterliegt, 
als  dass  in  dem  jedenfalls  Segen  mit  Mahnwort  vereinigenden 
Spruche,  den  sie  erwahlen,  kein  Schriftwort  wortliche  Wiederhol- 
ung  findet ,  das  seine  Stelle  anderweit  in  der  cultischen  Hand- 
lung  selbst  fordert.  Andererseits  miisste  ein  normal  gearbeitetes 
Ritual  fur  die  Segensworte  des  in  erster  Instanz  Ordinierenden, 
ebenso  wie  bei  der  Confirmation  (§  195) ,  fur  den  Gedanken  der 
Gabenverleihung  besonderen  Ausdruck  in  der  Weiheformel  bieten, 
wenn  sich  kein  Bibelwort  entsprechender  Art  finden  liesse.  Die 

Bibelworte  ,  welche  im  Allgemeinen  bei  dieser  Cultushandlung  in 

\ 

lutherischen  Agenden  iiblich  sind,  gestatten  einen  ziemlich  grossen 
Urnfang  der  Auswahl.  Neben  Matth.  5,  13 — 16;  Joh.  21,  15 — 19; 

1  Cor.  4,  1  —  5;  1  Tim.  1,  18  ff.  4,  11  ff.  5,  17  ff.  6,  3  ff. 

2  Tim.  1,  2  ff.  2,  1  ff.  2,  14  ff.  3,  1  ff.  Tit.  1,  7  ff.  2,  1  ff.  8,8  ff.’ 
finden  sich  noch  insbesondere:  Joh.  20,  21—23;  Eph.  4,  11  ff.  Act, 
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20,  28—31;  1  Pe.  5,  1  —  5;  sowie  Andeutungsweise :  2  Cor.  3,  5 
u.  a.  Die  Auswahl  hat  sich  vor  Allem  an  die  oben  entwickelten 
(§  228)  principiellen  Unterschiede  und  Gruudsatze  zu  halten;  aber 
gegeniiber  jener  Ausdehnung  des  Umfanges  ist  man  aus  anderen 
Griinden  zu  kritischer  Ausscheidung  berechtigt.  Dieser  verfal- 

len ,  aus  principiellem  Motive:  Matth.  5,  13 — 16,  aus  formellen 

/ 

GrUnden:  Job.  21,  15—19;  1  Cor.  4,  1 — 5  ;  sammtliche  Stellen 
aus  den  Timotheusbriefen  mit  einziger  Ausnakme  von  1  Tim. 
3,  1  if.  und  die  aus  dem  Titusbriefe  mitAusnahme  von  1,  7 — 9; 
wahrend  die  an  zweiter  Stelle  abgewiesenen  sich  theilweis  ebeuso 
als  Texte  ftir  die  Ordinationsrede ,  wie  als  Mahnworte  fiir  die 
Assistenz  bei  der  Handauflegung  in  erster  Linie  empfehlen.  Da- 
gegen  ist  man  auf  entsprechende  Worte  fiir  die  Gehorsamsver- 
pflichtung  der  Gemeinde  wenig  bedacht  gewesen. 

Fiir  den  Amtsbefehl  resp.  als  Stiftungswort  scheiden  sich  zu- 
nachst  Joh.  20,  21  —  23  und  Eph.  4,  11  ft.  erkennbar  aus,  und 
zwar  so  ,  dass  formell  uur  die  erstere  Stelle  zur  Application  sich 
eignet ,  die  letztere  aber  ganz  der  Aufgabe  entspricht  ,  einleitend 
der  von  Christi  Stiftung  her  fiir  alle  Zeiteu  verbindlichen  Ord- 
nung  von  Aemtern  in  der  Gemeinde  Ausdruck  zu  geben  ;  nur  dass 
die  Lection  dabei  nicht  vor  v.  16  abschliessen  sollte.  Der  Cha- 
rakter  dieser  Lection  entscheidet  dann  selbst  schon  dariiber,  dass 
nach  kurzen  Einleitungsworten  fiir  die  liturgische  Handlung  sie 
die  Spitze  nimmt;  wonach  der  Ordinaud  als  Bewerber  fiir  solches 
Amt  an  dieser  Gemeinde  aufgefordert  wird,  Rechenschaft  von  sei- 
nem  Glaubensstande  zu  geben,  und  dann  die  Gemeinde  befragt  wird, 
ob  sie  jene  Ordnung  Christi  ehrend  den  so  Bekennenden  und  vor- 
her  durch  die  entsprechenden  Proben  (§  225)  auch  vor  ihr  prak- 
tisch  Bewahrten  fiir  diesen  Dienst  begehre.  Die  Worte,  mit  denen 
der  Ordinator  die  Gemeindeerkl&rung  aufzunehmen  hat,  bereiten 
dann  ebenso  die  spatere  Verpflichtung  der  Gemeinde  nach  der 
Ordination  vor,  als  sie  zu  letzterer  Handlung  selbst  iiberleitend 
den  Handlungstheil,  welcher  der  Gemeinde  fiir  sich  gewidmet  ist, 
abschliesen.  Wenn  sich  als  Befehls*  und  Segensvvort  bei  der  Hand- 
aufleguug  nach  altem ,  und  bei  gesundem  Sinne  vollig  unmissver*- 
standlichen,  Brauche  Joh.  20,  21  23  obenan  empfiehlt ,  so  fragt 
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sich  nur ,  ob  dor  besonderen  Gabenverheissung  dabei  genug  ge- 
schehen  ist.  Fiir  dieses  Bedtirfniss  ist,  —  durch  altkirchliches  Vor- 
bild  —  nur  an  unrecktem  Orte  gebraucht ,  unverkennbar  kein 
Schriftwort  so  nahe  gelegt  als  Jes.  11,  2,  der  Ausdrnck  der  alten 
datio  spiritus  septiformis;  natUrlich  in  diesem  Falle  in  wunsch- 
weise  und  zusprechende  Form  umgesetzt,  und  als  Folgerung  jenem 
Sendungsworte  anzuschliessen  („So  ruhe  auf  Dir  .  .  .“).  Bevor 
aber  diese  Segens-  und  Sendungsworte  zur  Verwendung  kommen, 
tritt,  wo  die  Handlung  sich  von  der  Gemeindo  zu  dem  Ordinan- 
den  ftir  sich  wendet,  zuntichst  das  Bedtirfniss  des  offentlichen  Seru- 
tiniums  mit  dem  letzteren  (§224)  tiber  die  Pflichten  und  Aufgaben 
des  Amtes  ein ;  was  nach  altkirchlichem  Yorbilde  ihm  Gelegenheit 
geben  soli ,  dem  Sinne  entschlossener  Pflichttreue  der  grossen 
Aufgabe  gegentiber  offentlich  Ausdruck  zu  geben.  Ohne  einen 
solchen  Verpflichtungsact  wtirde  die  Amtstibertragung  wie  die 
Gabenverheissung  der  entsprechenden  Unterlage  und  Voraussetz- 
ungen  zu  entbehreu  scheinen.  An  sich  zwar  hatte  auch  eine 
der  Ordination  nachfolgende  Erltiuterung  der  Pflichten  im  An- 
schlusse  an  die  Gabenverleihung  ihr  relatives  Recht;  wenn  man 
schon  fiirchten  kann,  dass  sie  an  dieser  Stelle  mehr  einen  nach- 
schleppenden  und  die  Ermuthigung  wieder  abmindernden  Eindruck 
mache.  Auch  war  allerdings  diese  Stelle  schon  fttr  die  Ermahn- 
ung  au  die  Gemeinde  zu  besondern.  Anderweite  Analogie  sprtiche 
auch  mehr  fiir  Yorordnung  dies  Scrutiniums.  So  geht  in  der  Con¬ 
firmation  das  Geltibde  der  Treue  der  Aufnahme  zur  Kirchenglied- 
schaft  und  der  Gabensegnung  ,  und  in  der  Taufe  die  Pathenver- 
pflichtung  dem  Taufacte  selbst  voraus ,  wie  Aehnliches  bei  der 
Trauung  zu  fordern  sein  wird.  Die  letzte  Entscheidung  wird  je- 
doch  suspendiert  werden  miissen ,  bis  die  Schriftmittel  daftir 
klar  gestellt  sind.  —  Jedenfalls  namlich  eroffnet  diesen  zweiten 
Yoract  der  Ordination,  wie  den  ersten  mit  der  Gemeinde,  auch  ein 
Lectionsact.  Hatten  wir  eine  Schriftstelle,  die  in  sich  alles  Haupt- 
stichliche  der  Amtsverpflichtung  zusammenfasste,  so  wtirde  selbst* 
Versttindlich  nur  eine  Lection  an  dieser  Stelle  eintreten.  Aber  das 
kann  von  1.  Tim.  3,  1  ff.  und  Tit.  1,  7  ff.  nicht  behauptet  wer¬ 
den,  so  gewiss  1  Pe.  5  ,  Iff.,  vgl,  2.  Cor.  1,  24  daneben  Mq-' 
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mente  zum  Ausdruck  bringen,  von  denen  billig  nicht  geschwiegen 
werden  kann.  Dabei  bleiben  so  bedeutsame,  tief  einschneidende 
Worte,  wie  Ezechiel  3,  17  —  19,  noch  ganz  ausser  Riicksicht; 
freilich  nach  traditioneller  Praxis.  Endlich  scheint  die  Gesammt- 
handlung  ,  nach  ebenso  allgemeinem  positiven  Zeugnisse  der  Tra¬ 
dition  unmoglich  einer  Stelle  entbehren  zu  konnen ,  wie  Act.  20, 
8  ff. ,  in  der  das  hochste  Muster  seelsorgerlicher  Treue  mit  dem 
unmittelbaren  Ausdrucke  der  Ermahnung  zur  Nachfolge  so  unver- 
gleichlicb  zusammentrifft.  Wahl  und  Maass  trifft  sich  dann  schwer. 

Die  Vorstellung  des  geweihten  Dieners  an  die  Gemeinde  am 
Schlusse  berechtigt  allerdings,  das  Verhflltniss  auch  als  ein  ge- 
genseitiges  zu  fassen.  Da  nun  als  ein  selbstflndiges  Wort  der 
Verpflichtung  der  Gemeinde  gegen  den  Hirten  neben  Hebr.  13, 
17  kaum  ein  anderes  passend  in  Frage  kommen  kann  ,  so  ware 
in  der  That  hier  Raum  gewonnen  fur  Entlastung  des  obigenVer- 
pflichtungsactes  des  Ordinanden,  und  konnte  die  Lection  im  Schluss- 
theile  dann  mit  1  Pe.  5,  1  If.  in  trefflicher  Weise  eroffnet  wer¬ 
den,  da  diese  Stelle,  sobald  man  dem  Zusammenhange  noch  durch 
Einschluss  der  ersten  Worte  von  v.  5  gerecht  wird  ,  eben  dieser 
Gegenseitigkeit  Ausdruck  verleiht.  An  jene  Worte  schliesst  sich 
dann  Ebr.  13,  17  auch  der  Form  nach  passend  an,  und  v.  20 
bote  dazu  das  nahegelegteste  Schlussvotum  fur  die  ganzeFeier. — 
Unter  den  Worten,  die  sich  fur  Verpflichtung  des  Ordinan¬ 
den  eignen,  konnten  jedenfalls  1  Tim.  3,  1  IF.  und  Tit.  1,  7  ff. 
nicht  ohne  lSstige  Wiederholungen  nebeneinander  folgen.  Muss 
man  aber  in  den  einzelnen  Stellen  ausscheiden,  resp.  im  Einzelnen 
die  Redewenduug  frei  gestalten  ,  so  wiirde  sich  dann  uberhaupt 
vielmehr  nach  mannigfachem  liturgischen  Vorbilde  eine  freie  Zu- 
sammenstellung  empfehlen ,  bei  der  auch  Einzelworte  wie  2  Tim. 
2,  15  und  Tit.  2,  7  f.  ihre  Stelle  finden  konnten.  Zur  Eroffnung 
empfiehlt  sich  1  Tim.  3,  1,  worauf  in  der  Form  der  Forderung, 
in  die  alles  Folgende  umzusetzen  ist ,  sofort  Tit.  1,  7—9  und  2, 
7 — 9  folgen.  Zur  besonderen  Hervorstellung  der  Seelsorgerpflicht 
schliesst  sich  dann  Ezech.  3,  17 — 19  an:  —  genug  um  die  Fra- 
gen  nach  Erkenntniss  des  Umfanges  und  Ernstes  der  Aufgabe 
und  der  Willigkeit  auf  sie  einzugehen  biblisch  begrliudet  zu  er- 
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achten.  Die  Bejahung  sollte  nicht  ohne  einen  Hinweis  auf  den 
Lohn  der  Treue  1  Tim.  3,  13  (vgl.  Dan.  12,  3)  folgen.  Jeden- 
falls  aber  ist  nun  der  unmittelbare  Uebergang  zu  dem  Fiirbitt- 
gebete  gegeben,  das  den  eigentlichen  Hauptact  eroffnet ,  und  wo- 
fiir  nur  durch  Verschmelzung  altkirchlicher  mit  besseren  lutheri- 
scben  Formularen  ganz  Entsprechendes  gewonnen  werden  diirfte. 
Hier  fiudet  das  Personalopfer  und  die  Darstellung  des  Ordinan- 
den  vor  Gott  selbst,  sowie  die  Bitte  um  entsprechende  Gabenaus- 
riistung  ihre  besondere  Stelle.  Jedeufalls  nach  demselben  tritt  der 
Gesang  eines  entsprechenden  Verses  ein,  wkhrend  die  Assistenten 
dem  Ordinanden  zur  Seite  treten.  Wenn  auch  sie  ihre  Segens- 
spriiche  gesprochen,  bedarf  es  nothwendig  eines  Abschlusses  durch 
den  Ordinator  selbst  und  hier  diirfte  die  passendste  Stelle  sein 
aus  Act.  20  die  an  sich  allein  passenden  Verse  28  und  —  mit  der 
nothigen  Umsetzung  —  v.  31  zu  verwerthen.  Wie  unmittelbare 
Folgerung  nSmlich  darf  sich  dann  die  Vorstellung  an  die  Ge- 
meinde  und  die  Ausfiihrung  der  gegenseitigen  Verpflichtetheit  an- 
schliessen. 

* 

§  231. 

Der  letztere  Act  entspricht  der  Introduction,  wenn  diese  mit 
der  Ordination  unmittelbar  verbunden  auftritt.  Hieher  sind  daher 
—  und  dann  einleitend  —  die  Erkldrungen  gehorig  iiber  das  nun  iiber- 
kommene  Amt  nach  Seite  seiner  allgemein  kirchlichen  Ehren  wie 
besonderer  Rechte.  Aber  nicht  das  weltliche  Amt  oder  der  Pa- 
tronatsvertreter  handelt  mit  am  Altare,  sowie  die  Urkunde  an 
anderem  Orte  zu  iiberreichen  ist.  Was  rechtlicher  Bedeutung  ist, 
vermittelt  hier  der  Vertreter  des  Kirchenregimentes  und  in  Form 
kirchlich  liturgischen  Handelns.  Ebendas  bleibt  Grundgesetz,  wo 
die  Installation  fiir  sich  auftritt;  bei  allem  Amtswechsel  die  nattir- 
liche  Folge.  Eine  neue  Handauflegung  konnte  dabei  nur  stattha- 
ben,  wenn  die  begleitende  Liturgie  mit  umfassender  Umsicht  den 
Eindruck  wahrt ,  dass  es  sich  bios  um  neue  Segenszusicherung 
handelt.  Ebendeshalb  aber  diirfte  sich  statt  dessen  rnehr  empfeh- 
len,  dass  dann  nur  das  Gebet,  als  iiber  den  Ordinanden  gespro* 
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chen,  unter  begleitender  Handauflegung  der  Assistierenden  erfolgt. 
Ebenso  darf  der  Amtsverpflichtung  nur  Erinnerungsweise  gedacht 
und  die  verpflichtende  Frage  dabei  nur  auf  die  neue  Bewahrung 
an  der  neuen  Gemeinde  gestellt  sein;  dagegen  konnen  der  erste 
Yoract  und  der  Schlussact,  bis  auf  etwaige  Erweiterung  des  letz- 
teren  sicb  wesentlicb  gleich  bleiben. 

Es  geniigt  dann  die  vollst&ndige  Handlung  erster  Form  nacb 
ilirem  ubersiclitlichen  Gange  zusammenzustellen.  I.  Ho  mile ti- 
scher  V  or  act:  Der  Vorgottesdienst  mit  Eingangslied,  Iutroitus, 
Ivyrie  und  Confiteor,  das  grosse  Gloria  (der  Confessionar  ist 
Liturg).  Die  Ordinationsrede  des  Ordinators.  II.  Der  liturgi- 
sche  Haupttheil  (der  Ordinator  ist  Liturg):  Hauptlied. 
Yoract  1  mit  der  Gemeinde:  Yorstellung,  Lection  (Eph.  4, 
11 — 16),  Bekenntnissablegung,  Fragen  an  die  Gemeinde  und  Ant- 
wort  der  Yertreter.  Yoract  2  mit  dem  Ordinanden:  Lec¬ 
tion,  resp.  Vorhaltung  der  Pflichten  aus  der  Schrift  (ITim.  3, 1; 
Tit.  1,  7—9;  2,  7 — 9;  Ez.  3,  17 — 19);  Fragen  an  den  Ordinan¬ 
den,  und  nacb  den  Antworten:  Votummit:  Tim.  3,  13.  Dan.  12,3; 
Bittvers.  3)  Mittler  Hauptact:  Knieendes  Fiirbittgebet. 
Vers,  Handauflegung  des  Ordinators  unter  den  Worten:  Joh.  20, 
21—  23  u.  Jes.  11,  2;  Handauflegung  und  Segensworte  der  Assistie- 
renden ;  Schlusswort:  Act.  20,  28  (31).  4)  Schussact  mit 

demNeuordinierten  und  der  Gemeinde  vereint:  Rechts- 
erklarung  und  Vorstellung;  Vorhaltung  gegenseitiger  Pflichten 
nach  1  Pe.  5,  1-  5a  und  Ebr.  13,  17  mit  Schlussvotum :  v.  20; 
Vers.  III.  Homiletischer  Hauptact:  Predigt  des  Neuordi- 
nierten.  IV.  Communion:  Lied,  Abendmahlsliturgie  (s.  u.)  (der 
Confessionar  Liturg.).  b)  Postcommunion  (der  Ne  uor  di- 
nierte  Liturg.). 


§  232. 

Hass  da9  Cultusbedurfniss  keine  weiteren  Amtsweihen  be- 
griinde,  etwaige  Weihen  aber  fttr  husseren  und  Regimentsdienst 
principiell  nicht  unter  die  Cultuslehre  gehoren,  ist  friiher  erortert 
(§  222).  Anhangsweise  aber  darf  hier  noch  eines  Factors  gedacht 
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werden  ,  der  als  selbstkndig  mithandelnder  bei  dem  Communion- 
cultus  vorauszusetzen  ist ,  und  nicht  nur  in  seiner  officiell  ersten 
Begriindung  durch  Gregor  d.  Gr.  die  Stelle  eines  kirchlichen 
Standes  einnahm ,  sondern  beute  noch  in  der  Griechischen 

9 

Kirche  behauptet  und  nach  der  Armenischen  Liturgie  sogar 
eine  gewisse  Weihe  vor  seinem  functionellen  Eintreten  erfiihrt, 
wenn  auch  nur  im  Verlaufe  anderweitiger  Gottesdiensthandlung. 
Das  ist  der  Chor,  als  selbstandiger  Factor  beim  Gemeindegesange. 
In  der  protestantischen  Kircbe  zwar  konnte  er,  wegen  des  grund- 
satzlichen  Strebens  ,  die  Gemeinde  als  Ganzes  gleichmSssig  beim 
Cultus  zu  betheiligen,  eine  so  selbstkndige  Bedeutung  wie  in  je- 
nen  Kirchen  —  abgesehen  noch  von  Uusseren  Grunden  bei  der  Grie¬ 
chischen  —  nie  gewinnen.  Vielmehr  sind  es  zum  Theil  kirchen- 
fremde  und  weltliche  Kunstinteresseu,  die  in  neuerer  Zeit  ihm  eine 
hervorragendere  Rolle  zngeschoben  haben,  wie  in  der  alten  Kirche 
kiinstlichere  Chorleistungen  und  Rollenvertheilung  der  Gemeinde  be- 
kkmpft  werden  mussten.  Um  so  fiihlbarer  aber  macht  sich  das 
Bedurfniss,  festzustellen  was  der  Idee  der  Sache  nach  als  die  Be¬ 
deutung  und  demgemSss  der  Rollenantheil  des  Chores  mit  Recht 
bezeichnet  werden  darf  und  muss.  Das  Moment  der  Yertretung 
der  hoheren,  himmlischen  Gemeinde,  das  in  der  Griechischen 
Liturgie  vollbewussten ,  und  den  kiinstlerisch  schonsten  Ausdruck 
im  Cherubimgesango  des  Chores,  gewonnen  hat ,  ist  n&mlich  dahin 
zu  erweitern,  dass  er  der  Gemeinde  gegeniiber  formal  den  hoheren 
Factor  im  Sinne  des  normierenden  Charakters  vertritt.  Und 
nicht  nur  nach  Seite  der  rein  formalen,  kiinstlerisch  regulierenden 
Function  ist  dies  zu  verstehen;  obgleich  der  Werth  auch  dieses 
Momentes  in  der  alteren  Liturgie  der  lutherischen  Kirche  viel  selb¬ 
standiger  zur  Wirkung  kam,  indem  Einlagen,  die  hohere  kiinst- 
lerische  Anfordferungen  stellten ,  als  dem  Chore  allein  befohlen, 
eine  selbstandige  Stelle  in  der  Gliederung  des  Hauptgottesdienstes 
fanden  (s.  u.)  •  —  ein  Recht,  das  mit  Maass  gepflegt  nie  hatte  in 
Vergessenheit  kommen  sollen.  Aber  die  normierende  Bedeut¬ 
ung  dieses  Factors  ist  principiell  vielmehr  danach  zu  beurtheilen, 
dass  in  der  Cultusentwicklung  der  Kirche  iiberhaupt  mit  Recht 
eine  normierende  Epochs  zu  unterscheiden  ist ,  die  zugleich  in 
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bestimmten  Sprachformen  ihren  Ausdruck  hat  (§  83) ;  ein  An- 
lass,  der  schon  in  der  Principienlehre  die  Riicksichtnahme  auf  den 
Chor  als  wesentlichen  Factor  bedingte.  Wie  heute  noch  ,  wo  &1- 
tere  kirchliche  Muster  die  Liturgie  bestimmen,  das  Kyrie,  wenn  es 
nicht  respondiert  sondern  von  der  Gemeinde  fiir  sich  iibernommen 
wird  ,  nur  den  deutschsprachlichen  Ausdruck  findet ,  so  ist  damit 
eben  die  Idee  des  Unterschiedes  gewahrt,  der  friiher  viel  inannig- 
faltigeren  Ausdruck  hatte,  dass,  wenn  lateinische  oder  gar  griecbi- 
sche  Texte  dem  musikalischen  Vortrage  unterliegen  ,  dieser  nicht 
der  Gemeinde  ,  sondern  ,  soweit  nicht  dem  Liturgen ,  dem  Chore 
als  sein  besonderer  Rollenantheil  zufalle.  Der  Antheil  der  Ge¬ 
meinde  dabei  ist  oben  gewahrt  (§  221).  Immer  bleibt  fhr  pro- 
testantisches  Cultusbediirfniss  die  Rolle,  die  eines  Hilfs-  und  Ne- 
benfactors ,  so  dienstlich  fiir  den  Ausbau  des  liturgisch  Schonen 
der  Chor  sich  verwerthen  l&sst. 


Cap.  XIII. 

II.  Die  Gottesdienste  der  Communiongemeinde. 

§  233. 

Wie  die  Ordination  in  selbstandiger  Cultushandlung  die  erste 
Stellungnahme  der  beiden  bestimmeuden  Cultusfactoren  der  Com¬ 
muniongemeinde  zu  einander  vertritt,  so  bewahrt  die  Liturgie  der 
Communiongemeinde  das  Bewusstsein  dieser  Voraussetzung  darin, 
dass  alle  selbstandigen  Einzelacte  des  Communioncultus  sich  aus- 
drticklich  auch  durch  eine  gegenseitige  Stellungnahme  des  Amtes 
und  der  Gemeinde  zu  einander  einftthren.  In  anderen  Kirchen, 
wie  obenan  in  der  Griechischen ,  ist  der  Zusammenhaug  dieser 
Yorgiinge  mit  der  fundamentalen  Amtsweihe  noch  viel  vollst&n- 
diger  ausgepr&gt,  sofern  nicht  nur  die  Intention  furs  Handeln 
sondern  sogar  der  Segen  dazu  wiederholt  concreten  Ausdruck  fin- 
den,  nur  dort  als  Wechselaustausch  nach  den  Rollen  des  niederen 
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und  hbheren  Clerus  ausgepr&gt  und  in  dieser  Form  in  dem  Maasse 
auf  den  Chor  (§  232)  ausgedehnt,  als  dieser  zugleich  vollig  an 
Stelle  der  Gemeinde  spricht,  und  handelt.  Da  nach  lutherischem 
Cultusbraucli  im  Allgemeinen  der  Liturg  diese  verschiedenen  Rol- 
len  vereinigt,  so  muss  man  an  seinem  Handeln  freilicli  auch  Alles, 
was  nur  diakoniscbe  Sollicitation  ist ,  klar  von  der  Function  des 
hoheren  Gebens  zu  unterscheiden  wissen ,  obgleich  dem  ausseren 
Vollzuge  nach  sich  Beides  gleichmHssig  in  Zuwendung  zur  Gemeinde 
vollzieht.  Eben  desbalb  aber  tritt  aucb  dieses  diakonische  Moment 
nicbt  in  dem  Reichtkume  auf,  wie  besonders  in  der  Griechischen 
Kirche,  und  eineReihe  von  Invitatorien  sind  nach  lutheriscber  Praxis 
friihe  schon  nur  den  Nebengottesdiensten  der  Communiongemeinde 
eigen.  —  Aber  zweifellos  erkennbar  prSgt  sich  jene  Stellungnahme 
des  Amtes  zur  Gemeinde  und  wechselweise  in  ihrem  Gegeniiber 
durch  den  Austausch  des  Votums :  dominus  vobiscum  !  Et  cum 
spiritutuo!  aus,  das  nach  iutherischer  Praxis  von  Anfang  an  allein 
diese  Bedeutung  der  an  bestimmten  Wendepunkten  wiederkeh- 
renden  Eiuleitung  hat;  wkhrend  das  pax  vobiscum,  das  im  kirch- 
lichen  Alterthume  zuerst  diese  Bedeutung  gewann ,  nicht  mit  Un- 
recht  und  nicht  ohne  Tradition  seine  besondere  neutestamentliche 
Ehrenstelle  behauptet.  Aber  auch  der  Gebrauch  des  ersteren  ist 
gegenitber  alteren  Vorbildern  reduciert,  und  der  Regel  nach  auf 
die  beiden  Hauptstellen  erster  Wortsegnung  und  des  zusammen- 
fassenden  Schlusssegens  im  Hauptgottesdienste  eingescbrankt ,  so- 
weit  nicht  bei  Abendmahlsfeier  es  eine  dritte  —  centrale  —  ge- 
winnt.  Aehnlich  fasst  ein  Yotum  vor  und  nach  der  Predigt  den 

individuellen  Wortgebrauch,  resp.  nach  neuerem  Brauche  die  Lection 

• 

auch  ein  (s.  u.).  Als  weitere  Durchfiihrung  des  Principes  aber  muss 
Alles,  was  im  Cultus  unter  den  Gesichtspunkt  der  Intonationen 
und  Responsorien  oder  Antiphonen  fallt,  als  ausdriickliche  Beton- 
ung  des  Rollenantheiles  der  verschiedenen  Factoren  des  Gemeinde- 
cultus  gefasst  werden,  an  dem  der  Chor  nicht  minder  als  das  Amt 
participiert.  Immer  aber  tritt  dergleichen  nach  liturgischem  Ge- 
setz  als  Zeichen  von  Anfang  und  Schluss  der  Einzelhandlung  ein. 
Auch  wo,  wie  beim  Psalmengesange  und  dem  litaneiartigen  und 
diakonischcm  Beten  und  Singen  ein  derartiger  Wechselaustausch 
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den  ganzen  Verlauf  beherrscht ,  wird  immer  noch  Anfang  und 
Schluss  in  dieser  Form  besonders  markiert. 

§  234. 

Aber  nieht  nur  der  unterscheidenden  Darstellung  der  Facto- 
ren  sondern  ebenso  den  Wesensunterschieden  des  cultischen  Han- 
delns  zum  Ausdrucke  dient  der  Wechsel  und  verscbiedene  Cha- 
rakter  solcher  Stellungnahme  des  Amtes  zur  Gemeinde.  Es  sind 
vor  Allem  die  Wesensunterschiede  des  sacramentalen  und  sa- 
crifieiellen  Handelns  (§  207).  Zuwendung  zur  Gemeinde  und 
Zuwendung  zum  Altare  dienen  nack  fruheren  Voraussetzungen 
des  kirchlichen  Baustiles  (§  94)  so  wie  des  symbolischen  Han¬ 
delns  (§  851  diesem  Unterscbiede  zum  unmittelbarsten  Aus¬ 
drucke.  Soweit  charakterisiert  dieser  Ritus  auch  die  lutherische 
Praxis;  wahrend,  wie  gezeigt,  der  Griecbiscbe  Cultus  namentlich 
an  dem  Oeffnen  und  Schliessen  der  Thiiren  der  Bilderwand,  dem 
Annaben  von  Aussen  zu  denselben,  oder  Heraustreten  aus  dem 
Inneren,  an  den  TJnterschiede  endlich  des  Handelns  auf  der  vorlie- 
genden  Biibne  und  im  abgeschlossenen  Heiligthume  ,  viel  weiter- 
gehende  Mittel  der  Darstellung  bat,  deren  Zweck  freilich  auch 
liber  die  Markierung  jener  Handlungsunterschiede  hinausgreift. 
Andererseits  theilt  die  Romische  Kirche  mit  der  auch  darin  noch 
reicheren  Griechischen  eine  Reihe  von  symbolischen  Handlungen 
der  Verebrung  gegen  die  Instrumente  selbst,  die  das  sacramentale 
Handeln  vermitteln  helfen,  insbesondere  gegen  das  Evangelienbuch. 
Nach  lutberischer  Praxis  gilt  dergleichen  fur  wiirdiger  ersetzt 

durch  den,realen  Branch  dieser  Instrumente  wie  durch  die  Ehren- 
• 

stellen,  au  denen  dieser  im  Gesammtcultus  eintritt.  Eben  daran 
aber  wird  erkennbar,  warum  jenes  an  sich  aussere  symbolische 
Verbalten  wegen  seiner  inneren  Verwandlschaft  mit  letzterwoge- 
nen  Voraussetzungen  die  erste  Stelle  in  der  Cultusbetrachtung 
einnehmen  darf.  Formell  fordert  diese  Stelle  schon  ,  was  sich 
durch  alle  Einzelhandlung  des  ganzen  Cultus  hindurchzieht.  Prin- 
cipiell  aber  gebiihrt  sie  diesem  Momente  der  Liturgie,  weil  es  bei 
aller  scbeiubaren  Aeusserlichkeit  die  innersten  Wesens  -  und  Le- 
bensbedingungen  des  Communioncultus  innerbalb  seines  Verlaufes 
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immer  neu  zura  Bewusstsein  bringt.  Erst  auf  der  Communion- 
stufe  ist  ja  mit  der  Selbstunterscheidung  als  Subject  und  Object 
die  Moglichkeit  gegeben  ,  sacramentales  und  sacrificielles  Handeln 
in  wecbselseitigem  Entsprechen  als  Einheit  eines  in  sich  zusam- 
mengeschlossenen  Cultuslebens  und  als  Selbstleben  der  glaubigen 
Gemeinde  im  hochsten  Sinne  auftreten  zu  sehen  (§  207). 

§.  235. 

Die  principiellen  Yoraussetzungen  fiir  die  Form  wie  fur  die 
unmittelbare  Reihenfolge  dieses  Wechselhandelns  sind  gesichert 
(§  207).  Nicht  minder  sind  scbon  die  beiden  Grundformen  des  sa- 
cramentalen  Cultusgenusses  der  Communiongemeinde  festgestellt 
als  Wort-  und  Sacramentsgenuss  im  engeren  Sinne,  wie  sich  von 
daher  die  Wesensanlage  der  Communioncultus  als  eine  Einheit  in 
sich  verschiedener  Gruppen  bedingte  (§  209).  Wenn  es  sich  nun 
darum  handelt,  die  unmittelbare  Durchfiihrung  dieser  Cultusan- 
lage  aufzuweisen ,  so  kann  kein  Zweifel  walten ,  dass  der  Dar- 
stellung  des  Hauptgottesdienstes  der  Communiongemeinde  die  erste 
Stelle  gehort ,  und  zwar  in  der  Form  ,  die  als  dem  Communion¬ 
cultus  unmittelbar  wesentlich  erwiesen  ist  (§  215).  Das  ist  je- 
ner  Begriff  der  Messe,  bei  der  zunachst  von  der  Predigt  als  Ver- 
mittlung  des  Wortgenusses  individueller  Art  abgesehen  wird  (§  217). 
Alle  anderen  Formen,  insbesondere  was  technisch  als  Nebengottes- 
dienst  der  Communiongemeinde  zu  bezeichnen  ist ,  bestimmt  sich 
von  jener  Jdealform  des  Hauptgottesdienstes  her.  —  In  diesem 
selbst  aber  fordert  die  vom  Worte  fiir  sich  her  bestimmte 
Gruppe  die  erste  Besprechung,  sowol  wegen  ihrer  Stelle  in  der 
Reihenfolge  jener  Gruppen  (§  209),  als  vielmehr  wegen  der  um- 
fassenden  Bedeutung  des  Wortsegens  (§122),  der  zugleich  das  Band 
zwischen  den  vorausgehenden  Kirchenthatigkeiten  und  diesem  Hohe- 
punkte  des  Kirchenlebens  im  Communioncultus  vertritt  (§  209). 
Der  Gang  der  Gesammtbetrachtung  des  Hauptgottesdienstes  ord- 
net  sich  dann  ub'erhaupt  als  vorgangige  Betrachtung  beider  sa- 
cramentalen  Hauptgruppen  und  Begriindung  der  beherrschenden 
Einheit  durch  Aufweis  der  Verbindungsglieder ,  wie  der  iiber  das 
Einzelne  hinausgreifenden  Eingangs-  und  Schlussmoraente.  Soweit 
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der  einzuftigende  Geschichtsnachweis  tiber  die  allmabliche  Fest- 
stellung  der  Einzelmomente  ein  schlechthinniges  Auseinanderhal- 
ten  dieser  Theile  der  Betrachtung  uumoglich  macht,  muss  der  Auf- 
weis  principieller  Ordnungsgesetze  die  Einhaltung  des  Ganges 
wahren. 


§  236. 

Der  sacramental  geartete  Wortgenuss  ist,  wie  prin¬ 
cipal]  schon  begrtindet  (§213)  wurde,  durch  die  Altarlection  des  Wor- 
tes  und  damit  zun&chst  das  allgemeineBedurfniss  schlechthin  gedeckt. 
Auch  das  ist  dort  bereits  begrtindet,  warum  ftir  den  sonntSglichen 
Hauptgottesdienst  im  Allgemeinen  nur  neutestamentlicbe  Lectionen 
dem  Bediirfnisse  der  neutestamentlichen  Gemeinde  wie  dem  Prin¬ 
cipe  des  Communiongottesdienstes  geniigen  konnen  (§  212).  Da- 
bei  setzt  die  Darstellung  ein.  —  Neutestamentliches  Schriftwort 
ist  seinem  Wesen  nach  Evangelium  ,  wie  alttestamentliches 
Schriftwort  Gesetz;  aber  weil  darin  nur  der  allgemeinste  Gatt- 
ungscharakter  Ausdruck  findet ,  ist  damit  ein  Hervortreten  inne- 
rer  Specialunterschiede  nicht  ausgeschlossen.  So  war  es  schon  der 
Judiscben  Synagoge  eigen ,  prophetiscbe  Haphtaren  neben  den 
Paraschen  der  Thora  zu  fiihren,  und  so  ist  es  frtihe  kirchliche  Sitte 
geworden  ,  epistolische  Lectionen  gesondert  neben  die  „evangeli- 
schen“  zu  stellen,  entsprechend  dem  Unterschiede  von  svayyeXlOP 
und  anoffroXoi; ,  den  man  gewohnt  war  in  der  Wiirdigung  neu¬ 
testamentlichen  Schriftennachlasses  zu  machen.  Als  zweigetheil- 
ter  ist  daher  von  vorneberein  der  Wortgebraueh  in  Lectionsform 
zu  betrachten.  Dann  konnte  es  naheliegen,  aus  principiellen  Grund- 
s^tzen  die  Yorordnung  des  Evangeliums  zu  fordern,  nicht  nur  we- 
gen  des  vorherrschenden  Charakters  ,  sondern  als  die  markierende 
Tbatsachenlosung  ftir  die  Einzelfeier;  wie  denn  die  epistolische 
Lection ,  soweit  von  berechneter  Uebereinstimmung  noch  und 
friiher  aucb  im  Ganzen  geredet  werden  konnte,  sich  wie  belehren- 
der  Commentar  oder  praktische  Anwendnng  zu  jener  Thatsachen- 
losung  verhalten  wOrde.  Aber  nur  mangelhaftes  historisehes  wie 
principielles  Yerstandniss  konnte  die  Anordnung  der  herkSmm- 
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lichen  Praxis  in  diesem  Stiicke  tadeln.  Wie  die  im  Abendlande  theil- 
weis  erhaltene  Sitte  der  Anfangszeit  belehrt,  verbanden  sich  die  neu- 
testamentlichen  mit  den  alttestamentlichen  Lectionen  so,  dass  die 
prophetischen  und  epistolischen  Texte  sich  zunachst  beriihrten,  wie 
eingefasst  in  den  weiteren  Rahmen  der  polarischen  GegensJitze  Ge- 
setz  und  Evangelium.  Die  Folge  aber,  in  die  darait  die  neutesta- 
mentlichen  Lectionen  zu  einander  kamen,  entsprach  zugleich  selb- 
st&ndig  dem  Gedanken  des  Fortschrittes  vom  Geringeren  zum 
Hoheren,  durch  den  der  ganze  Gang  des  Communiongottesdienstes 
bedingt  ist  (§  209).  Auch  die  Folge  der  alttestamentlichen  Lectio¬ 
nen  deutet  ja  auf  verwandten  Fortschritt  hin;  aber  ihr  Wegfall 
war  iiberhaupt  in  ihrer  Bedeutung  als  eines  reinen  Uebergangs- 
momentes  bedingt  (§  212).  Der  letzte  Gedanke  dieser  inneren 
Anordnung  der  neutestamentlichen  Wortgruppe  enthiillt  sich  erst 
mit  dem  yollen  Einblicke  in  den  Fortschritt  des  Cultusdramas 
(s.  u.).  Wie  bewusst  der  alten  Kirche  aber  das  Motiv  der  Stei- 
gerung  war,  beweist  neben  der  Sitte,  die  Altarlichter  erst  bei  der 
Evangelienlection  aufflammen  zu  lassen ,  der  Wechsel  der  Rollen 
zwischen  den  Yortragenden ;  wie  ja  charakteristische  Unterschiede 
die  Statte,  das  begleitende  Votum  und  zum  Theil  auch  die  An- 
horungsweise  der  Evangelien  vor  den  Episteln  auszeichnen.  Wie  der 
Diener  vor  dem  Herrn  selbst ,  diirfen  wir  hier  zunachst  sagen, 
geht  die  epistolische  Lection  der  evangelischen  voran. 

§  237. 

I 

Das  verbindende  liturgische  Mittelglied  interessiert  daher  zu- 
erst  bei  dieser  Gruppe;  denn  friihe  machte  sich  das  richtige  Ge- 
flihl  geltend,  dass  zwiefacher  Formausdruck  sacramentaler  Seg- 
nung  nicht  passend  in  unmittelbarer  Folge  ohne  ein  Zwischen- 
glied  sacrificieller  Feier  eintreten  konne.  Die  spStere  Praxis  der 
lutherischen  Liturgie,  wo  und  so  lange  noch  die  doppelte  Lection 
erhalten  blieb  ,  liess  sich  zwar  an  der  Zwischeneinlage  eines  Lie- 
des  genugen  —  nicht  ohne  Berechtigung  des  Gedankens  (§  213) ; 
sowoit  dieses  Lied  nicht  usuell  die  Bedeutung  des  Predigtliedes 
gewann.  Anderer  ganz  ungeboriger  Zwischeneinlagen  hier  zu  ge- 
v.  Zezscliwitz,  System  d.  prakt.  Theologie.  22 
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schweigen  (§  190).  Die  alte  Kirche  erkannte  mit  feinerem  Tacte 
dies  als  die  entsprechendste  Stelle,  den  Chor  in  seiner  Vertretung 
der  hoheren  Gemeinde  (§  232)  zu  selbstandigerer  Mitwirkung 
kommen  zu  lassen  ;  wie  denn  das  „Halleluja“  seit  dem  5.  Jahr- 
hundert  schon  ausschliesslich  dem  Chore  neben  dem  Priester  vor- 
behalten  wurde.  Machte  sich  spater  an  dieser  Stelle,  oder  wol 
auch  nach  dem  Evangelium ,  gerade  die  weltlichere  Motetten- 
form  als  Einlage  breit ,  so  erwuchs  vorher  jenes  correcte  Bedtirf- 
niss  vielmehr  zu  einer  Quelle  edelster  hymnologischer  und  musica- 
lischer  Schopfungen  in  den  sogen.  Gradualien,  Sequenzen 
und-Tr actus,  unter  denen  die  erstere  Gattung  noch  im  Namen 
die  Erinnerung  an  das  Aufsteigen  zur  Evangelienlection  bewahrt. 
Ebendesbalb  tritt  der  Name  Graduale  auch  gattungsmassig  ftir 
die  Einlagen  an  dieser  Stelle  iiberhaupt  ein.  Morgenlandischer 
und  Abendl&ndischer  Brauch,  alttestamentlicher  Psalmengesang 
und  das  specifisch  neutestamentlich  gefasste  Halleluja,  haben  sich 
in  der  letzlichen  Ausgestaltung  dieser  Einlage  verschmolzen.  Die 
stehende  Verbindung  des  Halleluja  mit  dem  Graduale  im  engeren 
Sinne  veranlasste  die  Ausbildung  des  Tractus  an  seiner  beson- 
deren  Stelle,  benannt  zunSchst  nur  von  dem  langer  gezogenen  und 
getrageneren  Yortrage  des  meist  ernsteren  Inhaltes.  Vermoge  des- 
sen  trat  der  Tractus  in  den  kirchlichen  Zeiten,  wo  das  Halleluja  zu 
schweigen  hatte,  im  Abendlande  ein.  Tractus  wie  Graduale  bestehen 
aus  Psalmenworten,  und  zunkchst  entschied  bei  beiden  gleichmSssig 
die  Riicksicht ,  diese  Psalmenworte  dem  Epistelinhalte  moglichst 
entsprechend  zu  wahlen ;  weshalb  auch  der  Tractus  im  Einzelnen 
den  Ton  des  Jubels  haben  kann.  Die  Sonntagstexte  waren  ja  nicht 
Passionstexte.  Die  Sequenzen,  eine  Schopfung  des  angehenden 
Mittelalters ,  mogen  immerhin  urspriinglich  aus  dem  Bediirfnisse 
entstanden  sein,  den  Noten,  in  denen  das  Halleluja  langhin  kiinst- 
lich  aushallte  („jubilationes“  oder  „Halleluja  jubili"),  Texte  un- 
terzulegen ;  aber  jedenfalls  verselbstandigt.en  sie  sich  baldigst  auch 
als  Sequenzenlieder ,  die  sich  von  den  Hymnen  (s.  u  )  hauptsach- 
lich  nur  durch  anderen  Strophenbau  unterscheiden ;  wie  denn  auch 
selbstandige  Prosaeinlagen  als  Gesang  (Prosen)  sich  sogar  noch 
fruher  hinauf  verfolgen  lassen  als  die  Sequenzlieder.  So  gestal- 
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tote  sich  auch  der  Tractus  in  das  Busslied  um ,  und  was  in  lu- 
therischer  Praxis  noch  langere  Zeit  fortlebte ,  war  neben  dem 
Halleluja,  —  nur  dies  ohne  die  Jubilationen  —  hauptsachlich  das 
Sequenzen  -  und  Tractuslied.  Obgleich  nach  iilterer  lutherischer 
Praxis  dies  auch  noch  vorwiegend  dem  Chore  vorbehalten  wurde, 
diente  diese  Liedform  doch  dazu  ,  dass  allmiihlich  auch  beliebige 
andere  Lieder  und  speciell  das  Predigtlied  an  dieser  Stelle  sich 
einburgerten.  Ein  Missgriff,  der  namentlich  ganz  die  urspriingliche 
Intention  bei  diesen  Einlagen  aufhebt ,  der  Gemeinde  Anlass  zu 
stiller  Bewegung  der  Schriftlection  in  verwandten  Motiven  zu  ge- 
wahren.  Ohnehin  aber  war  die  nachfolgende  Predigt  im  Haupt- 
gottesdienste  nach  Slterer  und  strengerer  Sitte  schlechthin  dem 
Evangelium  und  nicht  der  Epistel  gewidmet. 

§  238. 

Einem  wol  schon  in  der  Synagoge  heimischen  Brauche  ge- 
mass  wurden  auch  die.  Lectionen  in  Form  recitierenden  Singens 
vorgetragen  ,  dem  altkirchlichen  Einheitsbedlirfnisse  jenes  gebun- 
den  liturgischen  Yortrages  (§  221)  entsprechend ;  ein  Brauch  dem 
einzelne  Provinzen  der  lutherischen  Kirche  weit  hinaus  nach  der 
Reformation  noch  folgten,  wie  selbst  der  lateinische  Vortrag  der 
Lectionen  nicht  uberall  schwand,  und  dann  nur  immer  die  Wie- 
derholung  der  Lection  in  deutscher  Sprache  gefordert  wurde.  Wie 
man  aber  wenigstens  fiir  die  letztere  dann  immer  die  einfache 
Lesung  eintreten  liess ,  so  wurde  diese  Praxis  ,  wie  sie  schon  von 
Anfang  an  tiberwog,  immer  allgemeiner.  Wenn  friiher  auch  nur 
instinctiv  empfunden,  muss  dafiir  als  entscheidender  Grund  gerade 
die  der  urspriinglichen  Verkiindigung  des  Wortes  analoge  Dar- 
stellung  des  sprechenden  Vortrages  gelten,  wenn  auch  in  einer 
hoheren,  der  Stelle  wie  dpr  sacramental  gearteten  Darbietung  des 
Wortes  entsprechenden,  Gebundenheit  des  liturgischen  Yortrages 
(§  213).  Der  hohere  Reichthum  diakonischer  Einleitung,  wie 
feiernder  resp.  anwendender  Aufnahme,  der  in  der  Romischen  und 
Griechischen  Kirche  die  Lection  unmittelbar  einrahmt,  enthalt  da- 
bei  manches  Nachahmungswerthe.  Wo  als  Responsum,  besonders 
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beim  Evangelium  das  Halleluja  geblieben,  unterliegt  es  demselbfen 
Gesetze  der  Sistierung  wie  jene  altkirchliche  Zwiscbeneinlage.  Viel- 
mehr  bewahrt  sich  ebenso  der  universell  beherrscbende  als  der 
discursive  und  individuelle  Charakter  des  Wortes  an  dieser  Stelle 
seines  cultischen  Brauches  darin,  dass  mit  ihm  der  index  tempo- 
ris  selbst  fiir  die  Bedeutung  des  Sonn-  und  Festtages  im  Kirchen- 
jahre  gegeben  ist,  von  dem  her  sich  alles  Andere ,  was  de  tem¬ 
pore  im  Gottesdienste  ist,  insbesondere  auch  jene  Einlagen  und 
Responsen  bestimmen.  Auch  ohne  nachfolgende  Predigt  vertritt 
so  die  Lection  nacb  ihrem  Inhalte  das  ThatsachengedRchtniss 
(§  110),  wie  sie  nach  ihrer  Form  die  unmittelbarste  Darstellung 
der  Gottesoffenbarung  selber  ist  (§  213).  Dies  Hohemoment  des 
Communioncultus  begleitet  der  feiernde  Ausdruck  der  im  Chore 
vertretenen  hoheren  Gemeinde  und  normierenden  Kirche,  wahrend 
die  gegenwartige  Gemeinde  es  unmittelbar  mit  Dankesausdruck 
und  Lobpreis,  im  Fortschritte  der  Cultusfolge  aber  auch  mit  der 
Wesensfrucht  alter  Gottesoffenbarung  —  mit  dem  „Glaubentf — 
beantwortet. 

§  239. 

Die  Stelle  hinter  den  biblischen  Lectionen,  die  das  „Credo“ 
in  der  lutherischen  Liturgie  fast  ausnahmslos  behauptet ,  gehort 
zu  den  lichtvollsten  und  selbstverstandlichsten  Momenten  des  in- 
neren  Cultusfortschrittes.  Bei  dem  dort  zugleich  iiblichen  An¬ 
schluss  der  Predigt  stehen  dann  dieser  ebenso  die  beiden  objecti- 
ven  Normen  voran  :  Schriftwort  und  Gemeindeglaube ,  als  umge- 
kehrt  dem  ersteren,  als  dem  allein  schlechthin  objectiven  und  ori¬ 
ginal  normierenden  das  subjectiv  Entsprechende  in  der  Doppelform 
des  gemeindlichen  und  des  individuellen  Amen  eines  glaubigen 
Verstandnisses  folgt.  Dennoch  ist  dies  niclit  die  Slteste  und  allei- 
nige  Stelle,  die  das  Credo  in  der  gemeinkirchlichen  Liturgie  be¬ 
hauptet,  vielmehr  hat  die  lutherische  Praxis  nur  an  der  Gallischen 
Liturgie  seit  Ende  des  8.  Jahrhunderts  ein  Slteres  Yorbild,  wah¬ 
rend  es  in  anderen  altesten  Liturgien  auch  des  Abendlandes  ttber- 
haupt  noch  fehlt.  —  Aber  der  Yergleich  der  anderen  Stelle,  die 
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das  Credo  vorher  schon  anderwSrts  gewonnen  hatte ,  dient  nur 
dazu,  die  selbst&ndige  Bedeutung  dieses  Cultussttickes  allseitig  er- 
fassen  zu  lehren.  Zwar  scheint  auch  im  Morgenlande,  von  wober 
die  ersten  Anregungen  zur  Aufnabme  dieses  Cultusstiickes ,  wie 
die  Form  selbst  dafur  — :  das  Nicanum  und  Nicano -Constantinopo- 
litanum  —  stainmen,  die  Nothwendigkeit  dieses  Bostandtheiles  ftir 
das  Ordinationsformular  (§  228)  frtiher  empfunden  worden  zu  sein, 
als  fur  die  Messe.  Jedenfalls  hiingt  sein  allgemeineros  Auftreten  in 
dem  Communiongottesdienste  mit  dem  wachsenden  Bewusstsein 
zusammen,  dass  sich  in  ihrem  Cultus  die  Communiongemeinde  als 
glSubige  auch  gegenliber  der  Haresis  zusammenzufassen  babe 
(§  114).  So  fuhrte  der  thatsacbliche  Sieg  des  okumenischen  Glau- 
bensbekenntnisses  in  der  Kirche  das  cultische  Bekennen  des  Ni- 
canums  bald  auch  im  Abendlande  im  Gefolge.  Das  friihe  Auf¬ 
treten  der  Sitte ,  respective  die  Sanction  des  Constantinopolitanum 
inSpanien,  wo  der  Kampf  gegen  die  Haresis  ein  brennender 
war,  ist  dafur  ebenso  instructiv  als  die  laug  binausgezogene  Wei- 
gerung  Roms;  denn  die  letztere  wurde  ausdrticklich  damit  mo- 
tiviert,  dass  in  Rom  keinerlei  haretischer  Gegensatz  zu  Neuer- 
ungen  Anlass  gebe.  Und  in  der  That  bandelte  es  sich  bei  der 
Weigerung  obenan  um  den  Coustantinopolitanischen  Zusatz. 

Dann  tritt  aber  in  diesen  Kreisen  vor  dem  Gedanken  des 

* 

-subjectiven  Correlates  fiir  die  Wortoffenbarung ,  die  Idee  und  das 
selbstandige  Interesse  der  Selbstbejahung  und  Zusammenfassung 
der  Kirche  als  des  glaubigen  Subjectes  alles  Communiongottes- 
dienstes  in  den  Yordergrund  (§  197),  wie  obenan  die  tiberwiegende 
Sitte  beweist,  die  „Messe  der  Glaubigen"  im  Unterschiede  von  der 
Messe  der  Katechumenen  mit  diesem  Momente  zu  eroffnen.  Die 
Idee  solcher  Zusammenfassung  findet  ja  iiberhaupt  erst  ihren  -ober- 
sten  und  schlechthin  principartigen  Ausdruck  im  *£!ommuniou- 
sacramente  selbst  (§  206).  So  war  es  nicht  minder  in  der  Sache 
begriindet,  wenn  das  Credo  sowol  an  der  letztbezeichneten  Stelle 
schon  in  ausschliesslicher  Beziehung  auf  die  eucharistischen  Acte 
gefasst  wurde,  wofiir  die  Nacbordnung  hinter  das  Offertorium  das 
.charakteristischste Moment  bildet,  als  anderweiter  Praxis  nach  naher 
noch  an  den  Sacramentsgenuss  selbst  heranrlickte.  Soweit  daher 
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keine  Gefahr  bestand,  dass  darin,  wie  bei  der  reformierten  Abend- 
mahlsliturgie  ,  eiti  Anhalt  fiir  die  einseitige  Betonung  des  Glau- 
bensgenusses  auch  im  Sacramente  gefunden  wurde,  liesse  sieh  da- 
gegen  wenig  mehr  als  der  Tadel  aussprechen  ,  dass  die  bekennt- 
nissmiissige  Zusammenfassung  in  solcher  specifischen  Communion- 
feier  jedenfalls  die  grundlegend  erste  (§  28)  Stelle  und  also  auch 
die  vor  dem  grossen  Gemeindegebete  fordern  wurde.  Das  andere 
Bediirfniss  namlich,  dass  unmittelbar  vor  dem  Communiongenusse 
ein  gegenseitiges  Handreichen  der  Gemeinde  zu  innigster  Zusam¬ 
menfassung  ihrer  selbst  einzutreten  habe  ,  ist  so  mSchtig ,  dass 
darauf  von  altersher  in  directester  aber  anderweiter  Weise  Bedacht 
genommen  wurde ;  nur  dass  diese  Intention  nicht  liberall  den  gleich 
klaren  Ausdruck  gefunden  ,  und  noch  mehr  das  Verstandniss  da- 
f(ir  sich  friihe  verloren  hatte  (s.  u.). 

§  240. 

Aber  auch  die  scheinbar  tiefgreifende  DifFerenz  zwischen  der 
Stelle  nach  Gallisch-lutherischer  Tradition  und  der  anderen  ,  ver- 
liert  bei  naherer  Betrachtung  alle  wesentliche  Bedeutung,  sobald 
von  der  f(ir  die  Idee  des  inneren  Fortschrittes  der  Communion- 
liturgie  irrelevanten  Predigt  und  ihrem  Zwischeneintreten  abge- 
sehen  wird  (§  216).  Denn  dann  reduciei't  sich  die  Differenz  letztlich 
darauf,  ob  das  Credo  vor  oder  nach  dem  Offertorium  eintritt, 
wahrend  gegen  seine  directe  Beziehung  auf  das  nachfolgende  Com- 
munionsacrament  daraus  so  wenig  ein  durchschlagender  Grund 
erwachst,  dass  sich  nicht  nur  in  ganz  correct  lutherischen  Agen- 
den  das  Credo  auch  nach  der  Predigt  findet,  wie  wir  andererseits 
die  „offene  Schuld“  an  dieser  Stelle  auch  schon  in  Beziehung  mit 
dem  Sacramentsgebrauehe  sehen;  endlich  aber  schon  in  der  Ar- 
menischen  Liturgie,  die  das  Credo  vor  dem  Anfange  des  zweiten 
Theiles  der  Messe  dem  Evangelium  folgen  lasst ,  noch  eine  kurze 
Erinnerung  an  das  trinitarische  Bekenntniss  unmittelbar  vor  dem 
Communiongenusse  nach  dem  Yater-Unser  folgt ;  wahrend  in  der 
Nestorianischen  Liturgie  das  Credo  ganz  ohne  das  tibliche 
Offertorium  den  2.  Theil  der  Messe  eroffnet. 
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Dann  folgt  daraus  nur,  dass  als  allseitiges  und  gereiftes  Ver- 
stSndniss  yon  dem  Zwecke  und  dem  Sinne  dieses  Cultusbestandtheiles 
die  Einheit  beider  Gedanken  bebauptet  werden  muss,  wonach  auf 
Grund  des  Offenbarungsgenusses  die  Gemeinde  mit  ihrer  Glau- 
bensfrucht  sich  ebenso  Gotte  darstellt,  als  sie  sich  im  Vollbewusst- 
sein  ihres  Heils-  und  Rechtsstandes  bekennend  zusammenfasst,  um 
priesterlich  dem  Heiligthume  zu  nahen.  Auch  wo  die  nachfol- 
gende  Predigt  zum  selbstandigen  Factor  erwkcbst ,  involviert  die 
Bedeutung  des  normierenden  Gemeinbekenntnisses  immer  noch  die 
Idee  dieser  Selbsterfassung  und  -Bejahung  der  Gemeinde  als 
Kirche  undGemeinschaft  der  Glaubigen  vor  aller  individuellen  Glau- 
bensaussprache.  Und  selbst  wenn  das  Sacrament  nicht  folgt,  bleibt 
immer  noch  das  Gemeindegebet  als  weitere  Folge  jener  Voraus- 
setzung  einer  auf  priesterliches  Annaben  abzielenden  Zusammen- 
fassung  der  Glaubigen.  Aber  allerdings  darf  gerade  die  letztere 
Eventualitat,  die  nach  obigen  Grundsatzen  doch  nicht  als  Irregu- 
laritat  behandelt  werden  kann  (§  214),  als  secundares  Argument 
dafiir  angefiihrt  werden ,  dass  der  unmittelbare  Anschluss  des 
Credo  an  die  Evangeliumlection,  wie  oben  principiell  motiviert, 
auch  praktisch  das  Yorzuglichere  genannt  werden  muss.  Den 
starksten  gegentheiligen  Yerstoss  vertritt  die  Calvinische  Li- 
turgie  mit  dem  Credo  nach  Predigt  und  Gebet,  unmittelbar  vor  dem 
Segen.  Die  lutherische  Kirche  aber  musste  eine  hohere  Pflicht  in 
der  Aufrechterhaltung  dieser  Stelle  erkennen ,  sobald  einmal  die 
unmittelbare  Nahestellung  vor  dem  Communiongenusse  zu  Gun- 
sten  reformierter  Lehrvoraussetzungen  verwerthet  wurde.  Wie- 
weit  dabei  auch  der  hohere  Fortschritt  der  Cultusgedanken  nur 
bereicherten  und  vollendeteren  Ausdruck  gewinut,  lasst  sich 
erst  nach  der  Besprechung  des  eucharistischen  Theiles  entscheidend 
wiirdigen. 

§  241. 

Mit  der  Erfassung  des  Gedankens  einer  Selbstbejaliung  und 
Zusammenfassung  der  Gemeinde  der  Glaubigen  auch  anders  Be- 
kennenden  gegentiber ,  wonach  es  ipa  Mittelalter  den  Namen  der 
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oder  des  „Chrie“  gewann,  war  zugleich  principiell  fiber  die  Form 
und  Wahl  dieses  Bekenntnissausdruckes  entschieden.  Gegen  den 
Gebraucb  des  sogenannten  apostolischen  Bekenntnisses  an  dieser 
Stelle  hatte  freilich,  neben  der  Beachtung  der  consequenten  frtihe- 
ren  Praxis  ,  schon  die  Einsicht  in  den  Zusammenhang  dieser  Be- 
kenntnissfofm  mit  der  Taufe  uud  der  Katecliumenatsentwicklung 
schfitzen  konnen.  Das  Symbolum  apostolicum  ist  Katechumenen- 
bekenntniss ,  und  als  solches  aucb  im  Abendlande  bald  wie- 
der  erkannt  worden  nach  der  Zwischenperiode  ,  in  der  das  Niefi- 
num  aucb  bei  der  Taufe  gebraucht  wurde;  wfihrend  eben  diese 
Zwischenperiode  nur  ein  neuer  Geschichtsbeweis  ffir  die  schleeht- 
hinnige  Pravalenz  des  neuen  Confessionsbewusstseins  gegenfiber  der 
Haresis  war  (§239).  Die  Restituierung  des  allgemeinen  Taufbekennt- 
nisses  dagegen  gieng  Hand  in  Hand  mit  dem  Siege  der  Erkennt- 
niss,  dass  die  Taufe  das  schlechthin  okumenische  Element  des 
Heilsstandes  vertritt. 

Oekumenisch  in  dem  Sinne  freilich  erhfilt  sich  auch  der  Be- 
kenntnissact  der  Communiongemeinde,  dass  an  dieser  Stelle  kein 
Ausdruck  der  Bekeuntnissspaltung,  wie  er  weiter  nach  der  Refor¬ 
mation  Platz  gegriffen,  Ausdruck  finden  dfirfte.  Die  reformatori- 
schen  Kirchengemeinschaften  insbesondere  wollten  vielmehr  eben 
damit  ihre  Eiuheit  mit  der  Kirche  von  alther  bebaupten ;  —  aber 
bei  bewusster  Bekeuntnissstellung  allerdings  mit  dem  bewusst  or- 
thodoxen  Ausdrucke  reifer  Lehrerkenntniss  der  alten  Kircbe.  Zwar 
ist  das  apostolische  Bekenntniss  durcb  den  Katecbismus  aucb  als 
;jLaien‘‘-Bekenntniss  sanctioniert;  aber  wie  yon  dem  Nicanisclien  an 
sich  nicht  gesagt  werden  kann,  dass  es  fiber  dieses  Maass  schlecht¬ 
hin  hinausliege,  so  macht  sich  mit  dem  Unterschiede  des  Bekennt¬ 
nisses,  das  an  der  Pforte  zum  Eintritte  in  die  Communiongemeinde, 

und  das  ffir  das  Cultusleben  der  letzteren  selbst  gefordert  wird, 

\ 

gerade  in  seiner  Weise  die  Betonung  des  Selbstlebens  auf  letzte- 
rer  Stufe  in  seiner  Besonderheit  geltend. 

Andererseits  ist  hoherer  kirchlicher  Tact  der  Versuchung  nie 
erlegen,  den  technischen  Begriif  der  „okumenischena  Bekenntnisse 
dahin  auszunutzen ,  auch  der  specifisch  theologischen  Form 
des  sogen.  Athanasianums  eine  solche  gemeingiltige  Rechts- 
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stelle  ira  Communiongottesdienste  zuzusprechen.  Selbst  das  Mit- 
telalter  bewahrte  in  der  Unterscbeidung  dieser  drei  Bekenntnisse 
die  voile  Klarheit;  und  wie  das  Apostolioum  fiir  den  Nebengot- 
tesdienst,  so  blieb  das  Atbanasianum  ftir  den  Horengebrauch  der 
Kleriker  reserviert.  Erst  in  protestantischen  Kreisen  erweiterte 
sich  der  Gebrauch.  Die  Englisch-bischofl.  Kirche,  obgleich  sie  das 
Nicanum  nach  der  Evangeliumlesung  unabanderlich  festhalt,  liisst 
an  den  hohen  Festtagen  an  der  Stelle  des  Apostolicums  in  dem 
Matutintbeile  ihres  Hauptgottesdienstes  das  Athanasianum  jenem 
vorangehen.  Factisck  aber  schinelzen  beide  Theile  zu  einer  Einheit 
zusammen,  und  folgen  sich  also  dann  dort:  Athanasianum  —  nach 
einem  frtiker  zu  riigenden  Verstosse  (§  58)  der  Dekalog  —  und  das  Ni¬ 
canum!  —  Lutherischerseits  tritt  nur  ganz  vereinzelt,  namentlicli 
am  Trinitatisfeste ,  das  Athanasianum  im  Hauptgottesdienste  auf, 
und  dann  an  die  Stelle  des  Nic&nums.  Dazu  denke  man  sich  das 
Athanasianum  als  liturgischen  Gesang! 

Dagegen  hat  der  von  Luther  selbst  friihe  angebahnte 
Brauch  das  Nicanum  durch  das  Cx*edo-Lied  („Wir  glauben  all“  etc.) 
zu  ersetzen,  ebenso  der  Gleichwerthung  des  Apostolicums,  das  die 
Grundlage  dieses  Liedes  bildet,  als  der  nachmaligen  Verdrangung 
des  bewussten  Credo-Actes  durch  anderweiten  Gemeindegesang  Vor- 
schab  geleistet.  Sobald  es  sich  einmal  um  den  Eintritt  eines  eigent- 
lichen  Predigt-  oder  Hauptliedes  handelt,  so  liegt  es  dann  naher, 
das  Credo-Lied ,  wenn  man  desselben  iiberhaupt  noch  gedachte, 
zwischen  die  Lectionen  zu  verweisen.  Die  alte  Klarheit  des  litur- 
gischen  Fortschrittes  verfiel  so  wachsender  Verdunkelang. 

§  242. 

Die  Vortragsweise  ftir  das  Credo  blieb  in  lutherischen  Krei¬ 
sen  herrschend  die  des  Gesanges ;  aber  eben  darum  auch  tiberwie- 
gend  dem  Chore  nach  Intonation  durch  den  Liturgen  vorbehalten. 
Nur  vereinzelt,  und  wo  der  Vortrag  des  deutschen  Textes  aus- 
driicklich  betont  wird ,  ist  der  Gemeindeantheil ,  der  als  original 
altkirchlich  bezeichnet  werden  muss ,  gewahrt.  Eben  diesem  Be- 
dttrfnisse  aber  kani  das  versificierte  Credo  zu  Hilfe,  und  erklart 
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sich  daher ,  dass  Anfangs  dieses  vielfach  als  Gemeindegesang  — 
nur  meist  ohne  Orgelbegleitung  —  nach  dem  Vortrage  des  NicSnum 
durch  den  Chor  folgte,  bis  letzteres  tiberhaupt  verdrhngt  wurde. 
Auch  dann  noch  blieb  dem  Liturgen  zum  Theil  die  Intonation  (Credo 
in  unum  Deum),  in  Folge  dessen  das  Stichwort  „Patrem“  ftir  das 
Einfallen  des  Chores  ,  zur  volksthtimlichen  Bezeichnung  fttr  den 
Credo-Act  iiberhaupt  wurde.  In  reformierten  Kreisen  iiberwiegt 
die  Vorlesung.  Andere  Unterschiede  in  der  feiernden  Auszeichnung 
einzelner  Glaubensartikel  beruhten  nur  auf  temporaren  und  pro- 
vinziellen  Gewohnheiten. 

Auf  den  allein  correcten  Ausweg  alien  berechtigten  Anforder- 
ungen  und  Bediirfnissen  dadurch  zu  geniigen,  dass  man  das  Credo 
nach  AufForderung  und  unte’r  Ftihrung  des  Liturgen  vereint  von 
derGemeinde  sprechen  lasst,  haben  erst  dieYersuche  der  Neuzeit, 
einen  organischen  Gang  der  Liturgie  wiederherzustellen  ,  zuriick- 
gefiihrt.  Und  doch  darf  diese,  bei  dem  rythmischen  Bau  auch 
des  Nicanums  so  leicht  durchftihrbare ,  Praxis  auch  als  die  sach- 
lich  nSchstgelegte  bezeichnet  werden.  Zwar  haftet  dem  Bekennen 
der  Gemeinde  auch  ein  Moment  des  Lobpreises  an  (§  219),  ftir 
den  der  sachgemassere  Ausdruck  der  gehobene  Gesangsvortrag  er- 
scheinen  konnte.  Aber  dann  bliebe  in  Wahrheit  nur  die  Wahl 
des  Glaubensliedes,  dessen  zeitweiliger,  gerade  auch  festiver  Wech- 
sel  deshalb  in  der  That  empfohlen  werden  darf.  Im  Uebrigen 
aber  gewahrt,  wie  sich  zeigen  wird,  der  weitere  Context  der  nor- 
malen  Communionliturgie  ,  mehr  als  an  einer  S telle,  auch  dieser 
lobpreisenden  Form  des  Bekennens  Ausdruck ;  so  dass  diese  Rticksicht 
hier  um  so  mehr  gegen  hohere  andere  zuriickgestellt  werden  darf. 
Einmal  lasst  sich  Gemeindebetheiligung  und  Symboltext  selbst 
vereint  nur  bei  gemeinsamen  Sprechen  erhalten.  Die  Nattirlichkeit 
ferner  dieses  Yortrages  beftirworten  schon  dieselben  Grttnde,  die 
fur  die  Vortragsweise  der  Lectionen  galten  (§  238).  Aber  ent- 
scheidend  tritt  die  Idee  der  Glaubensrede  (Rom.  10  vgl.  2  Cor. 
4,  13)  hinzu;  wie  denn  die  Erfahrung  bestatigt,  dass  derEindruck 
der  bewussten  Gemeindethat,  die  diesem  Acte  die  hohe  Bedeutung 
der  gemeinsam  abgegebenen  Streiterlosung  der  bekennenden  Kirche 
wahrt ,  durch  keine  andere  Vortragsweise  gleich  sehr  gesichert 
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wird.  Die  Parallele  zu  dem  einmaligen  Bekenntnissacte  vor  der 
Aufnahme  in  die  Communiongemeinde  (§  180)  tritt  dann  auch 
formell  vollendet  hervor.  Im  Centrum  des  ganzen  Hauptgottes- 
dienstes  —  so  kann  man  nun  im  Voraus  sagen  —  erneuert  all- 
sonntaglich  die  Communiongemeinde  in  Form  des  hoheren  Be- 
wusstseins  ihrer  -selbst ,  was  als  oberste  Wesensgrundlage  ibrer 
Vereinigung  (§  28)  zugleich  Vorbedingung  des  Eintrittes  in  die- 
selbe  wie  in  den  Amtsdienst  an  ihr  (§  228)  bildet.  Auch  als  fort- 
gesetzter  Wortunterricht  erscheint  dann  die  Lection  vorher. 

Fiir  das  liturgisch  -  asthetische  Gefiihl  macht  sich  dann  nur 
das  Bedtirfniss  eines  wiirdigen  musikalischen  Abschlusses  fiir  die- 
sen  Act  hochster  Feier  geltend.  Man  hat  daftir  nicht  unpassend 
das  gloria  patri  gebi'aucht  und  neuerdings  wieder  vorgesclilagen. 
Als  Bedenken  liegt  nur  nahe,  dass  dieses  schon  seine  andere  fiir 
sich  bedeutsame  Stelle  im  Ganzen  der  Hauptliturgie  hat.  Des- 
halb  wSre  das  dreifache  „Gepriesen  sei  Gott  der  Vater“  u.  s.  w. 
vorzuziehen ,  wie  die  morgenlandischen  Liturgieen  noch  andere 
Muster  bieten.  Jedenfalls  ist  dies  hohere  „AmenK  wieder  dem 
Chore  als  solchem  zuzusprechen.  Dieser  Lobpreis,  wie  vor  Allem 
das  Credo  selbst  fiigt  dann  der  de  tempore  ihren  Inhalt  wech- 
selnden  Wortgruppe  das  stationare  Element  des  immer  gleichen 
Glaubens  und  Lobpreises  der  Gemeinde  an. 

§  248. 

m 

Es  eriibrigt  nur  noch,  fiir  die  Wortgruppe,  die  mit  diesem 
Lobpreise  nach  dem  Ende  zu  fiir  sich  abgesclilossen  ist,  die  ent- 
sprechende  Einleitung,  soweit  sie  integrierender  Bestandtheil  die¬ 
ser  Gruppe  selbst  ist,  ins  Auge  zu  fassen.  Bitte  ist  der  nahge- 
legte  Charakter  der  sacrificiellen  Einleitung  aller  sacramentalen 
Segnung  (§  207).  Aber  wie  die  Wortsegnung  hier  als  Einzelgruppe 
in  Frage  kommt,  ist  es  auch  Einzelbitte  nach  Seite  ihres  Inhaltes 
und  im  Unterschiede  von  dem  Gemeindegebete  als  fiir  sich  selb- 
standigen  bedeutsamen  Communionhandlung  (§  220).  Diese  Eigen- 
thiimlichkeit  des  Gebetsactes  als  kurz  zusammengefasste  Einzelbitte 
hat  die  in  Gal  lien  zuerst  und  friih  auftretende  Form  der  sogen. 
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„Collectett  veranlasst  —  ein  Name,  der  jedenfalls  am  sachgem&sse- 
sten  auf  die  Sitte ,  auch  bei  dem  Gemeindegebete  am  Schlusse 
die  verscbiedenen  Bitten  recapitnlierend  in  eine  knrze  Summa  zu- 
sammenzufassen ,  zuruckgefiihrt  wird.  Die  Stelle..  vor  der  episto- 
lischen  Lection,  wie  nach  iiberreicber  Aufstellung  von  Formeln 
dafiir  —  die  Riickfiihrung  auf  entsprechendes  Maass,  fand  die  Col- 
lecte  in  Rom  von  Gelasius  bis  Gregor.  Die  Bitte  um  den 
Wortsegen  muss  schon  insofern  allgemein  gehalten  gedacht  wer- 
den  ,  sofern  sie  die  Einleitung  zu  der  ganzen  Gruppe  und  nicht 
bios  fiir  die  Epistellection  vertritt.  Ein  Wechsel  nacb  dem  In- 
halte  der  Lectionen ,  wie  man  es  aucb  in  der  Reform ationszeit 
versucht  bat,  wiirde  sicb  also  nicht  fur  jeden  Sonntag,  sondern 
etwa  nur  nacb  dem  Wecbsel  der  Hauptgruppen  des  Kirchenjabres 
(§  110)  empfehlen.  Damit  ware  dann  auch  das  Recbt  der  wech- 
selnden  trinitarisehen  Beziebung  in  der  Gebetsanrede  selbst  prin- 
cipieller  begrundet.  Aber  indem  dieses  Bittgebet ,  weil  am  An- 
fange  der  ersten  selbstandigen  Gruppe  im  Gottesdienste,  leicbt  zu- 
gleicb  eine  Beziehung  auf  den  ganzen  nacbfolgenden  Gottesdienst 
und  so  eine  directe  Correspondenz  zu  der  Dankcollecte  am  Schlusse, 
als  der  einzigen ,  die  dem  lutherischen  Hauptgottesdienste  aus- 
ser  jener  ersten  nocb  eigen  ist,  gewann,  so  erweiterte  sich  mit 
Recht  der  Bittanlass  auch  noch  iiber  jenes  Maass  binaus,  und  gilt 
nun  der  rechten  subjectiven  Beschaffenheit  fiir  die  Gottesdienst- 
segnung  im  Allgemeinen  ,  bei  der  das  Wort  nur  nocb  als  pars 
potior  in  Riicksicht  kommt.  Um  so  berechtigter  muss  es  an  sich 
erscheiuen,  wenn  bei  allem  zustandigen  Wecbsel  des  Inhaltes  die 
allgemeine  Anlage  der  meist  nur  in  einen  Hauptsatz  gefassten 
Bitte  eine  durchherrschende  Gleicbe  bewabrte ,  die  sicb  bis  auf 
die  stebende  Form  der  Anrede  und  die  aucb  bei  demVortrage  be- 
sonders  gewurdigte  „clausula“  erstreckte.  Der  Yortrag  blieb  nam- 
lich  auch  nach  lutherischer  Praxis  iiberwiegend  ein  recitierend  sin- 
gender,  bei  dem  ausser  der  Clausula  nur  Haupteinschnitte  als  Caden- 
zen  ausgezeichnet  werdeu.  In  der  liturgischen  Gebundenbeit, 
welche  diese  Gebetsform  iiberhaupt  aufweist,  liegt  der  Grund,  sie, 
soweit  der  liturgische  Gesangsvortrag  iiberhaupt  eingehalten  wird, 
diesem  mit  Recbt  zuzuweisen.  Als  besonderor  Beweggrund  kommt 
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dazu  die  Rlicksicht  auf  die  erforderliche  Respondenz  der  Gemeinde, 
resp.  des  Chores.  Denn  hiebei  den  Wechsel  innerhalb  des  Clerus 
allein  sich  vollziehen  zu  lassen  ,  war  namentlich  im  Abendlande 
auch  nicht  altkirchliche  Sitte.  Besonderer  Anlass  zu  solcher  Respon¬ 
denz  gibt  der  Versikel  oder  die  Intonation,  wo  diese  der 
Collecte  vorausgehen;  obenan  nach  lutberischem  Braucbe  —  ausser 
den  Fastenzeiten  —  mit  Halleluja  verbunden.  Soweit  dies  nicht 
schon  durcb  die  allgemeine  Besprechung  der  Intonationen  und  An- 
tiphonen  gedeckt  ist  (§223),  gehort  es  raebr  zur  Dankcollecte  am 
Scblusse,  wo  der  Yersikel  nach  lutherischem  Braucbe  allein  fiber- 
wiegend  eintrat,  oder  zur  Liturgie  der  Nebengottesdienste,  wohin 
er  nach  Romischer  Praxis  iiberwiegend  verwiesen  ist. 

Gauz  der  blosen  Einleitungsidee  entspreehend ,  tritt  so  die- 
ser  Gebetsact  gegen  den  Lections-  und  Bekenntnissact  in  ibrer 
selbstSndigen  Bedeutung  tiberhaupt  zurtick.  Wie  der  Geistliche 
die  Gemeinde  durch  das  „oremus“  dazu  auffordert,  ist  er  dabei 
scblechthin  der  Mund  derselben  in  specifischer  Representation  als 
Liturg.  Dagegen  markiert  das  vorgSngige  ;;dominus  yobiscum!a 
mit  seinem  Responsum  (§  233)  ausdriicklich  den  Beginn  der  selb- 
standig  bedeutsamen Gruppe. —  Wenn  die  Griechische  Kirche, 
wie  ahnlich  die  Armenische  Liturgie,  dagegen  das  fortgehende  Ge- 
bet  der  Ektenie  sich  durcb  alle  Einzelhandlung  hindurchschlingen 
lSsst,  so  dient  das  nur  zum  Belege,  dass  von  der  Klarbeit  in  dem 
Unterscbiede  des  sacramentalen  und  sacrificiellen  Momentes  im 
Gottesdienste  alle  durcbsicbtige  Gruppentheilung  im  Cultus  (§  209) 
wie  im  Kirchenjahre  (§  110)  abhangig  ist. 

§  244. 

Nachdem  so  die  erste  selbstandige  Gruppe  des  Hauptgottes- 
dienstes  fiir  sich  allseitig  umscbrieben  ist ,  wenden  wir  uns  zu- 
n&chst  zu  der  zweiten  fiir  sich  (§  235).  Als  Ausgangspunkt  da¬ 
bei  wird  aber  nicht  wie  bei  der  Spendung  des  Wortes  der  Mo¬ 
ment  der  Distribution  des  Sacramentes  fiir  sich  zu  wahlen  sein, 
vermoge  der  unmittclbaren  Bedingtbeit  dieser  durch  die  Conse¬ 
cration  in  ihrer  selbstkndigen  Bedeutung  (§  218).  Wie  aber  diese 
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ihrem  Wesen  nach  selbst  auch  als  ein  Gebetsact  zu  fassen  war, 
,so  wird  von  dem ,  was  man  im  weiteren  Sinne  als  „Eucharistie“ 
dem  Gesammtbegriffe  nach  bezeichnen  darf,  am  richtigsten  aus- 
zugehen  sein.  Dabei  darf  dann  das  vorausgehende  grosse  Bitt- 
und  Fiirbittgebet  als  ein  selbstandiger  Act,  wie  sich  zeigen  wird, 
mit  vermittelnder  Uebergangsbedeutung  nachfolgender  Besprech- 
ung  aufgespart  werden. 

In  der  That  hat  auch  die  alte  Kirche  von  Anfang  an  die 
Consecration  als  eine  Gebetshandlnng  gefasst  und  dem  entsprechend 
die  „verba  testamenti“  selbst  in  eine  mehr  oder  minder  ausge- 
dehnte  Gebetsformel  eingefasst,  wenn  schon  die  n&chst  gelegte  Be- 
ziehnng  dieser  Bitte  (§  218):  um  die  segnende  Gegenwart  Jesu  selbst, 
erst  spater  und  vereinzelt  in  der  Span isch  en  Messliturgie  klaren 
Ausdruck  findet,  ohne  in  die  nachmals  herrschend  werdende  Ro- 
mische  Eingang  zu  erlangen.  Der  Idee  der  „Eucharistiett  ent¬ 
sprechend  nahm  vielmehr  von  Anfang  herein  Danksagung  und 
Lobpreis  die  erste  und  breitere  Stelle  in  Anspruch ,  eroffnet  mit 
der  zu  den  Sltesten  Denkmalen  der  Liturgie  gehorigen  P  r  af  ation 
(s.  u.)  An  die  erste  Agapengestalt  und  Tischgemeinschaft  der 
Jiinger  erinnernd  (§  85)  ,  richtete  die  Danksagung  zunachst  sich 
auf  die  irdischen  Gaben,  welche  als  Elemente  der  Sacramentsfeier 
dienen  und  als  „primitiae  recturarum%  nach  Tertullians  Be- 
richt  mit  feierlichem  Zuge,  im  Namen  der  Gemeinde  darge- 
bracht  wurden.  Wie  in  der  letzteren  Bezeichnung  der  Anlass 
lag  das  Dankgebet  auf  die  Gaben  der  Schopfung  uberhaupt  zu 
erweitern  ,  so  andererseits  die  erste  und  unschuldigste  Form  des 
Opfergedankens,  die  doch  in  so  zutrelfender  Weise  der  Uridee  alles 
Sacrificiums  (§  65)  auf  dem  Hohepunkte  der  Gemeindefeier  Aus¬ 
druck  verlieh.  Der  ursprttnglichste  Inhalt  des  Prafationsgebetes 
selbst  war  damit  gegeben.  Immerhin  muss  als  ein  nothwendig 
zu  fordernder  Fortschritt  gelten,  —  wenn  dieser  auch  thatsachlich 
erst  im  Zusammenhange  mit  der  abirrenden  Entwicklung  der  Opfer- 
idee  zum  vollen  Durchbruche  gelangte,  —  dass  die  Erlosung  als 
Gegenstaud  des  Dankes  vor  der  Schopfung  in  den  Yordergrund 
trat;  wie  denn  ein  Gedachtniss  derselbeti  schon  bei  Justin  nicht 
vermisst  wird.  Die  wachsend  klare  Herauschalung  des  Sacra- 
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mentsbegriffes  aus  der  allgemeineren  Vorstellung  des  brliderlichen 
Gemeinschaftsmahles  forderte  das.  Ebenso  durfte  das  dankendo  Ge- 
dachtniss  der  Fiihrung  des  alttestamentlichen  Bundesvolkes  an 
dieser  Stelle  mit  Recht  als  eine  Uebergangserscheinung  spater  zu- 
riicktreten ,  obgleich  es  im  Morgenlande  sich  langer  bchauptet, 
entsprechend  dem  Grundcharakter  der  orientalischen  Tradition 
(§  108).  An  seine  Stelle  tritt  die  Ausftihrung  der  neutestament- 
lichen  Heilsthaten,  vom  specifisch  indicierten  Ged&chtniss  des  To- 
des  des  Herrn  (1  Cor.  11,  26)  bis  zu  der  Hoffnung  auf  dieWieder- 
kunft.  Stand  damit  die  uralte  Herabrufung  des  heiligen  Geistes 
in  engstem  Zusammenhange,  so  verlor  dieselbe  andererseits  mit  dem 
Zuriicktreten  des  Dankes  fur  die  natiirlichen  Gaben  allerdings 
die  Unterlage  der  speciellen  Correspondenz  einer  neuschopferischen 
Weihe  gegentiber  der  urspriinglichen  Schopfergabe,  und  erklart  sicb 
so  um  so  leichter  das  im  Abendlande  bald  vollig  schwindende 
Verstandniss  fur  dieses  in  seiner  organischen  Bedeutung  erst  in 
der  Neuzeit  wieder  zum  Bewusstsein  gebrachte  Mittelglied.  Fur  die 
Selbstandigkeit  der  das  Sacrament  herstellenden  Priesterbandlung 
musste  es  ohnehin  eher  wie  ein  storendes  Argument  der  Weihe 
erscheinen.  Auch  hier  enthiillt  sich  ein  bedeutsamer  Unterschied 
der  Morgenl&ndischen  und  Abendlandischen  Abendmahlsliturgie. 
Mit  der  vollen  Ausbildung  der  Opferidee  im  Abendlande  traten 
vielmehr  die  Yorstellungen  und  Mittelglieder  fttr  das  Hinauftra- 
gen  des  Gemeindeopfers  vor  der  von  Oben  kommenden  Weihe  und 
den  him mlischen  Gaben  in  den  Yordergrund.  Die  schone,  noch  ganz 
correct  zu  verstehende  Urform  des  Opfergedankens :  „Wir  bringen 
dir  dar  das  Deine  von  dem  Deinen“  verwandelte  sich  in  die  Yor- 
stellung  der  unblutig  erneuten  Darbringung  des  Opfers  Christi 
in  seinem  Leibe  und  Blute,  mit  welchem  sich  dann  nur  der  Idee 
nach  das  Selbstopfer  der  Gemeinde  verband.  Die  Entwicklung 
des  Opferbegriffes  in  der  Messe  fordert  daher  insoweit  selbstandigo 
Darstellung,  als  das  Verstandniss  der  spateren  Abendmahlsliturgie 
und  die  Stellungnahme  der  Reformation  dazu  iiberwiegend  von  der 
Einsicht  in  jene  Entwicklung  abhkngig  sind.  Mit  dieser  Dar¬ 
stellung  verbindet  sich  am  besten  die  Uebersicht  der  liturgischen 
Entwicklung  selbst. 
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§  245. 

Da  sich  der  Opferbegriff  iiberhanpt  nur  im  Zusammenhange 
mit  den  Yorstellungen  vom  Priesterthume  und  dem  meritorischen 
Werke  allseitig  entwickoln  konnte,  sind  diese  Lehrvoraussetzungen 
iiberall  zugleich  in  Erinnerung  zu  bringen.  Der  Opferbegriff  bleibt 
dabei  nicht  nur  Hauptinteresse  der  Darstellung  des  Cnltus,  son- 
dern  erweist  sich  auch  als  der  Angelpunkt  der  ganzen  Zeitent- 
wicklung.  Seit  Justin  wird  die  Opfervorstellung  direct  mit 
der  Eucharistie  verbunden;  aber  bis  zu  Tertullian  und  Ori- 
genes  fehlte  jede  directe  Beziehung  derselben  auf  den  in  den 
Elemonten  gegenwartigen  Leib  Christi.  Vielmehr  besteht  das  mit 
dem  Abendmable  verbunden  gedachte  Opfer  der  Gemeinde  in  der 
betenden  Selbstdarbringung  wie  in  der  der  Elemente  und  mit  letz- 
terer  zugleich  verbundenen,  ebenfalls  durch  Gebet  geweihten,  Al- 
mosendarbringung;  wie  das  erste  und  das  letzte  dieser  drei  Mo- 
mente  sclion  den  neutestamentlichen  Begriff  der  Svdia  der  Chri¬ 
sten  (Ebr.  13,  15 f. ;  vgl.  Phil.  4,  18;  2  Cor.  9,  12;  1  Petr.  2,  5) 
und  von  daher  die  Anschauungen  der  apostolischen  Vater  (Cle¬ 
mens  Rom.  nicht  ausgenommen)  bestimmen.  Wenn  sich  bei 
Tertullian  zuerst  Vorstellung  und  Gebrauch  der  n  qo  <7  (p  o  q  a  t, 
wie  fur  bestimmte  Zwecke,  so  fur  Abwesende  und  insbesondere 
fur  Yerstorbene  finden,  so  bleibt zwar  seiner  Gesammtanscbau- 
ung  nach  bei  der  so  veranlassten  Handlung  auch  nur  das  fiirbit- 
tende  Gedachtniss  das  wirkende  Moment  ;  aber  allerdings  zeigt 
sich  damit  die  erste  Spur  einer  Praxis ,  an  die  sphteres  ideelles 
Missverstandniss  ankniipfen  konnte.  Dem  entspricht  die  bei 
ihm  zuerst  bedeutsamer  hervortretende  Warnung,  die  geweihten 
Elemente  zu  verschiitten  oder  fallen  zu  lassen.  Die  Consecration 
vermittelt  ihm  offonbar  fiir  sich  schon  die  Veranderung.  Dabei 
fallt  nicht  nur  der  ganze  Gottesdienst  unter  die  Yorstellung  des 
offerre ;  sondern  die  aussergottesdienstlichen  Biissungen  treten  inso- 
fern  selbst  auch  unter  diesen  Gesichtspunkt,  als  mittelst  ihrer  eine 
Satisfaction  bei  Gott  zu  Wege  kommt.  Wenn  dann  auch  die  Yor- 
aussetzung  des  allgemeinen  Priesterthums  mit  ihrem  unmittelbaren 
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Verhaitnisse  zu  dem  ,,sacerdos  catholicus“  im  Himrnel  gegen  die 
Vorstellungen  falsch  klerikaler  Yermittlung  schiitzte,  so  war  doch 
einerseits  in  der  Hervorhebung  der  sacrificiellen  Selbsthatigkeit 
vor  dem  sacramentalen  Bmpfangen  der  entscheidende  Schritt  aueh 
weit  iiber  die  Anf&nge  hinausgethan,  die  davon  schon  bei  Ire¬ 
na  us  zu  beobaehten  sind. —  Andererseits  aber  war  nun  das  genii- 
gende  Material  zu  einer  allgemeinen  und  einheitlichen  Anschauung 
gegeben,  um  einfach  der  Idee  vom  allgemeinen  Priesterthume 
den  amtlichen  Klerus  als  allein  berechtigten  zu  substitnieren. 
Diese  Umsetzung  vollzog  sich  durch  Cyprian.  Pragmatisch  er- 
klart  sich  dieser  Umschwung  obenan  aus  der  Bedeutung,  die  der 
Episkopat  thatsSchlich  bei  der  Zersprengung  der  Gemeinden  ge- 
wann ,  wie  aus  der  Nothwendigkeit ,  den  Individualismus  za  be- 
kampfen,  der  sich  Seitens  der  lapsi  und  in  ihrem  Interesse  zu 
dieser  Zeit  geltend  machte.  So  traten  aber  die  Kleriker  in  das  aus- 
schliessliche  Recht  der  sacerdotes,  denen  die  Darbringung  fiir  das 
Volk  zufallt ,  und  hochstens  die  martyres  behielten  daneben  ein 
gewisses  Vorrecht  selbsterworbener  Ehren.  Der  Ersteren  gesammte 
Amtsberechtigung  hangt  daran,  dass  sie  sich  des  Ehrenvorzuges  des 
offerre  nicht  ‘  durch  unentsprechendes  Verhalten  selbst  verlustig 
machen,  oder  aus  der  Einheit  der  Kirche  heraustreten,  in  welcher 
der  Geistesbesitz  allein  gesichert  ist.  Denn  nur  die  Kircheneinheit, 
die  der  durch  Succession  und  Ordination  sich  legitim  fortpflan- 
zende  Episcopat  allein  reprasentiert ,  vermittelt  diesen.  Ein  von 
Gott  vorschriftsmassig  geordnetes  Opfern  und  ein  gleichmassig 
begriindetes  Priesterthum  entsprechen  sich  nun.  In  Folge  dieser 
Voraussetzungen  tritt  nun  auch  das  meritorische  Moment  so  viel 
starker  hervor,  dass,  obgleich  auch  bei  Cyprian  noch  die  Vor- 
stellung  vom  Gebetsopfer  den  Opferbegriff  im-  Allgemeinen  be- 
herrscht,  ihm  Gebet  ohne  Almosen  bereits  fiir  werthlos  gilt ;  wie 
denn  alle  Siinden  nach  der  Taufe  an  die  eigene  Satisfaction  des 
Menschen  gewiesen  sind.  Consequenter  Weise  konnte  nun  auch 
am  Opfer  fiir  die  Verstorbenen  nicht  mehr  die  FUrbitte  das  We- 
sentliche  sein.  Wie  dies  zu  der  verausserlichten  Fassung  des 
Gottesdienstes  als  einespriesterlichen  „celebrare“  aller  Handlungen 
ftihrt ;  ein  Ausdruck,  den  Tertullian  nur  gelegentlich  vom 
v.  Zezschwitz,  Syst.  cl.  prakt.  Theologie.  23 
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A.  M.  brauckt:  so  culminiert  der  operative  Begriff  des  sacerdo- 
tiums  in  der  Abendmahlsfeier  als  solcher.  Tertn Ilian  naherte 
sich  soweit,  dass  er  als  das,  was  die  Gemeinde  Gotte  darbringt, 
die  passio  Christi  bezeicbnet ;  —  aber  das  geschieht  wesentlich  nocb 
als  Gebet  und  daber  gedachtnissweise.  Nacb  Cyprian  celebrierte 
Cbristus  selbst  in  der  Stiftung  des  beiligen  Abendmables  schon 
als  Hoherpriester,  dem  Melchisedek  gegenbildlicli ,  das  Opfer,  das 
er  nacbmals  leidend  vollzieht.  In  dem  Sinne  nun  bringt  der  Prie- 
ster  der  Gemeinde  auch  das  Blut  Christi  und  die  „hostia“  selbst 
Gotte  zum  Opfer  dar ,  dem  Befehle  der  avcc^vrjcrig  gehorsam 
nnd  thuend  wie  Christus  selbst  getban ,  dessen  Stelle  er  vertritt. 
Brot  und  Wein  ,  als  geweihte  Elemente ,  werden  so  selbst  zur 
imago  dominicae  passionis  ,  wobei  dann  Alles  an  einem  priester- 

A 

lichen  Yerhalten  beim  Abendmahle  liegt ,  das  genau  dem  Christi 
selbst  entspricbt.  Selbst  der  priesterliche  Segen  ist  nach  Melchi- 
sedek’schen  Vorbild  an  den  einbeitlicben  Zusammenhang  mit  die- 
sem  Opfer  gekniipft.  Wenn  daneben  die  Vorstellung  von  einem 
Opfermahle  unter  ausdrucklicher  Berufung  auf  3.  Mos.  7,  20  bier 
zuerst  klar  hervortritt,  so  steht  doch  die  Bedeutung  des  Genusses 
gegen  die  meritorische  Kraft  des  Opfers  entscbieden  zuriick.  Dabei 
will  aber  nicht  iibersehen  sein  ,  dass  in  Folge  der  soweit  bereits 
durcbgefiihrten  Arcandisciplin  (§  154)  alle  hohere  Gemeinscbafts- 
feier  iiberhaupt  nur  noch  in  die  missa  fidelium  flel,  wo  das  sacer- 
dotium  erst  in  Wirkung  tritt;  wesbalb  nun  das  osculum  pacis 
als  index  fraternitatis  fur  sicb  an  den  Anfang  dieses  zweiten 
Theiles  des  Gottesdienstes  tritt;  wahrend  Tertu Ilian  es  nur 
ideell  als  Uebergang  zur  Abendmahlsfeier  wiirdigt  (s  u.).  Auch 
fieng  sicb  damals  bereits  die  Kindercommunion  an  einzubiirgern, 
was  naturlich  die  Vorstellung  des  opus  operatum  der  Darbringung 
nur  verstarken  konnte. 

§.  246. 

Die  nachste  Durchfiibrung  dieser  Voraussetzungen  im  gottes- 
dienstlicben  Leben  vertreten  die  Constitutiones  app.  zum  Zeugniss, 
dass  jene  Zeitanschauungen  in  Syrien  so  gut  heimisch  waren, 
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wie  in  Afrika.  Kennzeichen  dafiir  ist  obenan,  dass,  was  bei  der 
friiheren  Entwicklung  als  Formalbegriff  Bedeutung  und  Wecbsel 
des  gemeindlichen  Handelns  in  ganz  correcter  Weise  normierte 

(§  85),  nun  nach  dem  realen  Inhalte  und  Unterscbiede  ,  den  die- 

/ 

ses  Handeln  im  alten  Testamente  aufwies,  auf  die  neutestament- 
licbe  Gemeinde  iibertragen  wird:  Priestertbum ,  Opfer,  Altar  als 
Allerheiligstes  und  Priesterstatte ,  und  das  Allcs  in  Form  eines 
dem  urspriinglichen  Dekaloge  gleich  werthenden  Gesetzes  Gottes. 
Dei*  seit  Cyprian  hervortretende  Umschwung  der  Vorstellungen 
musste  sich  zunSchst  an  der  Wiirdigung  des  Gemeindegebetes  ent- 
hiillen.  Galt  das  letzte  auch  nocb  zu  Tertullians  Tagen  als 
die  eigentliche  Grundidee  alles  gemeindlich-priesterlicben  offerre, 
so  erklarte  sich,  dass  die  Eucharistie  selbst  auch  unter  diesen 
Gemeinbegriff  fallt,  und  mit  dem  Gebetsacte  factisch  das  speci- 
fisch  sacerdotale  Handeln  seinen  Anfang  nahm  ;  eben  deshalb  aber 
auch  das  allgemeineFtirbittgebet  iiberhaupt  den  eucharistischen  Theil 
des  Gottesdienstes  eroffnete.  Entsprechend  dem  neuen  Begriffe  des 
Sacerdotiums  aber  empfangt  nun  das  Gebet  selbst  erst  seine  Weihe 
und  Wirkungskraft  von  dem  Abendmahlsopfer  her.  Eine  Hinter- 
ordnung  hinter  dieses  ware  daher  die  reine  Consequenz  gewesen. 
Aber  die-  an  sich  fixierte  Mittelstellung  war,  je  mehr  sich  mit  der 
Arcandisciplin  eine  eigentliche  Zweitheilung  des  Gottesdienstes 
herausgebildet  hatte,  durch  einzelne  Momente  wie  durcb  die  Fiir- 
bitte  fiir  die  Katechumenen  und  Ponitenten  zu  fest  an  den  ersten 
Theil  gekniipft,  dass  daraus  nicht  vielmehr  als  n&chstes  Resultat 
eine  Zweitheilung  und  Zerreissung  des  Gebetsactes  selbst  sich  hatte 
ergeben  miissen.  Ein  erster  Act  der  Fiirbitten  wurde  nun ,  frei- 
lich  nur  in  der  Stelle  eines  Anhanges  an  den  Predigtgottesdienst 
angeschlossen,  wie  dies  in  Origenes’  Zeit  zu  belegen  ist.  Ein 
zweiter  Gebetsact  aber  folgte  als  eigentlich  sacerdotaler  im  zweiten 
Theile  der  Messe  nach.  Fiir  das  letztere  bieten  die  apostolischen 
Constitutionen  den  sicheren  Anhalt,  wie  die  principielle  Be- 
grtindung,  und  weissagen  damit  auch  schon  das  doppelte  Endziel 
der  Entwicklung:  im  Abendlande  als  ein  volliges  Aufgehen  des 
selbstandigen  Gebetsactes  der  Gemeinde  in  einer  Priesterhandlung 
beim  Abendmahlsopfer;  im  Morgenlande  daneben  die  andere 
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Folge ,  dass  Gebetshandlung  sich  durch  den  ganzeu  Gottesdienst 
hindurcbschlingt,  ohne  sich  als  ein  selbstandiger  Mittelact  an  ei- 
ner  einzelnen  Stelle  noch  bedeutsam  herauszuheben  (§  73). 

So  bieten  die  Slteren  Bestandtheile  der  Constitutiones  app. 
(BB.  II  und  VII)  bereits  eine  dreifache  Gebetsgruppe  zwischen  Wort- 
gebrauch  und  Abendmahlsgenuss  ,  von  denen  der  erste  Gebetsact 
aber  noch  zum  ersten  Theile  des  Gottesdienstes  gebort  und  der 
dritte  bereits  rein  eucharistischen  Inhaltes  ist.  Aber  bewusst 
vertritt  erst  B.  VIII  der  Const,  app.  die  neue  Entwicklungsstufe ; 
sofern  sich  hier  erst  nach  der  Consecration  der  Hauptact  beten- 
den  Opferdienstes  ausgebildet  findet.  Erst  namlich,  wenn  „i(T(pcty- 
fievog  nQOxencu  6  xqiGto<;u,  wie  Chrysostomus  sich  um  die- 
selbe  Zeit  ausdruckt,  erst  dann  nehmen  die  Gebete  selbst  auch 
den  Ausdruck  der  7iQO(pOQa  im  sacerdotalen  Sinne  an.  Dass 
es  wesentlich  dieselben  Personen  und  Argelegenheiten  sind,  von 
denen  es  vorher  heisst:  „wir  bitten  fiir“  und  nun:  ,,wir  op  fern 
fiir“,  verrath  nur  deutlicher,  worin  der  Unterschied  zu  suchen 
ist.  Jetzt  erst  ruft  manGott,  wie  Cyrill  sagt,  „ini  zijg  &vvidg 
rov  iXa(T[iovlt  an.  Nur  dass  dabei  die  morgenlandische  Liturgie 
gem&ss  dem  strengeren  Traditionsgeiste  altere  Wesensmomente  im 
eucharistischen  Theile  daneben  fortfiihrt,  deren  sich  dasAbendland 
balder  entaussert. 

Die  unmittelbarste  Verwandtschaft  rnit  diesem  Resultate  im 
Oriente  zeigt  die  Abendmahlsliturgie  nach  alterer  Romischer 
Tradition,  vorerst  als  eine  einsame  Erscheinung  im  Abendlande.  Es 
ist  die  durch  Innocenz  I.  und  die  Schrift  de  sacramentis  vertre- 
tene  Epoche  (ob.  S.  290).  Auch  die  letztere  Schrift  fallt  noch  in 
die  Zeit  vor  Leo  I.  Zwar  ein  allgemeines  Fiirbittgebet  hinter 
der  Consecration,  und  dadurch  zum  Opferausdrucke  gesteigert, 
findet  sich  hier  nicht.  Aber  dafiir  ist  hier  das  allgemeine  Fiir¬ 
bittgebet  aus  dem  homiletischen  Theile  ganz  verschwunden  und 
steht  mitten  unter  den  Abendmahlsgebeten  gleich  nach  der  Prii- 
fation  mit  dem  Sanctus;  wie  andererseits  das  Consecrationsgebet 
mit  Einschluss  der  weihenden  Herrenworte  unmittelbar  darauf  folgt. 
Wie  das  Letztere  dann  auf  den  Oblationsact  zuriickblickt,  den  die 
Prafation  feiernd  aufnimmt ,  und  ihrerseits  die  Consecration  mit 
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dem  „Ergo  memores44  sofort  zum  eigentlichen  Opferact  der  zur 
incruenta  hostia  hergestellten  Elemente  vorschreitet ,  so  erscheint 
nun  das  Ftirbittgebet  selbst  miteingefasst  in  die  Abendmahlsobla- 
tion  die,  nocb  von  der  Gemeinde  dargebracht,  durch  Consecration 
und  Opfergebet  als  meritorisch  wirksames  wie  als  hbheres  Opfer 
im  hoherem  Heiligtkume  priesterlicb  vermittelt  wird.  Ftir  den 
letzten  Opfergedanken  —  als  Darbringung  des  Leibes  und  Blutes 
Christi  selber  —  ist  damit  vielmehr  der  reinere  Ausdruck  gewon- 
nen  ,  und  dabei  dock  der  Einschluss  des  Bittgebetes  in  dasselbe 
nicht  aufgehoben. 

Formed  verwandter  kbnnte  freilicb  die  Afrikanische  Abend- 
mahlsliturgie  zu  Augustins  Zeiten  erscheinen  ,  da  diese  nack 
der  Consecration  und  —  dem  wakrsckeinlick  an  diese  ansckliessen- 
den  Opferacte  —  einen  Gebetsact  mit  Fiirbitten  aufweist.  Aber 
wahrend  die  Const,  app.  an  dieser  Stelle  sckon  vorangegangene 
Fiirbitten  absichtlick  nur  im  Interesse  ihrer  Einfassung  ins  Opfer 
wiederkolen ,  steht  in  der  Afrikanischen  Messe  das  eigentlicke 
Ftirbittgebet  nock  weiter  vorn,  und  man  kann  zweifeln,  ob  selb- 
sttindig  am  Ende  des  homiletischen  Gottesdienstes ,  Oder  wie  in 
der  Spanischen  ganz  am  Anfange  des  eucharistiscken  Tkeiles, 
d.  h.  noch  vor  der  Priifation  selbst.  Naher  beseken,  ist  jener 
spatere  Gebetsact  der  Afrikanischen  Messe  aber  kein  eigentliches 
Ftirbittgebet ,  sondern  eine  memoria  ecclesiae  ,  bei  der  neben  der 
irdischen  auch  der  jenseitigen  Gemeinde  gedackt  wird.  Und  wenn 
Augustin  selbst  dieses  ^nostrum  aliud  votum  maximum44  als 
ein  solches  bezeicknet,  „quo  nos  vovimus  in  Christo  esse  mansu- 
ros  ...  in  compage  corporis  ....  unum  corpus  multi44,  so  er- 
kennt  man  darin  vielmehr  den  liturgischen  Ausdruck  ftir  die  Au¬ 
gustin  eigenthtimliche ,  von  Cyprian  nur  andeutungsweise 
vorbereitete,  Anschauung  von  dem  in  das  Opfer  des  Leibes  Christi 
eingefassten  Selbstopfer  der  Gemeinde  ,  die  ja  selbst  auck  geist- 
lick  sein  Leib  ist.  Damit  war  zuntichst  in  feinster  Weise  die  an 
dieser  Stelle  eintretende  commemoratio  der  Sancti  im  Himmel, 
speciell  der  martyres  motiviert,  ftir  die  aber  so  wenig  gebetet 
wurde,  dass  man  sich  dabei  vielmehr  ihrer  Ftirbitte  trostete.  Wenn 
dann  aber  zugleick  an  dieser  Stelle  Opfer  und  Ftirbitte  ftir  die  Ver- 
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storbenen  sich  einbtirgerte,  so  ist  dies  im  Zusammenhang  mit  jener 
commemoratio  an  sich  nahegelegt;  vielmehr  enthiillt  sich  aber 
darin  die  starkste  Fortwirkung  alt-afrikanischer  Traditionen  (§  245) 
in  Form  ihrer  Weiterfiihrung  durch  die  Fegfeuerlehre  Augustin’s, 
die  andererseits  gerade  dem  Morgenlande  ganz  fern  blieb.  Nur 
der  specifische  Opfergedanke  zeigt  sich  daher  in  dem  Stiicke  ,  an 
dem  er  zuerst  bei  Tertullian  ankniipfen  konnte ,  dahin  vollen- 
det,  dass  die  Ftirbitte  fur  die  Todten  allein  an  der  specifischen 
Stelle,  wo  das  meritorische  Opfer  als  vollbracht  vorausgesetzt  wird, 
neu  hervortritt. 

§  247. 

Die  Opferlehre  selbst  namlich  hatte  im  Abendlande  seit  Cy¬ 
prian,  auf  dessen  Voraussetzungen  die  Morgenlandische  Liturgie 
noch  wesentlich  ruht ,  inzwischen  die  bedeutsamsten  Fortschritte 
gemacht,  und  zunachst  eben  durch  Augustin  neben  seinemLeh- 
rer  Ambrosius.  Bei  dem  letzteren  gestaltet  sich  zunachst,  was 
erste  Voraussetzung  fiir  den  specifischen  Opfervorgang,  die  Conse¬ 
cration  zu  einer  eigentlichen  „transfiguratio“  und  „mutatio  natu¬ 
rae  tt  durch  die  Benediction  des  Priesters,  bis  zum  ersten  Hervor- 
treten  des  technischen  Begriffes  •  „sacramentum  conficere“.  Christus 
selbst  ist  es  nun,  der  aufs  Neue  ftir  das  Yolk  als  siihnende  hostia 
dargebracht  wird ,  und  der  consecrierende  Priester  ist  als  solcher 
dabei  der  intercessor.  Wie  weit  dies  Alles  in  der  altenMailan- 
dischen  Litui-gie  Ausdruck  gefunden,  ist  bei  der  Strenge,  mit 
der  Ambrosius  noch  das  silentium  der  Arcandisciplin  einhfilt, 
schwer  zu  erkennen.  Jedenfalls  begunstigte  gerade  die  scharfe 
Markierung  der  Herstellung  des  eigentlichen  Opfers  durch  den  Con- 
secrationsact  das  Andere,  dass  sich  die  erste  Gabendarbringung 
der  Gemeinde  in  der  reinen  Sonderung  erhielt,  fiir  die  der  Mai- 
lfindische  Gottesdienst  die  letzte  Erinnerung  bietet ;  wahrend  wir 
in  Gallien  sehr  friihe  schon  diesen  Act  der  Oblation,  der  sich 
ja  mehr  und  mehr  auf  die  Abendmahiselemente  beschrSnkte  und 
dann  durch  die  priesterlichen  Hande  vollzog,  die  dieselben  auf  den 
Altar  brachten,  bereits  mit  der  specifischen  Opferidee  vermischt 
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finden,  so  dass  sich  gleich  um  diesen  Act  besondere  Fiirbitten  als 
Gebete  ante  und  post  oblata  gruppieren.  Dafiir  aber  begegnen 
wir  in  der  Mailander  Liturgie  den  ersten  Spuren  des  nachma- 
ligen  Romischen  Messgebetes ,  dass  durch  Engelhande  das  in  der 
Consecration  hergestellte  Opfer  in  das  hohere  Heiligthum  getragen 
werden  mochte.  Das  Opfer  flir  die  Todten  hat  sich  zu  Todten- 
messen  fortgebildet,  die  in  verschiedener  Zeitfolge  wiederholt  wur- 
den.  Der  Name  miss  a  endlich,  der  bei  Ambrosius  zuerst  be- 
stimmt  auftritt,  gilt  bereits  als  specifische  Bezeichnung  der  missa 
fidelium. 

Yon  Augustin  wird  zwar  die  Bestimmung  des  Sacramen- 
tes  zum  Genusse  der  Gemeinde  wieder  stiirker  als  von  seinen  Vor- 
gangern,  Ambrosius  nicht  ausgenommen  ,  betont ;  entsprechend 
der  selbstandigen  Bedeutung  die  das  Opfer  Christi  am  Kreuze, 
das  „verissimum  sacrificium“,  fur  seine  Gnadenlehre  hat.  Daher 
fehlt  auch  bei  ihm  noch  die  Vorstellung  von  einer  eigentlichen 
Iteration  des  Kreuzesopfers  in  der  Messe ,  welche  die  altromische 
Liturgie  bereits  so  bestimmt  aufweist.  Andererseits  aber  vollen- 
det  sich  mit  Augustin,  die  bei  Tertullian  angebahnte  Um- 
setzung  alles  cultischen  Lebens  in  das  sacrificium,  oder  das 
geistliche  Opfer  derer  ,  die  Christo  angehoren ;  die  innerste  Wur- 
zel  jener  Yerschmelzung  des  Selbstopfers  der  Gemeinde  mit  dem 
Opfer  des  Leibes  Christi  im  Abendmahle.  Die  Realitat,  die  er  der 
Wirkung  der  Consecration ,  die  ihm  selbst  auch  oblatio  heisst, 
trotz  seinem  anderweit  spiritualistischen  Sacramentsbegriff  beimass, 
lasst  sich  obenan  an  der  bei  ihm  zuerst  auftretenden  Forderung 
einer  Adoration  dessen,  was  durch  jene  hergestellt  ist,  erkennen. 
Der  specifische  Opfergedanke  aber  steht  bei  Augustin  ganz  im 
Interesse  der  Ftirsorge  der  Lebenden  fur  solche  Yerstorbene,  die 
sich  in  dem  erlosungsfahigen  Mittelzustande  befinden.  Indem  diese 
meritorische  Thatigkeit  fur  fremdes  Heil  den  weiteren  Umfang  der 
Fiirbitte  und  der  guten  Werke,  insbesondere  des  Almosens  ge- 
winnt,  erklfirt  sich,  warum  dabei  das  Abendmahlsopfer  von  daher 
keine  so  ausschliessliche  Einwirkung  erfahrt;  aber  andererseits  ge- 
wann  gerade  auch  die  kirchliche  Fiirbitte  fur  die  Todten  auf  die- 
sem  Wege  die  oben  beobachtete  besondere  Ehrenstelle  in  der 
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Abendmahlsliturgie ,  weil  die  Kirche  es  eben  nicht  nur  dem  Eifer 
der  Einzelnen  uberlassen  kann  ,  fiir  ihre  Yerstorbenen  besondere 
Opfer  zu  bringen ,  sondern  auf  Grund  des  Classenunterschiedes, 
den  sie  unter  jenen  zu  machen  weiss,  stehend  fiir  alle  Erlosungs- 
fahigen  bei  ihrem  Selbstopfer  im  Abendmahlsacte  eintritt  —  :  das 
ist  „die  generalis  commemoratio“  ,  die  auch  „tacitis  nominibus“ 
geschieht.  Weil  dabei  obenan  der  erlangte  Taufstand  als  erster 
Berechtigungsgrund  gilt,  bleibt  die  Einheit  in  der  memoratio 
ecclesiae  als  solcher  an  jener  Stelle  doppelt  ersichtlich. 

Wie  Casarius  Arelat.  (f  542)  die  Lehre  vom  Fegfeuer 
nicht  obne  nkhere  Bestimmungen  fortfiihrt,  so  zeigt  sich  bei  ihm 
die  Consecrationswirkung  in  einem  Maasse  gesteigert,  dass  man 
begreift,  wie  G  e  1  a  s  i  u  s  (f  496)  schon  nothig  linden  konnte ,  sich 
gegen  die  Anschauung  zu  verwahren,  als  werde  die  Substanz  des 
Elementes  selbst  ver&ndert.  Daher  gilt  dann  aber  auch  bei  Cae- 
sarius  diese  perpetua  redemptionis  oblata  als  fiir  die  Durchftthr- 
ung  des  Heiles  unerlassliche  Consequenz  des  einmal  von  Christo 
gebrachten  Opfers,  und  von  dem  homiletischen  Theile  des  Gottes- 
dienstes ,  der  trotz  bereits  ausfallender  Predigt  von  der  Mehrzahl 
der  Gemeindeglieder  zu  seiner  Zeit  allein  noch  abgewartet  wurde  : 
—  dass  tunc  non  hunt  missae.  Dem  Consecrations-  und  Opferacte 
allein  wird  diese  Ehre  noch  zugesprochen.  Sah  man  sich  doch 
in  Folge  jener  nicht  auszurottenden  Unsitte  der  Gemeinde  geno- 
thigt,  einen  Segensact  zur  Entlassung  der  Gemeinde  vor  der  Aus- 
theilung  des  Sacramentes  eintreten  zu  lassen,  um  die  nicht  Com- 
munieierenden  wenigstens  beim  Opferacte  festzuhalten.  Wurde 
der  letztere  (s.  o.)  in  der  altgallischen  Liturgie  schon  so  bewusst 
mit  der  ersten  Oblation  der  Elemente  zusammengedacht ,  dass 
man  sogar  der  Yerstorbenen  schon  an  dieser  Stelle  gedachte  ,  so 
tritt  allmahlich  an  der  Stelle  der  in  G allien  wie  in  Spanien 
Anfangs  erhaltenen  Epiklese  des  heiligen  Geistes  oder  auch  noch 
mit  dieser  verbunden  der  Opfergedanke  selbst  in  den  liturgischen 
Formularen  klarer  hervor;  wie  sich  die  obige  Consecrationslehre 
in  der  Unterscheidung  der  Eulogien  von  den  mit  angstlichster 
Sorgfalt  gehiiteten  Elementen  nach  derWeihe  klar  genug  geltend 
macht.  Dagegen  dient  die  fractio  panis ,  die  mit  der  dogmatisch 
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namentlieh  in  Spanien  betonten  immissio  in  calicem  hier  zuerst 
auftritt ,  noch  nicht  wie  in  der  sptiteren  Romischen  Messe  der 
bildlichen  Darstellung  des  Leidensvollzuges,  sondern  nur  der  Vor- 
bereitung  der  Distribution.  In  der  letzten  Epoche  selbsttindiger 
Entwicklung  der  Gallischen  Liturgie  (s.  600  ;  vgl.  ob.  S.  290) 
macht  sich  die  selbsttindige  Werthung  des  Opferactes,  wie  durch 
den  auch  friiher  schon  ahnlich  geltend  gemachten  Unterschied, 
dass  Ponitenten  das  Abendmahl  wohl  geniessen  aber  nicht  opfern 
dtirfen,  so  namentlieh  durch  die  H&ufung  der  heilwirkenden  Mes- 
sen  fiir  allerlei  Einzelzwecke  und  Benedictionen  fiihlbar. 

§•  248. 

Ganz  eigenthtimliche  GegensStze  erscheinen  endlich  in  der 
Spanischen  Liturgie  vereinigt ,  die  tiber  die  Stelle  ihrer  Ein- 
ordnung  in  die  Entwicklung  zweifelhaft  machen  konnen.  Einer- 
seits  enthtilt  sie  mancherlei  Verwandtschaftsziige  mit  der  tilteren 
orientalischen  Messe.  In  der  Zeit,  aus  der  uns  vollstandiger  Be- 
richt  und  in  der  mozarabischen  Liturgie  die  entsprechenden  Eor- 
mulare  vorliegen ,  findet  sich  ein  allgemeines  Kirchengebet  erst 
nach  dem  Offertorium ;  wie  wiederum  hinter  der  Consecration  die 
Epiklese  des  heiligen  Geistes  und  vor  der  Austheilung  das  Sancta 
sanctis  erhalten  ist.  Aber  nicht  nur  fehlt  es  nicht  an  Zeugnis- 
sen ,  dass  frtiher  auch  in  Spanien  das  Ftirbittgebet  am  Ende  des 
homiletischen  Theiles  stand ,  sondern  das  spate  Zeugniss  fiir  jene 
Praxis  durch  einen  Zeugen  (Isidor.  Hispal.  f  636),  der  lehr- 
massig  bereits  die  ausgebildete  Romische  Opfertheorie  vertritt, 
nothigt  zu  vorsichtigster  Beurtheilung.  Wahrend  zu  jener  Zeit  that- 
sachlich  die  Entlassung  der  Katechumenen  ihre  praktische  Be- 
deutung  verloren  hatte,  finden  wir  dieselbe  bei  Isidor  und  in 
der  Mozarabischen  Liturgie  an  einer  Stelle  vorgemerkt,  wo 
sie  schlechthin  irrationell  genannt  werden  muss ,  namlich  nach 
dem  Offertorium.  Mag  dazu  eine  gewisse  Unsicherheit  tiber  das 
letztere  mitgewirkt  haben,  da  es  als  selbstandiger  Act  in  Spanien 
tiberhaupt  zuerst  liturgische  Ausbildung  findet,  so  las st  sich  der 
Missgriff  mit  der  Katechumenenentlassung  doch  tiberhaupt  nur  in 
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dem  Sinne  begreifen,  wie  die  Grieehische  Liturgie  noch  heute  clie 
Formel  fortfiibrt,  ohne  Verstandniss  wie  ohue  praktische  Folge. 
Vereinzelt  findet  sich  in  Gallien  im  9.  Jahrhundert  noch  die  For- 
mel  sogar  vor  dem  Evaugelium.  Denn  nur  als  Formel  und  nicht 
mehr  als  Gebet  tritt  diese  Entlassung  auch  in  der  Spanischen  Li¬ 
turgie  auf.  1st  doch  in  dieser  bereits  keine  Stelle  fiir  die  Pre- 
digt  mehr  zu  finden,  und  der  horniletische  Theil  daher  bereits  zu 
einer  blosen  Vorberoitung  des  Opferactes  geworden  ,  woraus  sich 
die  oben  beobachtete  Stellung  des  Credo  in  Mitte  der  letzteren 
um  so  leichter  erklart.  So  bildet  daher  die  Zweitheilung  des  Got- 
tesdienstes  fiir  die  Spanische  Messe  dieser  Zeit ,  trotz  jener  For¬ 
mel,  gar  keinen  Factor  mehr,  und  man  muss  vielmehr  sagen,  dass 
der  Opferact  hier  mit  dem  Offertorium  ,  dessen  nahere  Gestaltung 
(s.  u.)  ganz  dazu  stimmt,  seinen  Anfang  nimmt.  Dann  entspricht 
vielmehr  die  Stelle  des  allgemeinen  Flirbittgebetes  der  alteren 
Romischen  Praxis  (§  246),  wie  alles  Uebrige  zu  der  weiteren  Ent- 
wicklung  dieser  in  nachster  Verwandtschaft  steht.  Denn  neben 
dieser  lasst  sich  in  Spanien  zuerst  eine  Art  Canon,  aus  einer  Reihe 
von  einzelnen  Gebetsacten  zusammengesetzt,  beobachten.  Die  Mo z- 
arabische  Liturgie  bietet  dazu  eine  Art  Elevation  und  lasst 
bei  der  fractio  die  einzelnen  Stiicke  mit  symbolischer  Bedeutung 
so  zusammenlegen,  dass  gleichsam  das  ganze  Leben  Christi,  durch 
sie  dargestellt,  dem  Opfergebete  zur  Unterlage  dient.  Wie  das 
Letztere  an  die  spatere  Symbolik  der  Griechischen  Messe  erinnert, 
so  kennzeichnet  diese  Vorgestalt  des  Canon  die  Spanische 
Messe  unzweifelhaft  als  letzte  Yorstufe  vor  der  spateren  Ro¬ 
mischen. 

Gregor  d.  Gr.  setzt,  ohne  dass  es  Wesentlich  neuer  Momente 
bedurfte,  den  Schlussstein  zu  den  beiden  sich  gegenseitig  so  nah 
bedingenden  Lehrstucken  vom  Opfer  und  vom  Fegfeuer.  Wie 
or  die  letztere  Lehre  eigentlich  erst  als  Glaubenssatzung  aus- 
spricht  und  den  Begriff  der  peccata  venialia  in  diesem  Zusam- 
menhange  naher  bestimmt,  so  gilt  ihm  die  heilsame  Wirkung  der 
sacra  hostiae  oblatio  fiir  die  Todten  als  durch  Thatsachen  festge- 
stellt.  Das  Opfer  aber  dies  Leibes  und  Blutes  Christi  selbst  muss 
taglich  gebracht  werden.  So  gewiss  dabei  Christus  selbst  „iterum 
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immolatur" ,  schafft  das  Mysterium  selbst,  durch  welches  ,,mors 
unigenti  reparatur“  ,  Errettung  der  Seele  von  der  ewigen  Ver- 
dammniss. 

§  249. 

Eine  weitere  Entwicklung  erfuhren  nur  noch  die  Anschau- 
ungen  von  der  Consecration,  sofern  sich  die  Lehre  von  der  Trans- 
substantiation  abschliesslich  feststellte.  Ftir  die  Liturgie  ergab 
sich  daraus  die  Folge  ,  dass  was  frliher  schon  usuell  von  Formen 
der  Elevation  der  Hostie  zu  beobachten  war,  —  woneben  als 
„elevatio  minor"  die  des  Kelches  fiir  sich  stehen  blieb  — ,  nun 
seine  specifische  Stelle  bei  den  Worten:  „Hoc  est  corpus  meum" 
fand,  mit  der  begleitenden  Ad  oration  seit  dem  12.  Jahrhunderte. 
Im  13.,  wachsend  im  14.  Jahrh.,  schloss  sich  daran  das  festum  cor¬ 
poris  Christi  (Fronleichnam)  mit  Procession,  als  Spitze  aller  dar- 
stelleuden  Gemeindefeier. 

Je  mehr  sich  in  Folge  der  Verwandlungslehre  die  Aengst- 
lichkeit  mit  den  Elementen  steigerte,  verschtirften  sich  nicht  nur 
im  Allgemeinen  die  Verordnungen  fiber  Spendung  wie  Bereitung, 
sondern  lange  bevor  das  Concil  zu  Konstanz  es  zum  Kirchen- 
gesetze  erhob,  bfirgerte  sich  die  Praxis  ein,  den  Laien  den  Kelch 
tiberhaupt  zu  entziehen.  Wie  damit  ein  neues  Priestervorrecht 
auch  im  Genusse  des  Sacramentes  geschaffen  war ,  so  machte  sich 
derselbe  Unterschied  um  diese  Zeit  auch  im  Offertorium  dahin 
geltend,  dass  Brot  und  Wein  darznbringen  den  Laien,  so  sehr 
sie  zu  alien  anderen  Oblationen  bei  jenem  Acte  neu  ermuntert 
werden  ,  ausdrticklieh  untersagt  und  dem  Klerus  allein  vorbehal- 
ten  wird.  Der  Thatigkeitsantheil  der  Gemeinde  am  Gottesdienste 
wurde  tiberhaupt  immer  allgemeiner  stillgestellt ,  so  dass  ftir  sie 
wie  in  der  Griech.  Kirche  tiberwiegend  nur  der  Anblick  des  Cul- 
tusdrama’s  blieb;  um  so  mehr  als  auf  den  Hohepunkten  der  Li¬ 
turgie  gerade  der  Priester  unhorbar  leise  zu  sprechen  hat.  Da- 
her  der  herrschende  Zug  zur  dramatischen  Ausdeutung  der  Messe 
und  entsprechend  die  absichtlich  reichere  symbolische  Ausstattung, 
resp.  Umdeutung  einzelner  Momente  der  Messhandlung. 

Im  Uebrigen  erlitt  der  Messcanon  selbst,  ausser  unwichtig- 
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ren  Variationen  und  Zus&tzen  namentlich  von  der  Fr&nkisch- 
Gallischen  Kirche  aus,  keine  wesentlichen  VerSnderungen.  Die 
Form,  welche  das  Sacramentar.  Gregoriannm  nach  den  verlSssig- 
sten  Handschriften  vertritt,  darf  daher  als  Normalvorlage  behan- 
delt  werden.  Die  Idee  des  Gebetsactes  ist  erhalten  ,  in  dem  die 
Consecrationsworte  so  ziemlich  die  Mitte  einnehmen,  das  Herren- 
gebet  aber  am  Schlusse  steht ,  nur  durch  das  Echo  der  7.  Bitte 
im  „Libera  nos"  aufgenommen.  Unmittelbar  an  die  durch  „qui  pri- 
die"  eroffneten  und  durch  „Quam  oblationem"  betend  vorbereiteten 
Consecrationsworte  schliesst  sich  das  Opfergebet  an :  „Unde  et 
memores"  sammt  der  Bitte  um  Versetzung  des  Opfers  ins  bimm- 
lische  Heiligthum:  „Supplices  te  rogamus".  *  Yor-  und  nachher 
folgen  Gebete,  die  neben  der  commemoratio  und  Anrufung  der  Hei- 
ligen  die  Erinnerung  an  das  alte  Ftirbittgebet  der  Gemeinde  ver- 
treten.  So  bezieht  das  ,,Te  igitur“,  das  nach  dem  Sanctus  den  Ca¬ 
non  eroffnct ,  die  Oblationen ,  um  deren  Annahme  gebeten  wird, 
auf  die  Kirche,  ihre  Leiter,  wie  alle  glSubigen  Glieder.  Diesem 
Eiugange  entsprechen  am  Schlusse  die  beiden  das  Yater-Unser  ein- 
rahmenden  Abs^tze,  sofern  der  voraufgehende  „Nobis  quoque" 
um  selige  Vollendung  im  Himmel,  das  „Libera  nos"  aber  am 
Ende  um  Frieden  in  der  Zeit  und  Bewahrung  vor  allem  Uebel 
bittet,  eine  Bitte,  die  freilich  schon  unmittelbar  vor  dem  Conse- 
erationsact  im  „Hanc  igitur  oblationemu  Shnlichen  Ausdruck  ge- 
wonnen.  Dazwischen  endlich  stehen  die  Fttrbitten  besonderer  Be- 
stimmung.  So  folgt  dem  „Te  igitur"  zun&chst  im  „Memento 
domine"  die  Filrbitte  fiir  alle  Theilnehmer  am  betreffenden  Ein- 
zelopfer ,  wie  fttr  die ,  denen  diese  ihr  Opfer  vermeinen.  Unter 
den  letzteren  aber  bleiben  die  Verstorbenen  der  lioheren  Ehren- 
stelle  nach  den  Opfergebeten  vorbehalten  ,  wo  sich  im  ^Memento 
etiam"  nun  die  Bitte  um  ihre  Seligkeit  der  fiir  die  Seligkeit  der 
Ueberlebenden  (s.  ob. :  Nobis  quoque)  unmittelbar  vorordnet.  Dass 
diese  letzteren  beiden  Bitten  in  eine  Lobpreisung  als  clausula  aus- 
laufen,  der  sogar  eine  letzte  Reminiscenz  der  schopferischen  Ver- 
mittlung  der  Gabon,  die  hier  geheiligt  und  dargebracht  werden, 
nicht  fehlt  ,  darf  als  Beweis  daftir  angesehen  werden,  dass  hier 
der  eigentliche  Abschluss  des  mit  Te  igitur  eroffneten  Gebetsactes 
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zu  suchen  ist.  Das  Vater  -  Unser  mit  dem  libera  nos  ist  dann 
vielmehr  wie  ein  selbst&ndiger  Schlussstein  anzusehen ,  der  Prae- 
fatio  entsprechend  ,  und  daher  ahnlich  diakonisch  eingeleitet  und 
abgeschlossen  wie  jene.  Was  den  Reformatoron  den  Hauptanstoss 
neben  dem  Opferacte  und  -Gedanken  bereitete,  war  die  vielfache 
Erwkhnung  der  Heiligen.  Im  ersten  Theile  findet  sie  sicb  als  eigent- 
liche  und  ausgedehnteste  commemoratio  gleich  nach  der  FUr- 
bitte  fiir  die  Opfernden  in  dem  selbstSndigen  Satze :  „Communi- 
cantes  et  memoriam  venerantes“.  Ebenso  folgt  sie  der  FUrbitte 
fttr  die  Todten,  als  Reminiscenz  der  zum  Himmel  erhohten  Hei¬ 
ligen  beim  Gebete  um  die  Seligkeit  der  Ueberlebenden  —  die  ein- 
zige  Stelle,  wo  auch  die  Hoffnung  aul  Gnade  statt  des  Verdienstes 
ihren  Ausdruck  findet.  Endlicb  unter  eigentlicher  Berufung  auf 
ihre  Intercession  kehrt  die  Erwahnung  der  Maria,  des  Petrus, 
Paulus  und  Andreas  wie  einzelner  besonderer  Patrone  noch  ein- 
mal  im  „Libera  nos“  wieder,  was  so  eine  Art  besonderer  Corre- 
spondenz  zu  jener  Commemoration  vor  den  Consecrations-  und 
Oblationsgebeten  gewinnt,  bei  der  auch  schon  der  Intercessions- 
gedanke  Ausdruck  gefunden. 

Bei  der  nicht  zu  verkennenden  Einheit  in  der  architektoni- 
schen  Idee,  Folge  und  mannigfaltigen  Wechselbeziehung  aller  die- 
ser  verschiedenen  Bestandtheile ,  konnte  in  der  That  die  Frago 
der  reformatorischen  Kritik  nicht  auf  Auswahl,  sondern  nur  auf 
Annahme  oder  Verwerfung  des  Ganzen  stehen.  Galt  es  aber 
iiberhaupt  dem  Gemeindegebete  fiir  sich  wieder  seine  selbstandige 
Bedeutung  und  Stellung  zuriickzuerobern,  so  blieben  von  brauch- 
baren  Bestandtheilen  wesentlich  nur  noch  die  Pr&fation  mit  dem 
Sanctus,  die  Consecrationsworte  und  das  Herrengebet.  Die  Grup- 
pierung  dieser  Momente  und  ihre  Verbindung  durch  selbstandig 
neue  oder  altberechtigte  Zwischenglieder  wurde  nun  die  neue  Auf- 
gabe  der  Cultusentwicklung  an  dieser  Stelle.  Die  Betrachtung 
kehrt  daher  zur  Geschichte  wie  zur  Prtifung  der  einzelnen  Wesens- 
bestandtheile  der  Abendmahlsliturgie  zuriick  (§  244), 
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§  250. 

Als  erster  directer  Einleitungsaet  ftir  die  Abendmablshandlung 
muss  nach  correct  lutherischer  Tradition  zwar  das  Offertorium 
in  der  Form  des  sogen.  Opferliedes  angesehen  werden ,  und  als 
solches  balten  wir  es  fest.  Aber  die  Geschichte  und  die  Idee  dieses 
CultusstUckes  ist  so  eng  mit  der  des  grossen  Gemeindegebetes  ver- 
kniipft,  dass  die  nahere  Besprecbung  desselben  dortbin  zu  verwei- 
sen  ist,  und  die  Einzelerorterung  hier  mit  der  Prafation  wie- 
der  aufgenommen  werden  darf  (§  244)  ,  die  obnebin  die  Prero¬ 
gative  des  bochsten  Alters  ftir  sicb  bat.  Als  Dankgebet  und  Lob- 
preisuug  dera  Inbalte  nacb  vom  ersten  Anfange  einer  liturgiscben 

A.M.-Feier  her  bekannt ,  bezeichnet  Cyprian  bereits  die  noch 

♦ 

heut  tiblicbenEingangsantiphonen  mit  dem  Namen  Prafatiou,  und 
Origenes  bestatigt  gleichzeitig  dem  Inbalte  nacb  den  Gebraucb 
im  Morgenlande.  Von  da  an  ist  dieses  Stiick  Gemeingut  aller 
Liturgieen.  Der  Inhalt  Anfangs  ein  schlecbthin  einartiger,  wurde 
in  Folge  der  berechtigten  Ersetzung  des  Dankes  ftir  die  Gaben 
der  Schopfung  (§  244)  durch  den  Dank  ftir  die  Thatsacben  der 
Erlosung  insofern  zugleich  dem  Wechsel  zuganglich,  als  es  zwei- 
fellos  indiciert  war,  in  den  verscbiedenen  Festzeiten  andere  That- 
sachen  in  den  Mittelpunkt  zu  stellen  und  vorwiegend  anszufiih- 
ren.  So  werden  neben  der  „quotidiana“  mit  Recbt  feriale  Pra- 
fationen  gebraucbt,  deren  Zahl  sich  gegentiber  zeitweiser  Versuche 
gehaufterer  und  sonntaglicher  Variationen  seit  Gregor  I.  auf 
neun,  im  ordo  R.  allmahlicb  auf  elf  festgestellt  bat.  Aber  auch 
bei  diesem  Wechsel  behaupteten  sich  als  stets  gleichbleibende 
Bestandtheile,  wie  die  Einfiibrung  der  Danksagung  mit  dem  „vere 
dignumtt  ,  welches  das  letzte  vorbereitende  Responsum  aufnimmt, 
so  die  Scblussbeziebung  auf  die  Antbeilnabme  an  dem  stetigen 
Lobpreis  Gottes  durch  die  himmliscben  Heerschaaren ,  wobei  nur 
die  anfanglicbe  Gleichstellung  der  Seligen  in  dem  Maasse  in  Wegfall 
kam,  als  die  Commemoration  der  himmlischen  Heiligen  eine  selb- 
standige  Stelle  fand.  Die  Wiedereinstellung  dieses  Moraentes  em- 
pfieblt  sich  dann  um  so  mehr,  als  der  Gedanke  der  Gemeinschaft 
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mit  der  himmlischen  Gemeinde  ebenso  principiell  berechtigt  an 
dieser  Stelle  des  Commnnioncultus  ist  (§  205 ;  vgl.  §  29),  als  die 
Form  der  selbstkndigen  Commemoration  im  Romischen  Messcanon 
(§  248)  unannehmbar  war.  —  Der  von  den  Erlosungsthatsachen 
hergenommene  mittele  Inhalt  vereinigt  mit  der  Idee  der  Lobpreis- 
ung  den  Cbarakter  des  Bekenntnisses,  weshalb  in  Gal  lien  das 
ganze  Cultusstiick  nicht  mit  Unrecht  als  „co n testati o“  bezeich- 
net  wurde ,  weil  der  libliche  Name  der  PrUfation  dort  auf  das 
Gemeindegebet  vor  den  neutestamentliehen  Lectionen  in  dem  Sinne 
iibergegangen  war,  dass  damit  die  bereits  als  wesentlich  einheit- 
lich  angesehene  Abendmablsmesse  iiberhaupt  eroffnet  wiirde.  We* 
niger  motiviert  war  dor  Namenswechsel  in  Spanien,  wo  unser 
Cultussttick  illatio  hiess;  ein  Name,  der  auch  dann,  wenn  die 
Veranlassung  dazu  nur  in  der  Oblation  der  Elemente  gefunden 
werden  diirfte,  vielmehr  ftir  die  oratio  super  oblata,  wie  diese 
nacb  mancberlei  Wechsel  sich  bei  Gregor,  angeschlossen  an  das 
Offertorium  festgestellt  hat,  passen  wiirde.  Ebensowenig  hat  sich 
.das  in  Spanien  allein  zu  beobachtende  erste  Invitatorium :  „au- 
res  ad  dominum"  mit  dem  Responsum :  „habemus  ad  dominum“ 
vor  dem  „sursum  corda“  ,  das  fiir  sicb  Alles  deckt ,  behaupten 
konnen;  wie  des  letzteren  friiher  Gebraucb  auch  im  Morgenlande, 
statt  des  dort  sprachlich  nahegelegten  aV&>  tov  vovv  schon  bei 
Cyrill  Hierosol.  zu  belegen  ist  ( avio  tag  xaqdlag).  Dagegen 
mochte  jene  Einschiebung  in  Spanien  dafiir  forderlich  sein ,  dass 
sich  als  selbstSndiges  Responsum  fiir  das  ,,sursum  corda“,  wenn 
auch  nicht  im  Romischen  Canon ,  statt  des  „habemus“  das  „leva- 
mus  ad  dominumtt  empfahl ;  wie  es  namentlich  fiir  das  entspre- 
chende  deutsche  Respons  als  directe  Fortsetzung  der  Invitation 
(„Die  Herzen  in  dieHohe!"):  „erheben  wir  zum  Herrn“  vor  an- 
deren  Formen  empfohlen  gelten  darf.  Weniger  Differenzen  zeigt 
die  letztvorgSngige  Antiphone:  „gratias  agamus  domino  deo 
nostrott.  R.:  „dignum  et  justum  esttt  ;  soweit  nicht  einzelne  nach- 
reformatorische  Agenden  das  Invitatorium  unberechtigter  Weise 
in  assertoi’ische  Rede  umsetzen.  Dass  das  ,,dominus  vobiscum^  an 
erster  Stelle  diesen  Antiphonen  hier  mit  Recht  voranzugeben  habe, 
ist  an  seinem  Orte  bemerkt  (§  233). 
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Wie  diese  einleitende  Wechselhandlung  die  gemeinsame  Stell- 
ungnahme  zur  weiteren  Handlung  Seitens  der  Gemeinde  und  des 
Amtes  markiert,  ehe  dem  letzteren  ftir  sich,  das  Prafationsgebet 
zu  sprechen,  als  besondere  Ehrenaufgabe  zuftillt,  so  leitet  die  Pra- 
fation  selbst  unmittelbar  wieder  die  neue  Correspondenz  der  Ge¬ 
meinde  ein ,  indem  der  Bezug  auf  den  stetigen  Lobgesang  der 
himmlischen  Heerschaaren  am  Schlusse  der  Prafation  einera  nenen 
Invitatorium  ftir  den  Gesang  des  Sanctus  gleichsteht ,  das  seine 
Normalform  mit  Recht  aus  dem  seraphischen  Preis  der  Gegenwart 
des  dreimal  Heiligen  nacb  Jes.  6  herleitet.  Wenn  naeh  obigen 
Yoraussetzungen  scheiuen  konnte  (§  232),  dass  das  letztere  Re- 
sponsum  dem  Chore  zufallen  mtisse,  so  macht,  abgesehen  von  an- 
deren  daraufftihrenden  Einlagen  dieses  Gesanges  (s.  u.) ,  die  Cor¬ 
responded  dieses  Abschlusses  der  Prafation  mit  den  einleitenden 
Antiphonen  im  Gegentheil  klar,  dass,  wie  es  auch  tiltere  kirch- 
liche  Sitte  war,  alle  Responsen  vor  und  naeh  der  Pr&fation  ihrem 
Wesen  naeh  Sache  der  mitfeierndenden  Gemeinde  selbst  sind.  So- 
weit  man  freilich  auch  naeh  der  Reformation  die  lateinische 
Sprache  ftir  die  Antiphonen  und  die  Prafation  beibehielt,  lasst 
sich  gegen  das  Vorrecht  des  Chores  nichts  erinnern.  Aber  eben 
dieser  Missbrauch,  wie  die  schon  durch  Luther  begtinstigte  ein- 
seitige  Betonung  der  neuen  Abendmahlsvermahnung  (s.  u.),  be- 
forderten  das  frtihe  Zurticktreten  dieses  liturgischen  Kleinodes  in 
der  evangelischen  Abendmahlsfeier.  Die  Beschrankung  auf  den 
Festgebrauch  war  der  Anfang  ftir  den  ganzliehen  Wegfall.  Da- 
gegen  haben  alle  neueren ,  auf  positiv  historischem  Grunde  fus- 
senden,  Agenden  es  wieder  aufgenommen  ;  mit  Ausnahme  derP  reus- 
sischen  Hofagende  jedoch  ausschliesslich  ftir  den  Zweck  der 
Abendmahlsfeier  und  in  ihrer  unmittelbaren  Nahe.  Zweifellos  mit 
Recht;  denn,  wenn  auch  jene  Bedeutung  als  contestatio  diesem 
liturgischen  Momente  eine  Analogie  mit  dem  grossen  Gloria 
sichert  (s.  u.),  so  wahrt  doch  andererseits  das  „sursum  corda“ ! 
der  Einleitung  diesem  Acte,  wie  aus  anderem  Anlasse  schon  zu 
zeigen  war  (§  191),  eine  Ehrenstelle,  die  auch  das  nicht  gestat- 
tet,  die  Prtifation  in  der  Liturgie  vor  dem  homiletischen  Gottes- 
dienste  eintreten  zu  lassen. 
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Ueber  die  Vortragsforra  endlich  entscheidet,  was  oben  sehon 
beim  Credo  f(ir  Acte  des  lobpreisenden  Bekenntnisses  geltend  zu 
machen  war  (§  242).  Soweit  gesangweiser  Vortrag  das  Litur- 
gische  iiberhaupt  beherrscht,  ist  dieser  hier  in  dem  Maasse  indi- 
ciert,  als  dabei  nicbt  schlechthin  gemeinsames  Handeln  der  Ge- 
meinde,  sondern  einerseits  Vortrag  des  Liturgen  fUr  sich  und  an- 
dererseits  antiphonische  Wechselhandlung  in  Frage  komrnt,  bis 
zu  der  letzten  Steigeruug  im  Sanctus,  das  seinera  Wesen  nach 
Vortrag  in  Gesangsform  fordert  (§  221). 

§  251. 

Das  sogenannte  Sanctus  fordert  schon  deshalb  eine  ge- 
sonderte  Besprechung ,  weil ,  was  unter  diesem  Namen  oder  in 
verwandter  Form  sich  in  den  Liturgieen  findet,  mannigfach  auch 
an  anderer  Stelle  auftritt,  resp.  an  anderen  Gebrauch  erinnert, 
der  vielleicht  noch  alter  ist  als  der  selbstandige  Brauch  dieses 
charakteristisch  so  genannten  „hymnus  seraphicus“.  —  Eine  Form 
des  Sanctu3  namlich  von  mehrfachem  Gebrauche  in  den  Morgen- 
landischen  Kirchen  fiihrt  sich  auf  den  uralten  Morgenhymnus  zu- 
riick ,  der  die  Grundlage  des  sogenannten  grossen  Gloria  bildet 
(s.  u ).  So  singt  der  Chor  in  der  Griechischen  und  in  der 
Armenischen  Liturgie  unmittelbar  hinter  dem  Sancta  Sanctis: 
„Einer  ist  heilig ,  Finer  der  Herr,  Jesus  Christus,  in  der  Herr- 
lichkeit  Gottes  des  Vaters**,  und  in  der  letztei*en  wird  dieses  wei- 
ter  noch  durch  die  dreifache  Antiphone  des  Priesters:  „Gepriesen 
sei  der  heilige  Vater,  der  wahre  Gott,  .  .  .  der  heilige  Sohn  .  .  . 
u.  s.  w.,  je  mit  „Amen“  respondiert,  vom  Chore  ausgefiihrt.  Cy- 
rill  hat  dieselbe  Form  des  Heilig  in  der  einfacheren  Fassung: 
„Einer  ist  heilig,  Einer  ist  Herr,  Jesus  Christus*4.  —  Andererseits 
fiihren  die  Morgenl&ndischen  Liturgieen  ein  dreimal  heilig  schon 
in  der  Matin  (Griech.)  oder  vor  der  Evangelienlection 
(Armen.)  unter  der  Elevation  des  Evangelienbuches ,  vorbe- 
reitet  durch  Worte,  die  auf  den  Seraphimgesang  verweisen;  wah- 
rend  in  der  Griech.  Kirche  es  der  Chor  auch  im  Haupt.gottes- 
dienste  nach  der  Hinaustragung  des  Evangelienbuches  zur  Einleit- 
v.  Zezscbwitz,  Syst,  d.  prakt.  Theologie.  24 
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ung  des  bischoflichen  Gebetes  im  Allerheiligsten  singt.  Das  letztere 
beginnt  mit  der  Berufung  auf  den  Seraphimgesang  und  bit- 
tet  gegen  Ende  noch  einmal  um  Aufnahme  „des  dreimal  heiligen 
Gesauges".  Endlich  fiigt  die  Nestoria  n.  Liturgie  gleich  am  An- 
fange  der  Messe  dem  ,,pax  in  terra"  ein  wiederboltes  ,,heilig,  heilig.. 
du  unser  Vater"  ein  —  in  sehr  eigeuthiimlicher  Weise  mit  Au- 
fang  und  Schluss  des  Vater  -  Unsers  verwebt,  und  lasst  die  dann 
folgenden  Fiirbitten  mit  dem  Morgenlandischen  Heilig,  drei- 
fach  wiederholt,  von  der  Gemeinde  respondieren.  Dieses  specifisch 
Morgenlandische  „Trishagiou“  :  ,,Heiliger  Geist,  beiliger  Star¬ 
ker,  beiliger  Unsterblicber,  erbarme  dich!"  ist  jedoch  nicbt  sicher 
vor  dem  5.  Jabrhundert  zu  belegen,  und  wird  als  eine  Art  Kyrie 
ebenso  im  Haus  -  und  Privatgebete  als  auch  an  anderen  Stellen 
des  offentlichen  Gostesdienstes  gebraucht.  Im  Abendlande  bietet 
nur  die  Mozarabische  Liturgie  Aehnliches  ;  namlich  nach  dem 
Priestergebete  zum  Eingange  der  missa  fidel.  alsRespons  :  „Agios, 
agios,  agios  Domine  Deus,  rex  aeterne,  tibi  landes  et  gratias", 
und  ebenso  wieder  nach  der  Prafation  und  dem  gewohnlichen 
Sanctus  ein:  „Agios,  agios,  agios  Kyrie  o  theos". 

Alle  Morgenlandischen  Liturgieen  haben  iibrigens  nach  der 
Prafation  zugleich  den  eigentlichen  hymnus  Seraphicus.  Vielmehr 
geht  diesem  nicht  nur  in  der  Griechischen  Messe  noch  vor  der 
lavatio  manuum  der  Cherubimgesang  (§  232)  voraus,  sondern  das 
Sanctus  des  Chores  wird  dort  vom  Consecrator  aufs  Neue  betend 
aufgenommen  und  ausgefiihrt  (Lit.  Jacobi;  Griech.).  Endlich  wird 
in  der  Malabarischen  Liturgie  wie  bei  den  syr.  Jacobiten 
die  Jesajanische  Reminiscenz  an  dieser  Stelle  ausdriicklich  durch 
das  tremendum  mysterium  des  Sacramentes  begriiudet.  Dennoch 
sind  die  actenmassigen  Belege  fiir  diese  cbarakteristischen  Motive 
des  Sanctusliedes  an  dieser  Stelle  sammtlich  sehr  viel  jiinger  als 
die  fiir  den  Abendlandischen  Brauch,  wenn  man  eine  Notiz  in 
der  Passio  S.  Perpetuae  et  Felicit.  nicht  fiir  das  alteste  Zeugniss 
von  Morgenlandischem  Brauch  im  Abendlande  gelten  lassen  will. 
Die  Andeutung  bei  Clemens  Alex,  ist  jedenfalls  zu  allgemein 
und  ebenso  die  Tradition  von  der  angeblichen  Einftihrung  durch 
Ignatius  zu  unsicher.  Dass  sich  aber  auch  im  Morgenlande 
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noch  lange  die  einfachsto  Form  des  Jesajanischen  Sanctus  an  un- 
serer  Stelle  fand,  bezeugt  Cyrill  Hierosol. 

Das  erste  Zeugniss  fur  den  Abendlandischen  Brauch  dagegen 
bietet  fur  das  Sanctus  fUr  sich  mit  geniigender  Sichcrheit  bereits 
Tertullian.  —  Ein  Bene  die  tus  ftir  sich  findet  itn  Morgenlando 
sich  schon  (Const,  app.  YIII)  hinter  dem  Sancta  Sanctis  (vgl.  ob.). 
Im  Abendlande  zeigen  sich  die  ersten  Spuren  des  ,,Benedictus  und 
des  Hosanna“  in  den  alteren  Galliscben  Messen  bei  Mone  (ob. 
S.  289).  Die  Begrtissung,  die  hier  offenbar  dem  zur  Communion- 
feier  mit  seiner  Gemeinde  Kommenden  gilt  —  nur  die  Armen- 
Messe  setzt  es  in  das  Perfectum:  „der  gekommen  ist“  um — ,  ge- 
hort  zu  den  Momenten  feinsten  Verst&ndnissausdruckes  in  der  Li- 
turgie  (§  218),  und  bildet  daher  die  selbstandig  wesentliche  Er- 
ganzung  zu  dem  Ausdruck  gebeugter  Anbetung  (§  219)  im  Sanc¬ 
tus  fur  sich  —  ,  werth  der  Erneuerung  des  in  der  Mozarabi- 
schen  Liturgie  vertretenen  priesterlichen  Anschlusses  :  ,,Adesto, 
adesto  Jesu ,  bone  pontifex  in  medio  nostri,  sicut  fuisti  in  medio 
discipulorum  tuorum!“ 

Wahrend  von  reformierten  Kirchen  die  Hessische  und  die 
Wallonische  Liturgie  nur  hochst  unvollkommene  Reminiscen- 
zen  an  das  sursum  corda,  die  Englisch-bisckofliche  Messe  zwar 
die  einleitenden  Antiphonen  vollstandig,  aber  das  Sanctus  ohne 
Benedictus  und  Hosanna,  nur  als  Priesterwort,  an  eine  verkiirzte 
PrSfationsform  angeschlossen  enthalt,  die  Ulmer  Agende  endlich 
mit  nur  angedeutetem  Invitatoriura  und  verkiirzter  Prafation  ohne 
Sanctus  das  Vater  -  Unser  vorbereitet:  —  erfreute  sich  in  der 
lutherischen  Liturgie  das  Sanctus  in  herkommlicher  Vollst&ndig- 
keit  einer  selbst  die  Pr&fation  iiberdauernden  Beliebtheit.  Nur 
machte  die  theilweise  Ablbsung  von  der  letzteren  s$ine  Stelle  zu- 
gleich  unsicher ,  so  dass  es  sogar  bis  zum  Distributionsact  herun- 
terrtickte ;  wie  sich  aus  demselben  Grunde  das  Interesse  an  dem 
Normaltexte  verringerte  und  fur  denselben  ebenso  andere  liturgi- 
sche  Formeln  als  Heiliglieder  sich  einbiirgerten.  Namentlich  durfte 
Luthers  grossartige Verdeutschung  in:  „Jesaja  dem  Propheten  das 
geschah“  als  specifischer  Ersatz  gelten  ;  wie  andererseits  aus  die- 
sem  Liede  das  „Heilig  ist  unser  Gott“  wieder  mit  selbstandiger 
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Verwerthung  herausgehoben  wurde.  Andererseits  war  von  alther 
schon  das  Sanctus  ahnlich  wie  das  Kyrie  (s.  u.)  durcb  eingelegte 
„Lacinien“  erweitert  worden,  und  so  neben  dem  S.  dominicale 
ein  feriale  und  Sanctus  Summum  entstanden  ,  das  die  Umsetzung 
in  eigentliche  Sanctuslieder  begiinstigte,  die  sich  schon  bei  den 
Bohmischen  Briidern  finden  und  namentlich  in  nieders&chsischer 
Mundart  eultiviert  wurden. 

Sofern  sich  anderweit  im  Gottesdienste  der  Eintritt  eines 
Sanctusliedes  empfiehlt ,  wie  namentlich  am  Trinitatisfeste  ,  mag 
dergleichen  mit  Recht  Yerwendung  finden,  wie  das  genannte  Lu- 
therlied  sich  als  Zwischeneinlage  des  Chores  in  figurierter  Form 
bei  der  Communionfeier  selbst  empfehlen  mochte.  Wo  dagegen 
die  PrSfation  in  ursprunglicher  Fassung  wieder  gebraucht  wird, 
entspricht  dieser  in  correcter  Weise  nur  das  Gemeinderesponsum 
des  Sanctus  in  original  liturgischer  Form  und  ohne  weiteren 
Wechsel,  als  dass  im  Benedictus  statt  des  einfachen  ;,der  da 
kommt“  in  der  Advents-  und  Weihnachtszeit:  „der  Mariensohn“ 
und  in  der  Passionszeit :  „das  Passalamm,  das  da  kommt“  ein- 
geschoben  wird.  Anderweit  herkommliche  Variationen  haben  iiber- 
wiegend  nur  musicalische  Bedeutung. 

§  252. 

Die  Prafation  selbst  zeigte  sich  schon  in  der  Reformations- 
zeit  durch  eine  der  Reformation  eigenthiimliche  neue  Einlage  ge- 
fahrdet.  Das  ist  die  sogenannte  Abendmahlsvermahnung, 
deren  besonderer  Werth  in  der  echt  evangelischen  Haltuug  der 
Normalform,  wie  insbesondere  in  der  ausdrucklich  ausgesprochenen 
Intention,  nun  das  Sacrament  des  Herrn  zu  halten,  gefunden  wer- 

den  darf.  Wie  daher  ihre  einzig  richtige  Stelle ,  wenn  sie  beibe- 

\ 

halten  werden  will ,  vor  der  Consecration  ist ,  so  fordert  anderer¬ 
seits  die  Genesis  der  lutherischen  Abendmahlsliturgie  ihre  Be- 
sprechung  unmittelbar  nach  der  Prkfation. —  Die  reformier.te 
Praxis  hehielt  an  liturgischer  Vorbereitung  des  Sacramentes  uber- 
liaupt  fast  nichts  als  Ermahnung,  Siindenbekenntniss  und  Gebet 
ttbrig.  Ebenso  weisen  auch  die  lutherischen  Agenden  wortreiche 
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Abendmahlsvermabnungen  in  grosser  Ftille  auf,  die  schon  nach  ihrem 
Umfange  alles  Andere  in  den  Hintergrund  drangen  mussten.  Da- 
bei  haben,  naber  besehen,  die  moisten  dieser  Vermahnungen  iiber- 
wiegend  den  Beichtzweck  im  Auge  und  sind  daber  auch  grund- 
satzlich  in  den  Beichtact  zu  verweisen,  wo  ein  Theil  dieser  For- 
mulare  neben  oder  anstatt  einer  Beichtrede  und  bomiletischen 
Abendmablsvorbereitung  mit  Nutzen  gebraucbt  werden  kann  (s. 
D.).  Was  dagegen  als  Yermahnung  an  dieser  Stelle  berechtigt  sein 
soli,  muss  seine  Ricktung  scblecbthin  auf  die  Abendmalilsband- 
lung  selbst  nebmen  und  kann,  was  der  Beicbtvorbereituug  als 
solcber  zufallt,  nur  erinnerungsweise  in  entsprecbender  Kiirze  da- 
neben  beriihren.  Dabei  kann  freilicb  immer  noch  die  Vermahn- 
ung  zum  recbten  Abendmablsgenusse  und  seine  Bedingungen  wie 
Wirkungen  ausschliesslicb  vorwiegen ;  etwa  entsprecbend  der  Idee 
des  alten  ;;Sancta  Sanctis !“  Eine  solche  Vermahnung  aber  diirfte 
nicbt  der  Consecration  voraufgeben;  sondern  uumittelbar  die  Dis¬ 
tribution  einleiten,  wie  kurze  derartige  Formeln  an  dieser  Stelle 
namentlieb  in  Siidwestdeutscbland  in  Gebrauch  waren  und  es  zum 
Tbeil  nocb  sind.  —  Davon  nun  unterscbeidet  sich,  was  wir  bier 
als  Normalform  der  Vermahnung  bebandeln  ,  ganz  klar  dadurch, 
dass  ikr  Hauptzweck  ist,  Andacht  und  Glaube  der  Gemeinde  auf 
die  Stiftungsworte  Christ!  selbst  zu  ricbten  ,  resp.  fur  ihre  Ver- 
nehmung  zu  starken.  So  vertritt  diese  Yermahnung  nacb  dem 
Sursum  corda,  das  zunachst  der  Lobpreisung  gilt,  die  Herzensbe- 
reitung,  die  etwa  an  dem  „aures  ad  dominum!“  (§  250)  ihren 
specifischen  Ausdruck  hatte.  So  berechtigt,  seelsorgerlich  und 
evangelisch  dies  genannt  werden  muss,  so  gewinnt  es  fiir  die  litur- 
giscbe  Handlung  selbst  auch  eine  principielle  Bedeutnng,  sofern 
durcb  diesen  Voract  vor  der  Consecration  die  Gemeinde  bewuss- 
termassen  in  den  Stand  gesetzt  werden  soil ,  den  consecrierenden 
Gebets-  und  Benedictiousact  (§  218)  unter  eigenem  Glaubens-  und 
Thatantheil  mitzubegehen.  Das  sind  Motive,  welcbe  die  Einfttg- 
ung  eines  solchen  Zwischenactes  zwischen  Pr&fation  und  Conse¬ 
cration  als  vollberecktigt  erscbeinen  nnd  in  ihm  zugleicb  die  ent- 
sprechende  Form  fiir  das  Bediirfniss  erkennen  lassen,  der  schon 
weiter  zuriickliegenden  Beichtvorbereitung  in  unmittelbarer  N&lie 
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der  Zielhandlung,  deranch  jene  gait,  einen  analogen  Erinnerungs- 
ausdruck  zu  gewahren. 

Die  Normalform  fiir  diesen  Zweck  dankt  die  Kirche  Luther 
selbst.  In  der  deutschen  Messe  von  1526  schlSgt  er  vor,  nach  der 
Predigt  zun&ehst  eine  Paraphrase  des  Vater-Unsers  zu  geben ,  fur 
die  er  selbst  eine  Musterform  aufgestellt.  Wie  diese  selbst  schon 
mit  Worten  der  Vermahnung  eingeleitet  wird,  so  schliesst  sich 
daran  weiter  die  specielle  Abendmahlsvermahnung  :  „Zum  Andern 
vermane  ich  euch”  etc.  —  Der  Gebrauch  jener  Paraphrase  nun 
hat  sich  nur  geringer  Nachfolge  zu  erfreuen  gehabt,  und  nach  Lu¬ 
thers  eigenem  Gestandnisse  a.  a.  0.  soil  sie  auch  mehr  einem  ka- 
techetischen  Zwecke  dienen  ,  nach  Art  von  anderem  ungehoriger 
Weise  in  den  Hauptgottesdienst  eingemischten  Katechismusbrauche 
(§  199).  So  behielt  man  nur  die  ersten  einleitenden  Worte  die- 
ser  Paraphrase  bei  und  setzte  sie  statt  des  „zum  andern  ver- 
mahne  ich“  an  die  Spitze  des  zweiten  in  sich  tadellosen  Theiles 
dieser  Abendmahlsvermahnung.  Keine  der  anderen  Formeln,  wie 
sie  z.  B.  der  Agendenkern  S.  85  mit  feinerer  Auswahl  bietet, 
sind  entsprechend  geartet  fiir  diese  Stelle. 

Die  Unterbrechung,  die  der  reine  liturgische  Gesangsvortrag 
damit  erleidet ,  darf  auch  formell  nicht  fiir  Storung  gelten,  da 
eben  diese  andere  Form  des  Vortrages  der  Tendenz  zum  Aus- 
druck  dient ,  in  zweckverstandig  bewusster  Weise  sich  fiir  den 
neuen  Act  als  fiir  den  centralen  Hohepunkt  der  sacrificiellen  Com- 
munionfeier  zu  riisten. 

§  258. 

Als  weitere  Einlage  finden  sich  theils  noch  Gebete  vor  der 
Consecration  (Agk.  S.  84),  theils  das  sogenannte  Fractions-  oder 

i 

Aufoperungsgebet  (ebenda  S.  17),  das  seine  richtige  Stelle  nach 
der  Consecration  haben  wiirde;  wie  andererseits  erwogen  sein 
will ,  ob  dem  Opfergedanken ,  nach  seiner  urspriinglichen  reinen 
Idee ,  und  so  uralt  berechtigten  Yorbildern  wie  der  Epiklese  des 
heiligen  Geistes  nicht  ein  entsprechender  neuer  Ausdruck  gegeben 
werden  sollte.  Unter  den  Gebetseinlagen  finden  sich  auch  nach  der 


Einlagen  vor  und  nach  der  Consecration.  367 

Reformation  solche,  die  nach  reichem  Vorgange  der  alten  und  mit- 
telalterlichen  Kirche  (s.  ob.)  fiir  das  Furbittgebet  selbst  wieder  eine 
selbstandige  Stelle  in  der  eucharistischen  Handlung  beanspruchen. 
Die  letzte  Entscheidung  dieser  Frage  wird  bis  zur  Besprecbung 
dieses  Gottesdienstactes  zu  suspendieren  sein ;  doch  lasst  sich  auf 
Grund  der  vorgangigen  Gescbichte  der  Messe  hier  bereits  bemer- 
ken,  dass  das  Herunterriicken  des  Gemeindegebetes  in  die  Abend- 
mahlsliturgie  bistorisch  unzweifelhaft  mit  dem  Uebergreifen  des 
irrigen  Opfergedankens  zusammenhieug ,  und  diese  Stelle  anderer- 
seits  dem  reformatorischen  Bewusstsein  um  so  fremder  werden 
musste ,  als  der  Predigtgottesdienst  in  der  evangelischen  Kirche 
wieder  in  seine  selbstandigen  Rechte  eingesotzt  wurde  ,  alle  alt- 
herkommlichen  Yorstellungen  aber  von  einer  Katechumenenmesse 
vor  dem  wahren  Begriffe  der  Communiongemeinde  (§  197)  und 
ibrer  evangelisch  bewussten  Herstellung  (§  165)  langst  den  letz- 
ten  Scbein  des  Rechtes  verloren  haben.  Aus  diesen  Grbnden  darf 
hier  bereits  jede  Einmischung  des  eigentlichen  Fiirbittgebetes  in 
den  eucharistischen  Theil  engeren  Sinnes,  als  der  bewusst  evan¬ 
gelischen  Praxis  widerstrebend,  abgewiesen  werden.  —  Nur  um 
Gebete  kann  daher  hier  die  Frage  sein,  die  selbst  specifisch  eu¬ 
charistischen  Charakter  tragen.  Soweit  dieselben  dann  bios  der 
betenden  Vorbereitung  dienen ,  haben  sie  nach  der  Abendmahls- 
vermahnung  mit  ihrem  speciflscheu  Schlusse  („lasset  uns  .  .  .  han- 
deln“)  ,  und  somit  vor  der  Consecration  selbst  kein  Stellenrecht. 
Auch  dem  Inhalte  nach  zielen  dieselben,  wie  es  der  evangelischen 
Sacramentsfassung  entspricht ,  iiberwiegend  auf  den  Sacraments- 
genuss  selbst.  Yor  der  Distribution  aber  hat  nach  unten  zu 
erorternden  Griinden  das  Vater-Unser  seine  Normalstelle,  und  er- 
w£chst  daraus  eine  neue  Collision,  die  erst  am  betreffenden  Orte 
entscheidand  erledigt  werden  kann.  Im  Allgemeinen  aber  wird 
hier  bereits  Verwahrung  gegen  das  liturgische  Recht  einer  neuen 
Unterbrechung  der  Hauptacte  durch  Gebete  eingelegt  werden  diir- 
fen,  die  schlechthin  der  subjectiven  Bereitung  dienen.  Einerseits 
deckt  dafiir  die  Abendmahlsvermahnung  selbst  schon  das  wesent- 
liche  Bediirfniss ,  andererseits  dient  diesem  Zwecke  die  voraus- 
liegende  Bereitung  fiir  den  Sacrament sgenuss.  Das  sogenannte 
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Fractionsgebet  nun  zielt  in  seinem  zweiten  Theile  zwar  auch  auf 
die  subjective  Bereitung  fiir  den  Sacramentsempfang;  aber  dies 
selbst  sclion  wie  in  directer  Antwort  auf  die  Abeudmahlsvermahn- 
ung  und  mit  geniigendem  Ausdruck  fiir  das  mit  der  Communion- 
feier  verbundene  Selbstopfer  nach  Augustin ischem  Sinne 
(§  246),  um  selbstandig  ein  bedeutsames  liturgisches  Moment  der 
eucbaristiscben  Feier  zu  vertreten ,  dem  die  Eingangsform  sicb 
ausdriicklich  anpasst  (,;Ja,  gelobet  seist  du,  Herr  Jesu  Christe!“)> 
Eben  dieser  Eiugang  aber  macht,  streng  genommen,  dieses  Gebet 
auch  nach  der  Consecration  unmoglich,  wenn  nicht  eine  priester- 
liche  Aufforderung  des  Sinnes  vorausgeht,  dass  das  einige  Opfer 
des  Herrn,  dessen  das  Gebet  am  Eingange  trefflich  gedenkt,  unse- 
ren  ewigen  Dank  und  das  Opfer  vollstandiger  Hingabe  von  unse- 
rer  Seite  fordert.  Fande  man  dafiir  Muth  und  die  rechte  Form, 
so  wiirde  in  der  That  mit  diesem  von  Augustinischen  Gedanken 
erfiillten  Gebete  ein  ebenso  liturgisch  wie  seelsorgerlich  zu  nennen- 
des  Bediirfniss  erfiillt.  Ohne  solche  Einleitung  hat  es  keine  be- 
rechtigte  Stelle,  und  die  Auskunft,  dieses  Gebet  abwechselnd  mit 
der  Abendmahlsvermahnung  vorher  zu  brauchen  und  ausfallen  zu 
lassen,  verr&th  ausserliche  Zweckriicksichten  ohne  liturgisches  Ver- 
standniss.  Leitet  es  aber  ein  priesterliches  Invitatorium  ein,  so 
ist  nach  evangelischem  Principe  kein  Grund  abzusehen,  ein  Gebet, 
das  specifisch  Ausdruck  des  Gemeindebedurfnisses  und  -Opfers  ist, 
nicht  auch  durch  einen  Yertreter  der  Gemeinde  sprechen  zu  las¬ 
sen.  Selbst  die  R o mis che  Kirche  gewahrt  wenigstens  bei  Wall- 
fahrten  der  Gemeindevertretung  solche  Rechte  unbesorgt  auch  in 
der  Kirche.  Evangelischerseits  hat  man  dergleichen  zu  beachtens- 
werthem  Vorbilde  in  Diaconissen-Gottesdiensten  wenigstens  bereits 
praktisch  versucht.  Der  Hohepunkt  alles  Gemeiudelebens  im  Hei- 
ligthume  ladet  aber  direct  ein,  solchem  auch  formell* Ausdruck 
nach  evangelischem  Kirchen-  und  Amtsbegriff  zu  geben.  —  Eine 
ahnlich  entsprecheude  Form  fur  diesen  Zweck  s.  bei  Ho  fling,  Ur- 
kundenbuch  S.  46  und  91. 

Anders  noch  sind  die  Fragen  um  Wiedererweckung  urkirch- 
lichen  Brauches  zu  werthen.  Auch  sie  entbehren  nicht  alterer 
evangelischer  Vorbilder.  Einsam  zwar,  aber  getragen  von  dem 


Opfergebet  und  Epiklese. 


369 


Rechte  allgemeiner  Mustergiltigkeit  ihrer  Vorschltige,  bietet  die 
Pfalz  -  Neuburger  (Ott  -  Heierichsehe)  Kirchenordnuug  von  1542 
vor  dem  Consecrationsacte  ein  auf  die  Elemente  bezogenes  Dar- 
bringungsgebet,  das  ganz  dem  urkircklichen  Opfergedanken  ent- 
spricht  (,,Wir  bringen  f(ir  deine  gottliche  Majestat“  u.  s.  w.  Rich¬ 
ter  II,  28).  Nur  sehtichterne  Nachfolge  zeigen  eiuzelne  Nord- 
deutsche  Agetiden ,  vvie  die  von  Danzig  1753.  Nach  dem  spti- 
teren  Ausbau  der  eucharistischen  Liturgie  wtire  ein  solches  Gebet 
zwar  correcter  in  das  Offertorium  zu  verweisen  ;  aber  weder  dtir- 
fen  die  spateren  Yorbilder  in  diesem  Stticke  ftir  scklechthin  nor¬ 
mal  gelten  ,  nocb  gestattet  bei  aller  wlinschenswerthen  Rectifica¬ 
tion  des  Offertoriums  (s.  u.)  der  lutherische  Branch  der  Prafation, 
als  allgemeine  Eroffnung  der  eucharistischen  Feier,  neben  dem 
Preis  der  Erlosungsthatsacheu  eine  vorgfingige  so  directe  Bezieh- 
ung  auf  die  Elemente  ,  nachdem  aus  der  Prafation  die  Beziehung 
auf  die  primitiae  creaturarum ,  wie  nachgewiesen  (§  244),  nicht 
schlechthin  mit  Unrecht  gewichen  ist.  Dann  wird  in  der  That, 
gerade  nach  lutherischer  Anschauung  von  der  Consecrationswirk- 
ung  (§  218),  die  rechte  und  einzige  Stelle  ftir  diesen  schonen  Opfer- 
ausdruck  unmittelbar  vor  der  Consecration  gesucht  werden  mtis- 
sen,  und  folgernd  („So“)  angeschlossen  an  die  Aufforderung,  das 
Sacrament  zu  handeln  ,  besteht  kein  gerechtes  Bedenken  dagegen, 
dieses  kurze  Gebet  als  Einleitung  der  Consecration  der  Abend- 
mahlvermahnung  unmittelbar  folgen  zu  lassen.  —  Wie  dagegen 
ftir  Erneuerung  einer  Epiklese  des  heiligen  Geistes  nur  refor- 
mierte  Vorgange  vorliegen ,  gegen  die  ahnliche  Bedenken,  wie 
bei  der  Stelle  des  Credo  im  eucharistischen  Acte  walten  ( §  240), 
so  ist,  wenn  obige  Vorschlfige  acceptabel  erschienen,  ftir  eine  selb- 
stSndige  Epiklese  des  Geistes  nicht  mehr  Raum  ;  wol  aber  wird 
man  auch  diesem  altkirchlichen  Vorbilde,  sowie  dem  neueren  theo- 
logischen  Verstandnisse  daftir  (§  244),  gentigend  gerecht,  wenn 
man  mit  jenem  Ott-Heinrichschen  Opfergebete  statt:  ;;Durch  deine 
gfittliche  Gnad“  etc.  betet:  ,,In  Kraft  des  heil.  Geistes  nach  dei- 
ner  gottlichen  Gnad’“  u.  s.  w.  Nattirlich  fallt  dieses  Gebet  dem 
consecrierenden  Geistlichen  zu,  hat  aber  an  dem  Opfergebete  der 
Geineinde  nach  der  Consecration  dann  ein  auch  liturgisch  vollen- 
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detes  Correlat.  Ob  unter  dem  Letzteren  ,  seinem  Namen  ent- 
sprecbend ,  thatsachlich  eine  fractio  pauis  indiciert  sei ,  ist  eine 
spater  erst  zu  eroi'ternde  selbstandige  Frage. 

■»» 

§  255. 

Die  verba  testamenti  oder  Stiftungsworte  Christi  bleiben 
an  dieser  Stelle  und  im  Munde  des  consecrierenden  Geistlichen, 
als  was  sie  principiell  erkannt  sind  (§  218),  ein  Gebetsact,  auch 
wenn  sie  nicbt  unmittelbar  in  Gebetsform  gebracht ,  d.  h.  einem 
entsprechenden  Benedictionsgebete  eingefUgt  sind.  Wenn  fiir  letz- 
teres  Verfabren  auch  evangelische  Muster  nicht  fehlen,  wie  obenan 
der  Yorgang  der  Englisch-biscbofl.  Kirche  ,  so  wird  doch  in 
der  iiberwiegenden  anderen  Praxis  ,  die  Stiftungsworte  in  reiner 
Selbstandigkeit  ftir  sieh  zu  belassen  ,  die  hohere  Scheu  vor  dem 
schlechthinnigen  Sonderrechte  des  Herrenwortes  zu  erkennen  sein. 
Denn  dass  dasselbe  dem  Herru  von  der  Gemeinde  in  betender  In¬ 
tention  vorgehalten  wird  ,  hebt  das  Andere  nicbt  auf,  dass  zu- 
gleich  in  glaubensgewisser  Beziehung  auf  den  Willen  des  Herrn 
und  die  Kraft  seines  Wortes  dieselben  Worte  fur  den  Sacraments- 
zweck  weibend  und  segnend  iiber  den  Elementen  gebraucht  werden. 
Indem  die  Worte  nicht  bios  historisch  erinnernd  und  bezugsweise 
angefiihrt,  sondern  wie  der  Gemeinde  tibergebene  Testamentsworte 
gebraucht  und  selbstandig  verwaltet  werden ,  vertritt  der  seg- 
nende  Geistliche  ebenso  formell  den  geschichtlichen  Christus  in 
Form  der  Vollstreckung  seines  Testamentes,  als  der  Glaube  den 
an  sein  Wort  gebundenen  Erhohten  in  verklarter  Leiblichkeit  un- 
sicbtbar  gegenwSrtig  weiss ,  um  Sacrament  mit  seiner  Gemeinde 
zu  halten  (§  218).  Er  ist  der  Sacrament  Gebende,  aber  die  Ge¬ 
meinde,  resp.  das  Glaube  und  Gehorsam  der  Gemeinde  vertretende 
Amt,  ist  der  nach  Christi  eigener  Stiftung  und  seinem  Vorbilde 
Weihende  und  ftir  den  Empfang  dienend  Vermittelnde.  Dieser 
ecbt  evangelischen  Idee  der  Handltmg  dient  als  voll  entsprechender 
Ausdruck  allein  der  gesondert  selbstandige  Brauch  der  Sacra- 
mentsworte ,  zugleich  die  thatsachliche  Reprasentation  der  mit 
diesen  Worten  einst  von  Christo  selbst  vollzogenen  Handlung  ver- 
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tretend.  Formell  wird  nar  das  Bedtirfniss  daneben  doppelt  em- 
pfunden,  die  Consecrationsworte  mit  Worten  des  Gebetes  auch  vor- 
zubereiten  und  aufzunehmen  (§  252). 

Der  Text  der  Einsetzungsworte,  im  Einzelnen  von  alther  und 
auch  in  den  lutherischen  Agenden  mannigfache  Verscbiedenheiten 
aufweisend,  hat  an  1  Cor.  11,  23  ff.  seine  bestimrnende  Grund- 
lage,  erganzt  im  ersten  Theile  durch  :  ,,und  gabs  seinen  Jtingern“  ; 
im  zweiten  Theile  durch:  ,,danket  und  gab  ihnen  den,  und  .  .  . '. 
Trinket  alle  daraus  (Matth. )“;  —  ferner  durch:  ,,das  ftir  euch 
(Luc.)  und  ftir  viele  vergossen  wird  —  zur  Vergebung  der  Stin- 
den“  (Matth  )“,  mit  der  Hauptvariante  endlich :  „das  ist  mein  Blut 
des  neuen  Testamentes“  —  nach  Matth.  und  Marc,  (ohne  xaivt]) 
oder  nach  Paul,  und  Luc.:  ,,dieser  Kelch  ist  das  neue  Testament 
in  meinem  Blute“  —  die  letztere  in  reicher  und  berechtigterer 
agendarischer  Vertretung.  Die  zwiefache  Erwtihnung  der  ccvafivrj- 
crig  darf  als  Hauptempfehlung  des  zu  Grunde  liegenden  Referates 
gelten. 

Die  Representation  bis  zur  Aufnahme  der  Patene  mit  den 
Hostien  und  des  Kelches,  je  vor  der  Seguung  auszudehnen,  hat 
gute  lutherische  Tradition  f(ir  sich.  Ebenso  muss  die  Bezeich- 
nung  beider  Elemente  mit  der  crux  usualis  je  bei  den  Worten 
,,Leib“  und  ,,Blut“,  trotz  mangelnder  Nachfolge  in  einzelnen  con- 
fessionell  entschiedenen  lutherischen  Landeskirchen ,  als  berechtig- 
ter  Ausdruck  dafiir  gelten ,  dass  die  vv.  ti.  nicht  bios  recitiert 
sondern  appliciert  werden,  und  ist  durch  klaren  Lehrausdruck 
(§  218)  geschiitzt  gegen  jede  Missdeutung  nach  Romischer  Art. 
Die  Scheu  vor  dieser  erklart  genugend  die  kritische  Stellung,  die 
auch  Luther  anfenglich  zu  dieser  signatio  der  Elemente  ein- 
nahm ,  sptiter  aber  selbst  aufgab.  Wenn  Luther  weiter  die 
durch  sofortige  Distribution  des  Brotes  getrennte  Consecration  bei¬ 
der  Elemente  befiirwortet,  so  sind  dem  stricte  und  bedingungslos 
nur  wenig  lutherische  Kirchenordnungen  gefolgt ;  dagegen  ist  diese 
Praxis  allgemein  ftir  die  Krankencommunion  adoptiert  worden,  mit 
nothwendiger  Consequenz  ftir  die  andere  Stelle  des  Vater  -  Unsers 
(s.  u.).  Die  Elemente  sind  in  entspreehendem  Vorrathe  bereit  zu 
halten  und  zu  segnen ,  urn  die  bei  eventuell  nothwendiger  Nach- 
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beschaffung  erforderliche  Erneuernng  der  Consecration  zu  vermei- 
den.  Die  Fttrsorge  fttr  entsprechende  Bereitung  der  Hostie  ,  wie 
in  Fortftthrung  abendlandiscber  Sitte  auch  die  lutberische  Kircbe 
§ie  braueht ,  und  fur  unverfalschten  Wein  gehort  zur  Pflicbttreue 
gegen  die  Stiftungsform  des  Herrn  selbst  und  ist  nicht  mit  der 
peinlichen  Casuistik  in  Aufbewahrung  oder  Yerwendung  der 
ttbrig  gebliebeuen  gesegneten  Elemente  zu  verwecbseln. 

Die  fractio  patiis  fiel  nach  Luthers  Rath  scbon  wegen  der 
dogmatischen  Deutung,  die  noch  mehr  der  darait  verbundenen  immis- 
sio  in  calicem  anhaftend  geworden.  Auch  die  Reformierten  ma- 
clien  die  erstere  nur  der  Distribution  dienstbar ,  und  in  diesem 
Sinne  diirfte  die  Erneuernng  des  Braucbes,  dem  ttlteren  kircblichen 
Verstandnisse  entsprechend  (§  247),  fttr  unbedenklich  gelten.  Da- 
gegen  erklarte  Luther  Atifangs,  in  Opposition  zu  Carlstadts 
radicalem  Vorgeben,  die  Elevation  (§  248),  weil  unabh&ngig 
von  der  Opferidee  und  nur  bestimmt ,  der  Gemeinde  „das  Sacra- 

ment“  zu  zeigen,  fttr  unbedenklich  und  ihren  ferneren  Brauch  als 

\ 

eine  Sache  der  christlichen  Freibeit.  So  trefflich  der  Act  sich  mit 
der  Idee  der  ,,Anamnese“  verbinden  liess  ,  musste  jedocb  die  Ge- 
fahr  transsubstantiationeller  Vorstellung  und  Verehrung  den  sei¬ 
ner  Stelle  nach  in  der  gesammten  A.  M.’shandlung  ttberhaupt  un- 
sicberen  Brauch  wieder  discreditieren.  Eine  wirklich  unschuldige 
und  liturgiscb  wohl  motivierte  Verwendung  lasst  sicb  nur  bei  dem 
Distributionsacte  denken  (s.  u.). 

Die  dem  Mysterienbraucbe  angepasste  Gewohnbeit  der  Romi- 
schen  Kircbe,  die  Einsetzuugsworte  leise  sprechen  zu  lassen,  wi- 
dersprach  principiell  der  lutherischen  Consecrationsanschauung. 
Der  zugleicb  weit  ttberwiegend  geforderte  Gesangsvortrag  stellte 
ebendarum  ganz  neue  Aufgaben  der  musicaliscben  Composition. 
Ein  liturgisch  gehobenes  Sprechen  ist  so  gewiss  zulttssig,  als  an- 
dererseits  die  Grttnde  fttr  den  Lectionsvortrag  (§  238)  so  wenig 
als  die  fttr  das  Credo  (§  242)  schlechthin  anwendbar  sind  auf  eine 
Segnungshandluug  tiber  Elementen,  fur  die  auch  die  priesterliche 
Znwendung  zum  Altare  anders  noch  motiviert  ist,  da  ein  Handeln 
ttber  den  Altar  hinweg  Seitens  des  hinterstehenden  Liturgen  ,  als 
in  Sttdwestdeutschland  namentlich  beliebtes  Auskunftsmittel,  alien 
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liturgiscben  Traditionen  widerstrebt.  Die  Communicierenden ,  die 
sich  moglichst  scbon  wahrend  des  Consecrationsactes  in  der  Nabe 
des  Altares  sammeln  sollten,  begleiten  diesen  Hohepunkt  der  Feier 
entsprechend  mit  kniebeugender  Andacht. 

§  256. 

Ein  dem  vorausgebenden  Darbringungsgebete  vor  der  Con¬ 
secration  entsprecbender  Uebergangsact  nach  der  letzteren  war 
schon  ins  Auge  gefasst  (§  253).  Sofern  dabei  der  zweite  wenig- 
stens  nicbt  ohne  Einleitung  durcb  den  Liturgen  stattbaft  erscbien, 
erwacbt.  zunfichst  bier  die  Frage,  wiefern  anderweite  Rltere  and 
jungere  VorgSnge  empfeblenswertber  Art  hier  entsprechende  Nach- 
folge  finden  konnten.  Priesterliche  Gebete,  wie  sie  wkhrend  des 
Sanctus  an  dieser  Stelle,  Oder  binter  der  pax  unter  anderen  Ge- 
meindeges&ngen  theilweise  angeordnet  werden  (Hofling,  U.  B. 
S.  117  ff.),  konnen  nicht  in  Frage  komraen.  Dagegen  ist  die  der 
Gemeinde  zugewandte  Zuspracbe  von  1  Cor.  11,  26  die  nabgeleg- 
teste  ausdriickliche  Aufforderung  zur  Anamnese.  Freilich  wtirde 
dieselbe  obne  ein  gewisses  Yorzeigen  der  Elemente  oder  Hinweis- 
ung  auf  sie  liturgisch  nicbt  ausffihrbar  sein.  Die  indicierteste 
Stelle  dafiir  aber  diirfte  ricbtiger  unmittelbar  vor  der  Distribu¬ 
tion  gesucbt  werden.  Ebenso  finden  sich  andere  nachahmungs- 
wertbe  Formen  anderwfirts  erst  vor  der  Priestercommunion.  Aber 
da  die  protestantiscbe  Praxis  nach  dieser  Seite  zu  principiellen 
Aenderungen  genothigt  ist  (s.  u.),  so  fragt  sicb,  ob  nicht  gestattet 
ware,  von  daher  hier  Worten  eine  Stelle  zu  sicbern,  die  ganz  zu 
missen ,  wie  ein  scbmerzlicher  Verlust  erscheinen  konnte.  Dahin 
ist  das  scbone  Wort  der  Romischen  Messe  vor  der  Selbstcommu- 
nion  des  Priesters  zu  rechnen :  „Herr  icb  bin  nicbt  werth ,  dass 
du  unter  mein  Dacb  gehest  etc.  .  .  ,  verbunden  etwa  mit  der 

Bitte  der  Griechiscben  Messe :  ,,0  Gott ,  reinige  mich  Sfinder  und 
sei  mir  gnSdigu.  Die  Nestor ianische  Messe  bietet  Aehnliches. 
Dai  an  scblosse  sich  dann  der  Preis  der  freien  Gnade  in  dem 
einmaligen  Opfer  Christi  sammt  dem  Fractionsgebete,  nach  seinem 
oben  skizzirten  Inhalte,  trefflich  an  (§  253). 
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Dann  wird  man  sich  nur  darliber  schliissig  machen  miissen, 
ob  man  die  neuerdings  immer  allgemeiner  gewordene  Sitte  beibehal- 
ten  will,  das  Agnus  Dei  zwischen  Consecration  und  Vater- 
Unser  eintreten  zu  lassen,  resp.  fragt  es  sich,  wie  dieses  Cultus- 
stiick  zu  jenen  Uebergangsgliedern  ins  Verhaltniss  zu  stellen  sei. 
In  der  Romischen  Messe  steht  es  hinter  der  Pax  und  wird  nur 
durch  drei  priesterliche  Gebetsatze  von  der  nachfolgenden  Prie- 
stercommunion  und  jenem  vorg&ngigen  Demuthszeugnisse  geschie- 
den.  Aber  vom  Priester  selbst  wird  dort  das  Agnus  gebetet,  um 
wkhrend  der  Austheilung  dann  vom  Chore  weiter  ausgefttbrt  zu 
werden.  Aehnlicb  ist  die  Stelle  des  Agnus  Dei  in  der  Armeni- 
schen  Liturgie  vor  der  Priestercommunion,  und  nur  die  Zeit  die¬ 
ses  Brauches,  das  leicht  das  alteste  Denkmal  fur  unser  Cultusstiick 
bilden  konnte,  nicht  sicher  zu  erweisen.  Ursprunglich  hatte  das 
Gregorianum,  in  dem  das  Agnus  nachweisbar  zuerst  auftritt, 
dasselbe  bei  der  Fraction  singen  lassen  ,  bereits  zum  Ausdruck 
daftir,  dass  die  letztere  nicht  mehr  wie  in  Afrika  und  Gallien  nur 
im  Dienste  der  Distribution  gedacht  war  ,  sondern  das  Opfer  des 
Leibes  resp.  des  Lammes  Gottes  selbst  bildlich  darstellen  half. 
Als  sich  dann  spater  diese  Fraction  nur  noch  zum  vermittelnden 
Acte  flir  die  immissio  in  calicem  gestaltete,  gesellte  sich  das  Agnus 
mit  der  Fraction  zu  dieser.  Vor  dem  11.  Jahrhunderte  ist  auch 
das  dritte  Responsum  dona  nobis  pacem  neben  dem  miserere  nobis 
nicht  zu  belegen;  wiihrend  bei  den  Todtenmessen  das  letztere  gar 
keine  Stelle  hat ,  sondern  dona  iis  requiem  und  zuletzt  r.  aeter- 
nam  respondiert  wird.  In  der  Laterankirche  wurde  bei  der  Messe 
auch  an  dritter  Stelle  noch  das  miserere  beibehalten.  —  Die 
alteren  und  einzelne  spatere  lutherische  Kirchenordnungen  haben 
das  Agnus  auch  noch  vor  dem  Distributionsacte ;  herrschende  Sitte 
dagegen  war  und  wurde  es  immer  mehr,  dasselbe  wahrend  der 
Distribution  oder  zum  Schlusse  derselben  singen  zu  lassen  ,  sei  es 
durch  den  Chor,  oder  durch  die  Gemoinde,  im  letzteren  Falle 
schlechthin  deutsch  und  meist  in  der  Form  des  Decius’schen 
Liedes:  ,,0  Lamm  Gottes  unschuldig“.  —  Alle  principielle  Werth- 
ung  deslnhaltes  war  damit  freilich  aufgegeben,  der  an  sich  ebenso 
leicht  als  preisende  Feier  des  einmaligen  Opfers  Christi,  wie  als 
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Ausdruck  siindenbekennender  Beugung  zu  erkennon  ist.  Beide 
Momente  entsprechen  unverkennbar  dem,  was  die  oben  besprochenen 
Mittelglieder  hinter  dem  Consecrationsaete  ausdriicken  wollen. 
Dann  ist  es  aber  unzweifelhaft  als  das  richtigste  und  mit  gliick- 
lichstem  Tacte  erwahlte  zu  bezeichnen  ,  wenn  zunachst  die  Con- 
secrationsworte  sclbst  in  Form  dieser  Feier  und  mit  dem  Bekennt- 
niss  solcher  Beugung  Seitens  der  Gemeinde  aufgenommen  und  re- 
spondiert  werden.  Will  man  dann  die  besprochenen  Mittelglieder 
einfiigen ,  so  fiihren  sie  zwischen  den  Liturgen  und  der  Gemeinde 
getheilt  dieselben  Gedanken  in  betrachtenden  und  betend  gespro- 
chenen  Worten  weiter  aus,  und  ein  Gebetsact  ist  es,  den  letztlich 
dann  das  Vater-Unser  kronend  abschliesst. 

Wie  aber  das  Agnus  Dei  tiberhanpt  relativ  jiingeren  Ur- 
sprunges  ist,  so  fehlt  es  auch  nicht  an  anderen  Vorschlagen,  die  in 
der  That  durch  altere  Vorbilder  der  morgenlandischen  Kirche  ge- 
stutzt  erscheinen.  Man  kann  sich  darauf  berufen,  dass  die  Griechi- 
sche  Messe  ein  freilich  verkUrztes  Laudamus  nach  der  Consecra¬ 
tion,  wie  nochmals  ahnliches  vor  der  Priestercommunion  fiihrt,  die 
Messe  des  Jacobus  aber  das  Gloria  in  excelsis  mit  dem  Hosanna 
verbindet.  Die  En  glisch-bischofliche  Kirche  endlieh  lasst  das 
Laudamus  nach  der  Distribution  vor  dem  Segen  singen.  Da  das- 
selbe  die  erste  Andeutung  des  Agnus  Dei  in  cultiscbem  Brauche 
selbst  auch  enthalt,  daneben  aber  der  Eindruck  des  hochsten  Lob- 
preises  der  hochsten  Erlosungsthaten  trefflich  zu  der  Stelle  nach 
der  Consecration  zu  stitnmen  scheint ,  hat  man  unter  Belassung 
des  einfachen  Gloria  mit  dem  „et  in  terra“  amAnfange  der  Messe 
die  Versetzung  des  grossen  Gloria  hieher  beftirwortet.  Die  letzte 
Entscheidung  dariiber  wird  bis  zur  Prufung  seines  Rechtes  an  der 
seit  Gregor  sanctionierten  Stelle  nach  dem  Kyrie  auszusetzen  sein. 
Hier  legt  sich  nur  schon  das  liturgische  Bedenken  einer  relativ 
zu  grossen  Verwandtschaft  mit  der  Prafation  und  dem  Sanctus 
nahe.  Die  Argumente  aus  den  alten  Liturgieen  aber  sprechen 
violmehr  dagegen ;  sofern  in  den  alten  Morgenlandischen  Litur¬ 
gieen  nur  einzelne  Bestandtheile  daraus  an  dieser  Stelle  sich  fin- 
den,  wahrend  andere  ebenso  sicher  erkennbare  an  ganz  disparater 
auftreten;  der  ursprungliche  Gebrauch  des  vollstandigen  Laudamus 
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aber  als  laudes  matutinae  tiber  alien  Zweifel  erhaben  ist,  wie  es 
in  der  Griechischen  Kirche  noch  heute  am  Schlusse  der  Matin 
von  Chor  und  Geistlicbkeit  vereint  gesungen  wil’d. 

§  257. 

Als  Voraussetzung  fiir  den  Gebrauch  des  V at er -Un  se  rs  iu 
der  Eucbaristie  muss  ahnlich  wie  in  der  Taufliturgie  (§  192)  die 
besondere  Rahebeziehung  des  Herrengebetes  zur  sacramcntalen 
Feier  selbst  gelten.  Die  vorlaufig  vorausgesetzte  Schlnssstelle  im 
eucliaristiscben  Gebetsacte  darf  also  nicht  scblechthin  nur  mit  dem 
anderweiten  Brauche  motiviert  werden  ,  das  Herrengebet  als  die 
feierlicbe  clausula  aller  Gebetsacte  zu  behandeln.  Vielmebr  kenn- 
zeichnet  diese  AufFassung,  soweit  sie  nach  der  Reformation  sich 
theilweise  geltend  macht,  das  scbwindende  Verstandniss  fiir  seine 
specifische  Bedeutung  in  der  Abendmahlsliturgie.  Wenn  Augustin 
gelegentlich  diese  Fassung  zu  vertreten  scbeint,  so  war  sie  nimmer 
die  des  Alterthumes  iiberhaupt,  noch  ist  ihm  die  selbstandig  an- 
derweite  fremd. 

Ebenso  verfehlt  freilich  ware  die  Ansicht,  die  etwa  Justins 
Bericht,  aber  gewiss  nur  nach  irrendem  Verstandnisse,  zu  begiin- 
stigen  scheinen  kann ,  als  hatte  man  dem  Herrengebete  selbst 
auch  eine  consecrierende  Bedeutung  beigelegt.  Nur  Gregor  fasst 
es  allerdings  als  ein  Beteu  super  corpus  et  sanguinem,  wie  nach 
ihm  die  Apostel  die  Elemente  mit  dem  Vater  -  Unser  geweiht 
haben  sollen.  Dagegen  aber,  dass  dies  allgemeinere  Anschauung 
gewesen,  spricht  schon,  dass  alle  Liturgieen  vor  der  Reformation 
dasselbe  hinter  das  Conseerationsgebet  resp.  hinter  den  Opferact 
ordnen  ;  wenn  auch  schwerlich  je  Praxis  war,  wie  es  Einzelne  als 
altere  Romische  ansehen  ,  das  Vater-Unser  dem  Austheilungsacte 
selbst  als  letzten  Schluss  uachzuordnen.  Ausser  den  apostolischen 
Constitutionen  —  eine  darin  ganz  singul&re  Erscheinung  —  herrscht 
namlich  iiber  die  nothwendige  Zugehorigkeit  des  Vater  -  Unsers 
zum  vollst&ndigen  Acte  der  Eucharistie  keinerlei  Dissensus;  so 
dass  Augustin  mit  Recht  sagen  konnte:  —  ,,quam  totam  peti- 
ionem  fere  omnis  ecclesia  dominica  oratione  concludit“.  Wie 
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viel  alter  aber,  als  die  vorliegenden  Liturgieen,  dor  Gemeinde- 
brauch  selbst  gewesen  sein  muss,  beweisen  nicht  nur  das  ausdriick- 
liche  Zeugniss  Cyprian’ s,  sondern  bereits  unmissverstandlicho 
Andeutungen  Tertullian’s.  Dazu  stimmt  die  seit  dem  letzteren 
feststebende  Bezeichnung  als  „oratio  legitima“  oder  „publica  et 
communis“  (Cypr.),  die  technische  Benennung  et xaiv  nifftcov, 
besonders  aber  die  seit  Cyprian  mit  Yorliebe  auf  den  Abendmahls- 
genuss  bezogene  und  Tertullian  schon  in  diesem  Sinne  be- 
kannte  vierte  Bitte,  die  wohl  eben  darum  noch  in  der  Spani- 
scben  Liturgie  durch  das  besondere  Responsum  :  „quia  Deus  esK 
geehrt  wird.  Mehr  nocli  wirkte  dazu  der  Zusammenhang,  in  den  die 
fun  ft  e  Bitte  mit  der  Zusicherung  der  pax  fraterna  gebracht 
wurde.  Auf  diese  Bitte  obenan  fiihrt  Augustin  —  untor  der 
Voraussetzung  der  taglichen  Communion — den  Namen  der  „oratio 
quotidiana“  zuriick;  wie  es  in  Afrika  Sitte  war,  bei  dieser  Bitte 
sich  an  die  Brust  zu  scklagen;  alsbald  aber  die  Ertheilung  des 
Bruder-  und  Friedeuskusses  allgemein  in  die  nachste  Nahe  des 
Yater  Unsers  geriickt  ward  (s.  u.). 

Flir  den  Sinn,  in  welchem  das  Vater  Unser  an  dieser  Stelle 
vermeint  war,  ist  die  vor  Gregor  tiberwiegend  herrschende,  in 
der  Griechischen  Kirche  heute  noch  gebrauchliche  Sitte  von  ent- 
scheidender  Bedeutung,  dass  dasselbe  von  der  Gemeinde  vereint 
gesprochen  wurde,  und  als  eine  erste  Parallelbeziehung  zum  Credo, 
dem  darin  allein  vergleichbaren  Acte ,  wohl  zu  beachten ;  wie 
denn  in  Spanien  beide  Acte  sich  in  unmittelbarer  Continuitat 
folgten.  War  es  doch  auch  das  Vater  Unser  in  der  Messe,  durch 
dessen  Mitsprechen  die  Neugetauften  zuerst  ihr  selbststandiges 
Recht  an  der  ev/rj  niGtwv  bethatigen  durften.  So  wird  es  all¬ 
gemein  als  Bethatigung  und  Bekenntniss  des  Kindesrechtes  auf 
diesem  Hohepunkte  aller  Communionfeier  gefasst,  wie  die  Ueber- 
lieferung  des  Vater  Unsers  in  der  Taufliturgie  der  Eroffnung  des 
Zuganges  zum  Vater  gleichsteht  (§  192).  Verschiedentlich  wird 
auch  in  denWorten,  die  das  Vater  Unser  einleiten,  ausdriicklich  auf 
das Kindesrecht  Bezug  genommen.  So  heisst  es  in  der  Gal  lis  ch  en 
Liturgie:  „Unwiirdigzwar  siud  wir  des  Kindesnamens,  allmachtiger 
v.  Zezschwitz,  Syst.  d.  prakt.  Theologie.  25 
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Gott,  aber  auf  Befehl  unsers  Herrn  Jesu  Christi  .  .  Unter  den 
evangel,  hat  die  erste  Strassburger KO.  Aehnliches.  Augustin  ver- 
bindet  damit  aber  als  seine  Specialist  (§246)  den  Gedanken  des 
Selbstopfers,  wenn  er  sagt:  —  „quia  nos  ipsos  voluit  esse  saeri- 
ficium  suum  —  dicimus  orationem  domini.“ 

Dagegen  fehlt  auffallender  Weise  ganz  allgeraein  das  Bewusst- 
sein,  fiir  welches  das  gemeinsame  Sprechen  doch  instinctiver  Aus- 
druck  war,  dass  dies  Kindesgebet  zugleich  der  Typus  der  innig- 
sten  briiderlichen  Vereinigung  und  Zusammenfassung  vor  dem 
Herrn  ist.  Erst  so  wird  die  voile  Parallele  zu  dem  Credo  in 
seiner  hochsten  Bedeutung  ersichtlich  (§  239)  und  ebenso  ver- 
stSndlich,  wie  beide  so  nahe  zusammenrucken  konnten,  als  mehr 
noch,  wie  das  Vater  Unser  vor  dem  Sacramentsgenusse  selbst- 
sSndig  jenes  Moment  ersetzen  kann,  und  dadurch  der  Abschluss 
des  eucharistischen  Gebetsactes  zur  voile ndeten  Parallele  mit  jenem 
Abschlusse  des  Lectionsactes  wird.  Dort  fasst  sich  die  Gemeinde  zu- 
sammen  im  Glauben  alsim  hochsten  Einheitsbewusstsein,  um  im  Ge- 
meindegebet  dann  priesterlich  vereint  zu  handeln ;  hier  reichen  sich  die 
Betenden  letztlich  in  schlechthin 'wechselseitigem  Fiirbitten  und  in 
hochster  Einheit  aller  Interessen  die  Bruderhande,  um  mit  einander 
als  versohnte  Kinder  Gottes  ins  innerste  Heiligthum  der  Com- 
muniongemeinde  zu  treten  und  ihres  Tischrechtes  bei  Gott  zu  ge- 
brauchen.  Das  Recht  dieser  Parallele  bestatigt  obenan  der  zwie- 
fache  Standort  der  Pax  und  des  Priedenskusses  (s.  u.)  am  ersten 
Anfange  der  missa  fidelium  oder  hier  am  letzten  Schlusse  vor 
dem  Distributionsacte.  Offenbar  aber  gewinnt  erst  durch  dieVer- 
bindung  mit  dem  Vater  Unser  an  letzterer  Stelle  der  Gedanke 
der  subjeetiv  vollzogenen  communio  der  Gemeinde  ihren  vollen- 
deten  Ausdruck.  Nimmt  man  dazu,  dass  der  eucharistische  Ge- 
betsact  insbesondere  zugleich  als  hohere  Einheit  im  Ganzen  ge- 
fasst  sein  will,  so  kann  dann  auch  der  sonst  usuellen  Bedeutung 
des  Vater  Unsers  als  kronender  clausula  alles  glaubigen  Gebetes, 
ohne  Abschwachung  der  specifischen  Bedeutung  an  dieser  Stelle, 
ihr  Recht  gewahrt  bleiben.  Der  Gebetsact  in  seinem  weitesten 
Umfange  schliesst  mit  den  grossten  Reichsbitten  und  wichtigsten 
Anliegen  des  Glaubens,  wie  der  Herr  selbst  sie  seiner  Gemeinde 
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in  den  Mund  gelegt.  Aber  die  Riickkehr  nach  Lobpreis  und  An- 
betung  zur  Bitte  ist  doch  kein  Absteigen ;  vielmehr  steht  mit 
dem  Vater  Unser  die  Gemeinde  aus  der  Beugung  des  Agnus  wie 
des  Opfergebetes  wieder  auf  zmn  priesterlichen  Handeln  hochsten 
Stiles  wi6  zum  Gebrauche  des  vollendeten  Haus-  und  Tischrechtes 
der  selbst  als  communio  und  in  ihr  vereinigten  Kinder  Gottes. 

Demnach  ist  nicht  minder  die  Fassung  des  Vater  Unsers  an 
dieser  Stelle  als  Bitte  um  gesegneten  Genuss  unricbtig  als  jene 
obige  Mitbetheiligung  an  der  Consecration  selber.  Vielmehr  bewahrt 
sich  das  Herrengebet  in  seinem  Selbstrecht,  wie  oben  das  Credo, 
fur  den  selbststandigen  Zweck,  Kindschafts-  und  Gemeinschafts- 
bewusstsein  in  Eins  zu  starken  und  auszusprechen  auf  alien  ent- 
sprechenden  Stufen.  Wie  aber  dieser  Uebergang  zu  Neuem  einen 
selbststandigen  vorbereitenden  Ausdruck,  so  fordern  in  der  That 
diese  Gedanken  eine  liturgische  Vermittlung  des  Verstandnisses 
fiir  die  Gemeinde;  in  der  lutherischen  Abendmahlsliturgie  aber 
um  so  mehr,  als  gerade  in  ihr  die  Stelle  des  Vater  Unsers  eine 
sehr  unsichere  geworden  war. 

§  258. 

Indem  der  unmittelbare  Anschluss  des  Genusses  an  die  Con¬ 
secration  jedes  Elementes  fiir  sich  nach  Luther’s  Vorschlag  eine 
Nachbringung  des  Vater  Unsers  nicht  gestattet,  sondern  die  Vor- 
ordnung  vor  den  Consecrationsact  forderte,  so  gilt  diese  Ausnahme 
doch  nur  fiir  die  Krankencommunion  (§  255),  wo  bei  nothiger 
Verkiirzung  eventuell  auch  fiir  erlaubt  gelten  muss,  das  Vater 
Unser  ganz  wegzulassen.  Dagegen  musste  der  andere  Brauch  des 
paraphrasierten  Vater  Unsers  vor  der  Vermahnung  (§  252),  soweit 
er  Eingang  fand  oder  doch  principmassig  wirkte,  die  alte  Ordnung 
verwirren.  Einzelne  Kirchenordunungen  zwar,  welche  die  Para¬ 
phrase  aufgenommen,  lassen,  weil  diese  das  allgemeine  Kirchengebet 
(s.  u.)  zugleich  vertrat,  das  Vater  Unser  doch  auch  der  Consecration 
folgen;  aber  allgemeine  Tradition  wurde  es,  das  Vater  Unser 
vor  den  Consecrationsworten  zu  beten,  woriiber  die  Idee  letzter 
Steigerung  des  eucharistischen  Gebetsactes  (256)  verloren  geht. 
Wenn  dabei  hie  und  da  namentlich  in  Siid-Westdeutschland  der 
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Gemeinde  wieder  zugewiesen  wurde,  was  wie  in  der  Rom.  Messe 
so  langst  schon  auch  naeh  den  meisten  lutherischen  Kirchenord- 
nungen  nur  noch  als  priesterlicher  Gebetsact  gefuhrt  wurde,  so 
musste  doch  die  Beibehaltung  des  Gesangvortrages  in  diesem 
Falle  das  Vater  Unser-Lied,  also  nur  eine  neue  Form  der  Para¬ 
phrase,  popular  machen ,  da  die  musikalische  Ausfuhrung  des 
Originaltextes,  meist  naeh  altromischen  Mustern;  fur  die  Gemeinde 
zu  schwierig  war. 

Eine  kurze  priesterliche  Einleitung,  iiberwiegend  nur  auf  den 
Befehl  Christi  bezogen  („Praeceptis  salutaribus  moniti44),  war  ur- 
alte  Sitte,  auch  wo  dann  die  Gemeinde  das  Vater- Unser  sprach. 
Etwas  ausfiihrliehere  Einleitungen  bieten  die  Griechische  Liturgie 
und  altere  Gallische  Formulare;  dem  entsprechend  verfahrt  eine 
ganze  Reihe  nachreformatorischer  Kirchenordnungen.  So  muss  es 
allseitig  berechtigt  genannt  werden,  diesen  Brauch  zu  erneuern; 
aber  dann,  was  von  keiner  der  iiblichen  Formeln  gesagt  werden 
kann,  mit  einem  Gedankenausdruck,  welcher  der  wesentliehen  Be- 
deutung  des  Vater  Unsers  an  der  rechten  Stelle  entspricht.  Mit 
dieser  Einleitung  correspondierte,  ebenfalls  seit  uralter  Zeit ,  eine 
ausgefiihrtere  Schlussformel,  die  dem  libera  nos  als  „clausulaK  des 
Herrengebetes  entsprach.  InGallien  erweiterte  sich  die  Wieder- 
holung  der  letzten  Bitte  („E  m  bolismus“)  zu  einem  vollstan- 
digen  Gebete  post  orat.  dom.,  wie  die  altere  Romische  Messe  eine 
selbstandige  Lobpreisung  daran  schloss.  Als  dann  der  Priester 
das  Vater  Unser  sprach,  respondierte  die  Gemeinde  in  ahnlicher 
Weise;  wahrend  die  spatei’e  Romische  Messe  daraus  ihr  auch  nur 
dem  Priester  zufallendes  Schlussgebet:  „Libera  nos“  formulierte. 
Letzteres  gieng,  nur  von  der  Heiligenanrufung  gereinigt,  auch  in 
einzelne  nachreformatorische  Formulare  iiber.  Doch  biirgerte  sich 
dafiir  iiberwiegend  die  dem  Alterthum  fremde  Doxologie  ein;  wo- 
bei  dann  etwa,  wenn  der  Geistliche  auch  diese  selbst  betet,  der 
Gemeinde  ein  „Amen“  zufiel. 

Will  man  mit  dem  Beispiel  der  Normalepoche  Ernst  machen 
und  die  Handlung  zugleich  der  Bedeutung  des  Vater  Unsers  an 
dieser  Stelle  anpassen  (§.  256),  so  wird  man  sich  entschliessen 
miissen,  das  Vater  Unser  wieder  der  Gemeinde  zuzuweisen-  Dann 
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ist  es  aus  denselben  Grunden  wie  das  Credo  (§  242)  von  dieser 
gemeinsam  mit  dem  Geistlichen  zu  sprechen  und  wird  eben  in 
dieser  Yortragsform,  die  bei  Sacramentsfeier  (s.  u.)  nur  hier  ihre 
Stelle  findet,  der  Hohe  des  Momentes  zu  vollentsprechendem  Aus- 
drucke  gereichen.  Um  so  dringender  macht  sich  dann  eine  prie- 
sterliche  Einleitung  nothig,  die  ebenfalls  gesprocken  wird ;  wahrend 
die  Clausula  passend  durcb  gesangweisen  Embolismus  des  Liturgen 
aufgenommen  wttrde,  den  die  Doxologio,  durch  den  Chor  gesungen, 
abschliesst. 

Die  Fragen  um  den  Normaltext  des  Vater  Unsers  sind  nicht 
hier  zu  erortern,  da  der  corrccte  Katechismustext  in  diesem  wie 
in  anderen  Stiicken  den  liturgischen  Textbrauch  in  den  einzelnen 
Kirchengemeinschaften  bodingt. 

§  259. 

Die  enge  Verbindung,  in  welche  endlich  die  „PaxK  zu  dem 
Vater  Unser  tritt,  darf  als  entsckeidende  Bestatigung  fttr  die  Be- 
deutung  des  letzteren  selbst  an  dieser  Stelle  gelten.  Zwar  ist 
diese  Stelle,  in  der  die  Reformation  die  Pax  vorfand  und  nach 
anfanglich  einseitiger  Verwerthung  (s.  u.)  bald  ganz  ausser  Uebung 
kommen  liess,  nicht  die  ursprungliche.  Die  ersten  Anfange  des 
Gebrauches  sind  iiberhaupt  in  dem  Bruder-  oder  Friedenskuss  zu 
suchen,  der  im  apostolischen  Vorbilde  wurzelnd  (1  Thess.  5,  26; 
1  Pet.  5,  14  al.),  zu  Tertull  ian’s  Zeit  bereits  den  letzten  Gebets- 
act  (die  oratio  cum  fratribus)  als  das  „signaculum  orationis“  ab- 
schloss  —  eine  Stelle,  die  ebenso  berechtigt,  ihn  als  erste  Vorberei- 
tung  der  communio  anzusehen,  wie  Te  rtulli  a  n  zugleich  darin  das 
Zeichen  der  bruderlichen  Yersohnung  vor  dem  Annahen  zum  Altare 
erkennt.  Wenn  der  Friedenskuss  zu  eben  der  Zeit  an  den  hohe- 
ren  Fasttagen  unterlassen  wird,  so  dient  das  daneben  zum  Be- 
weis,  dass  auch  die  Beziehung  hoherer  Freuden  und  Ehren  damit 
verbunden  wurde.  —  Die  Ponitenzpraxis  fiihrte  sodann  dem  Frie- 
denskusse  ein  neues  Moment  zu.  Eine  private  Absolvierung  des 
Siinders  kannte  das  Alterthum  nicht.  Der  Wiederaufnahme  in  die 
Gemeinde  bei  solchen,  die  offentlicher  Busse  verfallen  waren,  gait 
allein  die  Frage  der  Zeit  seit  Tertullian.  Bei  diesem  findet 
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sich  auch  zuerst  der  Ausdruck  „pacem  dare,  reddere,K  fur  das,  wag 
der  Biscliof  dabei  im  Namen  der  Gemeinde  zu  thun  hatte.  Seit 
Cyprian  erseheint  zwar  die  Handauflegung  (in  poenitentiam)  als 
specifiseber  Ritus  dafiir  und  bildet  sicb  spater,  als  ante  apsidem 
gescbehend,  zur  geordneten  Gemeindehandlung  aus;  aber  eben 
die  letztere  stand  der  Zulassung  zum  heiligen  Abendmahle  gleich. 
Wurde  dann  die  namentlicbe  Furbitte  fair  die  Ponitenten  als  vor- 
gangiges  Gemeindeopfer  fair  sie  gefasst,  so  empfiengen  diese  nun 
mit  dem  Friedenskusse  das  Siegel  der  erneuerten  Friedensgemein- 
scbaft,  wozu  die  biscboflicbe  Aufforderung  —  nacb  den  constitutt. 
app.:  nr\  eiQ^vri  x ov  &eo v  [texct  nuvxcov  t[ioopu  —  auch  beziiglich 
der  Ponitenten  die  Berechtigung  ertheilte.  Bei  Cyrill  heisst  daher 
nachmals  die  Aufforderung  zum  Friedenskusse:  J>Nehmet  einander 
auf  und  kiisset  einander."  Speciell  aber  wird  sich  aus  jenen 
Voraussetzungen  erklaren,  wie  Augustin  die  zu  seiner  Zeit  mit 
dem  Friedenskuss  verbundene  Benediction  als  eine  Handauflegung 
fassen  kann,  durch  welche  die  „antistites  susceptos  suos  miser  icor- 
dissimae  offerunt  potestati." 

So  vervollstandigte  sich  die  Idee  des  Friedenskusses  wie  die 
Tragweite  der  Pax  zu  einer  Zusicherung  der  venia.  Die  Corre- 
spondenz  mit  der  Ponitentenftirbitte  verkniipfte  dabei  das  „sig- 
naculum  orationis"  durch  ein  neues  Band  mit  dem  Gemeindege- 
bete,  aber  nur  zu  sicherer  KlSrung  der  von  Anfang  an  damit 
verbundenen  Idee  des  vinculum  fraternitatis.  Jemehr  nun  das 
Kirchengebet  seine  selbstandige  Bedeutung  an  den  eucharistischen 
Opferact  abgab  (§  246),  um  so  mehr  nahm  man  auch  aus  diesem 
allein  noch  den  Inhalts-  und  Berechtigungsgedanken  fiir  den  Frie¬ 
denskuss,  mit  dem  sich  nun  die  Gemeinde  zur  gesammten  Opfer- 
handlung  anschickt.  Nach  dem  achten  Buche  der  app.  const, 
heisst  daher  die  Aufforderung :  „Grusset  einander  mit  dem  heiligen 
Kuss“ ;  wahrend  in  den  friiheren  Biichern  die  diakonische  Auffor¬ 
derung’  unter  Motivierung  durch  Ma.  5,  23  f.  lautet:  »Mtj  xig  xaxd 
xivog ,  fiTj  tig  iv  vtioxqC(T8i.u‘  Bei  Cyrill  folgen  sich  so  die 
Acte  der  priesterlichen  lavatio  manuum,  die  diakonische  Aufforde- 
derung  mit  Friedenskuss;  dann  sofort  die  Prafation.  Der  Frie¬ 
denskuss  soli  nach  ihm  ebenso  Zeichen  der  Vereinigung  in  brii- 
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derlicher  Liebe  als  der  gegenseitigen  Vergebung  im  Besondern 
sein.  Die  Handwascbung  der  Priester,  die  bei  Cyrill  und  in  den 
app.  const,  zuerst  auftritt  und  sp&ter  in  der  morgenlandischen 
Kirebe  den  gleichen  Ritus  fur  die  Laien  beim  Eintritt  in  das  Got- 
teshaus  nach  sicb  zog,  gait  ebenso  als  Symbol  der  Reinigung  von 
Siinden  vor  dem  Opfer. 

Gemeinsam  theilen  auch  in  der  n&chsten  Folgezeit  der  Frie- 
denskuss  und  die  Anwiinschung  der  Pax  ihre  Schicksale.  Verfolgt 
man  das  weitere  Herabrticken  beider  in  der  Abendmahlsliturgie 
schrittweise,  so  bildet  die  Galliscbe  und  Sp  anise  he  Messe  das 
nachste  Mittelglied.  In  beiden  stehen  Pax  und  osculum  zwar 
noch  vor  der  Prafation  aber  schon  mitten  im  eucharistischen 
Gesammtacte;  in  Gallien  mit  einem  eigenen  Gebete  ad  pacem, 
dem  Oblationsacte  und  der  oratio  post  nomina  folgend ;  inSpanien 
nach  der  oratio  missae,  wie  es  die  Mozarabische  Liturgie  nennt, 
und  nach  der  Fiirbitte  fur  die  Opfernden  und  Gestorbenen.  Dabei 
gibt  sich  ausdriicklich  schon  der  Gedanke  kund,  dass  mit  dem 
Friedenskuss  an  dieser  Stelle  geschehe,  vermoge  dessen  die  Com- 
munikanten  „digne  Sacramento  corporis  et  sanguinis  consocientur,44 
weil  durch  denselben  „caritate  reconciliati  omnes  invicem44;  oder  es 
geschieht  nach  Gallischem  Brauch  mit  der  Bitte  verbunden: 
„in  consortium  nos  divinorum  sacrificiorum  dignanter  admitted 

Diese  Fassung  selbst  empfahl  dann  freilich  vielmehr  die 
Stelle  unmittelbar  vor  der  Austheilung,  in  der  sich  denn  auch 
pax  und  osculum  schon  friiher  nach  altromischer  Praxis  und 
in  der  Afrikanischen  Messe  zu  Augustin’s  Zeit  linden.  Als 
allein  richtige  Stelle  bezeichnet  so  Innocenz  I.  im  J.  416,  im 
bewussten  Gegensatze  zu  dem  anderen  Brauch,  die  Stelle  hinter 
Consecration  und  Yater-Unser,  so  dass  die  mysteria  durch  die  Pax 
als  abgeschlossen,  und  durch  den  Friedenskuss,  wie  er  findet,  zu- 
gleicb  der  consensus  populi  zu  jenen  dargestellt  werde.  Ebenso 
steht  in  Afrika  zu  Augustin’s  Zeit  die  Sitte  schon  fest,  das  „ oscu¬ 
lum  sanctum44  nach  dem  Vater  Unser  vor  dem  Distributionsact  zu 
geben.  Bei  der  Bedeutung,  die  in  Afrika  speciell  das  Yater-Unser 
an  dieser  Stelle  durch  die  Betonung  der  funften  Bitte  gewon- 
nen  hatte  und  noch  mehr  durch  die  Ideenverbindung ,  in  welche 
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hier  die  mit  dem  Friedenskuss  verbundene  Benediction  mit  der 
Handauflegung  gesetzt  wurde  (s.  oben),  ist  es  sehr  nabe  gelegt, 
Afrika  als  das  eigentliche  Mutterland  fiir  die  neue  Stellenanord- 
nung  der  Pax  anzusehen. 

Vor  Allem  aber  muss  man  als  das  Uebereinstimmende  bei 
all’  diesem  Wechsel  ansehen,  dass  die  durcb  Tertullian  ver- 
tretene  Uridee,  das  signaculum  mit  der  oratio  in  Yerbindung  zu 
setzen,  nie  vollig  aufgegeben  wird  und  vielmebr  durcb  den  An¬ 
schluss  an  das  Yater  Unser  an  dieser  Endstelle  aller  eucharisti- 
scben  Gebete  (§.  256)  den  vollendeten  Ausdruck  gewinnt,  der 
seinerseits  wieder  dem  Gedanken  der  bruderlich  und  priesterlick 
betenden  Yereinigung  im  Vater-Unser  zu  unmittelbar  klarera  Her- 
yortreten  verbilft. 

§  260. 

Allmahlich  lockerte  sicb  dann  das  Band  zwischen  dem  Frie¬ 
denskuss  und  der  Pax.  Scbon  zu  Innocenz  I.  Zeit  scbeinen  bie  und 
da  nur  die  Priester  den  Kuss  gewecbselt  zu  haben,  docb  berrscbte 
unzweifelbaft  lange  nocb  als  allgemeine  Sitte  der  Bruderkuss  der 
Gemeinde  selbst,  je  nacb  den  Gescblecbtern  gescnieden;  nur  dass 
er  sicb  allmahlich  auf  die  thatsachlich  Communicierenden  ein- 
scbrankt ;  wahrend  der  Friedensgruss  nocb  immer  auf  die  Gesammt- 
gemeinde  bezogen  wurde.  Erst  nacb  Innocenz  III.  kommen  die 
sogenannten  osculatoria  auf,  Tafelcben  mit  dem  Bilde  des  Gekreu- 
zigten,  die  der  Priester  zum  Kuss  herumreicbte  ;  um  bald  nur  nocb 
eine  zwiscben  den  Klerikern  wecbselnd  getheilte  Geberde  als  An- 
deutung  des  Kusses  zuriickzulassen ;  wahrend  die  Gemeinde  nur 
nocb  die  priesterliche  Friedensversicberung  entgegennimmt.  So 
kiisst  aucb  der  Romische  Priester  nacb  dem  kurzen  Gebete,  das 
die  Pax  aufnimmt,  und  vor  den  beiden  Gebetsformeln,  die  dann 
noch  der  Selbstcommunion  vorhergehen,  den  Altar.  Fiir  die  Re¬ 
formation  blieb  dann  nur  die^Frage  um  die  Pax  selbst,  die  man 
zwischen  Vater  Unser  und  Distribution  vorfand. 

Da  an  Stelle  des  Romischen  Buss-  und  Beicbtsacramentes 
eine  evangeliscbe  Beicbt-  und  Absolutionsform  Anfangs  feblte 
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und  als  Yorbereitung  fur  die  Abendmablsfeier  vielmebr  die  Lekr- 
priifung  die  hohere  Bedeutung  gewann,  sah  Luther  u.  A.  Anfangs 
in  der  Pas  an  dieser  Stelle  den  geniigenden  und  evangelischen  Ersatz 
einer  Absolutionsform  („vox  plane  evangelica,  annuncians  remissio- 
nem  peccatorum“) ;  wahrend  die  alte  Kircbe  auch  bei  der  Wieder- 
aufnabme  der  Ponitenten  doch  nur  den  Gemeindefrieden  darin 
ausgcsprochen  fand.  Das  nock  in  einzelne  lutherisclie  Kirchenord- 
nungen  iibergegangene  Responsum  „et  cum  spiritu  tuo“  entspricht 
der  letzteren  Passung  und  erhielt  die  Erinnerung  daran,  dass  An- 
wiinschung  des  Friedens  die  ursprttngliche  Gemeinform  der  prie- 
sterlichen  salutatio  war  (§  233). 

Wie  jene  Auffassung  Luther’s  in  der  formula  missae  von 
einer  gewissen  Ueberspannung  der  Idee  der  Pax  nicht  froige- 
sprochen  werden  kann,  so  sehen  wir  schon  zwei  Jahre  spater  den 
Brauch  der  Pax  iiberhaupt  von  ihm  selbst  wieder  aufgegeben. 
Der  andere  Brauch  des  Yater-Unsers  half  dazu  und  die  allmah- 
lich,  namentlich  in  Mittel-  und  Norddeutschland,  sich  einbiirgernde 
sogenannte  „o£fene  Schuld“  nach  der  Predigt  durfte  als  entspre- 
chendere  Form  einer  nahe  vor  dem  eucharistischen  Act  eintreten- 
den  offentlichen  Absolution  gelten.  So  erkl&rt  sick,  dass  allm&h- 
lich  die  vollige  Auslassung  der  Pax  in  der  „deutschen  Messe“ 
Luther’s  allgemeine  Nachfolge  fand.  Die  Wiederaufnahme  in  den 
meisten  neueren  Liturgieen,  sammt  der  Zusammenordnung  mit  dem 
Vater-Unser,  erweist  sich  so  als  eines  der  erfreulichsten  Zeichen 
eines  auch  liber  das  Maass  der  Reformation  selbst  hinausgehenden 
wiedergewonnenen  liturgischen  Verstandnisses. 

Als  Votum  muss  die  Pax,  wie  auch  seit  der  Reformation  all- 
gemein  gefordert  wurde,  der  Gemeinde  zugewendet  gesungen  oder 
gesprochen  werden;  aber  weil  dieselbe  nicht  bios  als  Salutation 
zu  gewohnlicher  Stellungnahme  des  Amtes  zu  fassen  ist,  respon- 
diert  die  Gemeinde  richtiger  nicht:  „et  cum  spiritu  tuoK  s’ondern 
ihre  glaubige  Aufnahmeund  Gleichstimmigkeitbezeugend  :  „Amen“. 
Ebenso  ist  statt  des  »semper  vobiscum«,  das  der  Romischen  Messe 
entnommen  in  mancherlei  Yerdeutschung  fortlebte,  die  altmorgen- 
landischo  Form :  „mit  Euch  allen“  vorzuziehen. 

Der  eucliaristische  Vorbereitungsact  hat  an  der  Pax  seine  ab- 
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schliessende  Versiegelung.  Aber  nicht  ebenso  unmittelbar  client 
dieselbe  zur  Eroffnung  der  Distribution.  Dem  entspracb  das 
„Sancta  Sanctis",  das  Tertullian  scbon  bekannt  scbeint  und  das 
ganze  Alterthum  bewahrt  hat.  Ihm  umschreibende  Formeln  zu 
substituieren ,  behalt  immer  etwas  Abschwachendes ;  so  passend 
namentlich  die  Strassburger  und  Frankfurter  Formeln  an  sich  ge- 
nannt  werden  konnen.  Die  Frage  beriihrt  sich  mit  anderen. 
Oben  (§.  256)  ist  der  bestempfohlenen  Verwendung  von  1  Cor. 
11 ,  26  gedacht  und  ihr  die  Stelle  unmittelbar  vor  der  Distribu¬ 
tion  gewahrt  worden.  Mit  ihrem  Brauch  verbindet  sich  notwen- 
dig  ein  Vorzeigen  der  geweihten  Elemente,  von  Luther  an  weni- 
ger  geeignetem  Orte  empfohlen  (§.  255).  Mit  dem  Sancta  sanctis 
vereint  fiigt  es  im  Moment  der  entscheidenden  Handlung  (§.  218) 
zu  der  Erinnerung  an  die  Heiligkeit  der  Stunde  die  an  die  ent- 
sprechende  Jungeraufgabe.  Dann  nimmt  wahrend  des  Amen  nach 
der  Pax  der  allein  amtierende  Pfarrer  die  Patene  mit  den  Hostien, 
oder  der  assistierende,  der  wahrend  der  Vorhandlung  auf  der 
unteren  Stufe  des  Altars  knieend  verharrt  hat,  betritt  den  Altar 
und  nimmt  neben  jenem  den  Kelch,  auf  den  der  Einzelamtierende 
bei  den  betreffenden  Worten  nur  verweisen  kann  —  und,  zur  Ge- 
meinde  gewendet,  sprechen  sie  unisono  erst:  „das  Heilige  den 
Heiligen“;  dann  der  Erste:  „so  oft  ihr  von  diesem  Brote  esset“, 
und  der  Zweite:  „so  oft  ihr  von  diesem  Kelche  trinket“,  und  ge- 
meinsam  dann:  „sollt  ihr  des  Herren  Tod  verkiindigen  bis  dass 
er  kommt.“  Die  entsprechendste  Antwort  ware  das  von  der  Ge- 
meinde  gemeinsam  gesprochene:  „Woll’n  wir  des  Herrn  Tod  ver- 
kiindigen.  . .“  mit  dem  von  Allen  gemeinsam  gesungenen :  „Amen“. 
Damit  bricht  die  erste  Serie  zum  Empfang  des  Sacramentes  auf. 

§  261. 

Der  aller  Schranken  mit  Recht  erledigte  Altar  (§.  97),  sollte 
auch  rHumlich  gestatten ,  dass  an  alien  drei  Seiten  knieend  eine 
Jttngerschaar  zugleich  das  Sacrament  empfienge,  beide  Elemente 
unmittelbar  hintereinander.  So  berechtigt  ideell  der  altkirch- 
liche  Gedanke  geachtet  werden  mag,  die  stehende  Haltung  als 
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Ehrenausdruck  fiir  eine  Handlung  zu  empfehlen,  die  an  Buss- 
und  Fasttagen  principiell  nicht  gefeiert  wurde,  so  unmittelbar 
empfiehlt  sick  dem  christlichen  Gefiikle  die  spatere,  in  anderen 
Kirchen  so  gut  wie  in  der  lutherischen  eingebiirgerte  Sitte,  nicht 
ohne  Zeichen  demiithiger  Beugung  vor  dem  Allerheiligsten  zu 
nahen  und  davon  zu  scheiden,  wabrend  desEmpfanges  aber  diesor 
den  vollen  Ausdruck  zu  geben. 

Die  Spendeformel  bildet  das  entscheidende  Moment,  so- 
wokl  fur  die  Wesenserfahrung  des  Sacramentes  (§.  127;,  als  fiir 
das  zeugende  und  die  Gemeinde  vei'einigende  Bekenntniss  von  dem- 
selben,  Der  wachsend  einseitige  Nachdruck  auf  die  priesterliche 
Herstellung  und  Aufopferung  des  Sacramentes  erklart  dabei,  dass 
so  spat  und  erst  in  Folge  der  besonderen  Notkigung,  die  Laiencom- 
munion  von  der  der  Priester  ausdriicklich  zu  unterscheiden ,  auf 
eine  bekennend  exhibitive  Formel  in  der  zweiten  Halfte  des  Mit- 
telalters  Bedacht  genommen  wurde.  Und  wenn  die  lutheriscke 
Praxis  dafiir  andere  Motive  hatte,  so  trat  doch  in  der  ersten 
Zeit  auch  nach  der  Reformation  das  Interesse  an  der  Distributions- 
formel  gegen  das  Geniige  an  den  Consecrationsworten  zuriick,  bis 
die  kryptocalvinistischen  Streitigkeiten  das  Bewusstsein  obenan 
der  bestimmten  Bekenntnisspflicht  in  diesem  Hauptmomente  der 
Handlung  erweckten,  das  die  neueren  Unionsbestreungen  nur  ver- 
scharfen  konnten.  Wenn  in  ersterer  Zeit  namentlich  der  Gegen- 
satz  zum  Anlass  wurde,  ohne  liturgische  Berechtigung  und  dog- 
matische  Nothigung  iiber  des  Herrn  eigene  Worte  hinauszugehen 
(„der  wahre  Leib“),  so  hat  sich  um  so  mehr  iiber  den  verschie- 
denen  Phasen  des  Confessionskampfes  die  kirchliche  Bekenntniss¬ 
pflicht  nach  den  zwei  Seiten  klar  und  festgestellt :  gegeniiber 
aller  bios  umschreibenden  oder  historisch  iiber  Christi  Thun  refe- 
rierenden  Formeln  dem  Sakramentsworte  tovt'  ictiv  selbst  den 
wortgetreuen  Ausdruck  zu  geben,  und  andererseits  den  die  Gegen- 
wart  der  himmlischen  Gabe  fixierenden  Moment  durch  das  „Nehmet 
hin  und  esset“  zu  markieren;  wobei  die  dogmatische  Bedeutung 
der  manducatio  oralis  fiir  das  lutherische  Lehrbewusstsein,  gegen¬ 
iiber  mancherlei  anderem  altkirchlichen  Gebrauch,  iiber  die  Art 
der  Darreichung  und  desEmpfanges  zugleich  entschied.  Mit  dem 
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Votum,  dessen  selbstandige  Anftigung  mit  der  gesonderten  Wer- 
thung  der  Bekenntnissform  entsprechend  im  Werthe  steigen  musste, 
erneuert  sich  zum  Theil  altkirchliehe  Sitte.  Nur  sollte  diese  in 
dem  entsprechend  wichtigen  Momente  auch  Nachfolge  linden, 
dass  das  „Amena  der  Empfangenden  ein  Echo  zu  den  Spende- 
worteu  bildete ;  um  so  mehr  als  dies  mit  der  gesteigerten  Bekennt- 
nissbedeutung  der  Spendeformel  selbst  im  Werthe  steigen  muss. 
Eine  weitex'e  liturgische  Umrahmung  des  Spendeactes  darf  in- 
sofern  als  ein  indiciertes  Bediirfniss  gelten,  als  sich  mit  serien- 
weisem  Empfang  des  Sacramentes  die  Einheit  der  Gemeindehand- 
lung  thatsachlich  in  eine  gewisse  Zersplitterung  auflost.  Dadurch 
ist  die  Begleitung  des  Distributionsactes  durch  Gesange,  friiher 
von  ganzen  Psalmen  und  nachmals  Antiphonen,  endlich  von  ent- 
sprechenden  Liedern,  eine  namentlich  in  der  lutherischen  Kirche 
wachsend  beliebte  Sitte  gerechtfertigt ;  wahrend  bei  den  Reformier- 
ten  die  letzten  Reden  nach  Joh.,  oder  Jes.  53,  unter  dem  Distribu- 
tionsaete  vorgelesen  werden.  Dem  Chore  bei  dieser  musikali- 
schen  Begleitung  die  Hauptrolle,  wenn  auch  nattirlich  nicht  wie 
in  der  griechischen  Kirche  Spendungsworte  selbst  zuzuweisen, 
ist  richtig  gefiihlt  (§  232) ,  wie  die  Ausfiillung  der  Pausen  durch 
leises  Orgelspiel  ein  auch  im  weiteren  Umfange  berechtigtes  Be- 
durfniss  der  Gemeinde,  hie  und  da  Raum  zu  stillem  Gebet  und 
Betrachten  zu  lassen,  am  richtigsten  Orte  befriedigt.  Eine  Reiho 
von  begleitenden  Liedern  sind  usuell  auch  fUr  die  Gemeinde  fest- 
gestellt. 

§  262. 

Dass  die  Amtsdiener,  wenn  mehr  als  einer  amtiert,  sich  mit 
der  Gemeinde  das  Sacrament  gegenseitig  zugleieh  reichen,  sollte 
als  letzter  Rest  der  altkirchlichen  Sitte,  dass  die  ganze  gegenwar- 
tige  Gemeinde  communiciert  (§.  210),  nicht  schlechthin  vom  in- 
dividuellen  Bediirfniss  abhangig  gelten;  wie  dass  sie  es  nach 
alien  Andern  nehmen  nicht  bios  durch  Utilitatsriicksicht  auf  die 
weitere  Handlung,  sondern  im  Sinne  ihres  vorgangigen  Dienstes 
fur  die  Gemeinde  nahegelegt  ist.  Um  so  empfindlicher  muss  das 
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vorhandene  Bedurfniss  des  fiir  lange  Zeiten  cinsam  amtierenden 
Pfarrers  dadurch  gekrankt  gelten,  dass  er  sich  selbst  nicht  reichon 
darf,  womit  er  fort  und  fort  Anderen  dient ;  da  das  von  der  alte- 
ren  lutherischen  Praxis  reich  genug  befiirwortete  Recht  der  Selbst¬ 
communion  nachweisbar  tiberwiegend  wegen  der  Gunst  verworfen 
wurde,  die  es  bei  den  Reformierten  von  damals  fand. 

Nur  seelsorgerlicher  Cautelen  bedarf  es  dabei,  wie  sie  in  den 
ftlteren  lutherischen  Kirchenordnungen  nicht  fehlen.  Wo  Selbst¬ 
communion  angewendet  wird,  gehort  auch  sie  an  die  letzte  Stelle  ; 
als  Empfaugsform  aber  empfiehlt  sich  obenan  die  der  Armen. 
Liturgie:  „Ich  geniese  glkubig  deinen  heiligen  Leib“  u.  s.  w. 

Bei  den  Romischen  sind  Formfragen,  wie  um  den  Ueberblieb 
von  geweihten  Elementen  mit  der  Priestercommunion  selbst  auch 
connex.  Die  Verwendung  des  sogenannten  Spulkelches  an  Con- 
vertiten  ist  auch  eine  Reminiscenz  von  daher.  Ueber  die  Eulo- 
gien  s.  oben  (§  247).  Ohne  Griinde  gleicher  Aengstlichkeit  findet 
sich  auch  bei  den  alten  lutherischen-  Praktikern  manche  peinliche 
Casuistik,  speciell  fiir  Falle  der  Krankencommunion.  Wohl  aber 
fordertneben  derWtirde  des  Sacramentes  die  Gefahr  aberglkubigen 
Missbrauches  moglichste  Anpassung  der  Weihe  an  den  Bedarf,  wobei 
geringere  Differenzen  am  richtigsten  durch  Brechen  oderReichen  von 
je  zwei  Hostien,  wie  durch  entsprechende  Vertheilung  des  Weines 
ausgeglichen  werden.  Allen  ungehorigen  Prarogativen  des  Altar- 
dieners  ware  schon  durch  entsprechende  Ordnung  der  Proskomidie 
beim  Offertorium  zu  wehren  (s.  u.). 


§  263. 

Zur  Postcommunion  leiten  bereits  die  den  Distributions- 
act  begleitenden,  resp.  ausleitenden  Gesange  iiber;  Danksagung 
aber  und  Lobpreis  ist  ihr  selbstandigeir  Charakter.  In  diesem  Sinne 
eroffnet  zunachst  der  in  ;,Halleluja“  auslaufende  Versikel  (§.  233) 
die  Dankcollecte  (§  243),  w&hrend  die  Salutation,  um  nicht  durch 
qahe  Haufung  entwerthet  zu  werden,  richtiger  bios  vor  dem  letz- 
ten  Segensact  eintritt.  Von  anderweit  gebrauchlichen  Schlussacten 
und  Gesangen  empfiehlt  sich  vor  Allem  das  ;jNunc  dimittis^,  das 
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auch  die  Griechische  Kirche  an  dieser  Stelle  hat.  Ebenso  hat  die 
Griechisehe  Liturgie  schon  vor  dem  Vater-Unser  und  Distribu- 
tionsaet  eine  Reihe  Bitten,  die  in  ktirzerer  Zusammenfassung  nach 
dem  letzteren  wiederkehren  und  sich  durch  ihren  Inhalt  (;,Lasset 
uns  den  Herrn  bitten,  dass  wir  diesen  Tag  in  Heiligkeit,  Friede 
und  ohne  Siinde  beschliessen  mogenK  etc.)  fur  diese  Stelle  drin- 
gend  empfehlen.  Dagegen  ergibt  sich  ftir  eine  Lection,  so  treff- 
lich  hie  und  da  Ps.  28  u.  A.  daftir  gebraucht  wird,  kaum  noch 
eine  passende  Stelle,  da  der  Benedictionsact  mit  der  allgemeine- 
ren  Lobpreisung  selbstandig  wieder  als  Schluss  des  ganzen  Gottes- 
dienstes  gewtirdigt  sein  will. 

*  Ebendeshalb  hebt  der  letztere  sich  durch  Salutation  mit  Recht 
fur  sich  ab,  fordert  aber  fttr  sich  auch  einen  Dankesausdruck,  auf 
die  Segnungen  des  ganzen  vorgangigen  Gottesdienstes  bezogen. 
Fur  diese  kam  das  in  der  Romischen  Messe  bios  in  Fastenzeiten 
verwendete:  „Benedicamus  domino  —  Deo  dicamus  gratias“,  mit 
Recht,  wenn  auch  nur  vereinzelt  in  stehenden  Gebrauch.  Der  nach- 
folgenden  Benediction  iiber  die  Gemeinde  entpricht  dann  in 
bewusster  Parallele  die  Benedeiung  Gottes,  getheilt  zwischen  dem 
Liturgen  und  der  Gemeinde.  Veranderungen ,  dem  Kirchenjahrs- 
wechsel  angepasst,  kamen  erst  im  Mittelalter  auf  und  nur  in  der 
Form  von  Benedicamusliedern ,  aus  Erweiterungen  entstanden, 
nach  beliebter  Sitte  wie  beim  Sanctus  (§  251).  Zu  dieser  Gattung 
gehorte  das  bekannte  Puer  natus  in  Bethlehem  fur  Weihnachten, 
das  sich  als  Wechselgesang  zwischen  Chor  und  Einzelstimmen 
lateinisch  und  deutsch  langer  auch  in  unserer  Kirche  erhalten  hat. 
Gerade  hier  muss  jedoch  eine  ausfiihrende  Erweiterung  als  unge- 
horig  bezeichnet  werden.  Es  ist  zusammengefasste  Dankesform  fur 
den  ganzen  Gottesdienstsegen,  wie  es  im  Mittelalter  in  der  Romi- 
schen  Kirche  geradezu  als  Entlassungsform  gait.  Wurde  doch 
das  Segensgebet  —  oratio  super  populum  — ,  das  in  der  altromi- 
schen  Messe  schon  die  Stelle  der  ausdriicklichen  Segensertheilung 
vertrat,  nach  dem  Leonianum  und  Gregorianum  selbst  nur  an 
Fasttagen  gebraucht.  Wenn  das  Gelasianum  den  Gebrauch 
dieser  oratio  erweitert  bietet,  so  beweist  dies  nur,  dass  dieses 
Sacramentar  seine  Eigenthumliehkeiten  der  Gallischen  Recen- 
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sion  dankt,  wie  die  meisten  Gallisch-Deutschen  Messen  das 
ganze  Mittelalter  hindurcli  dieses  Segensgebet,  wenn  nicht  in  alien 
Messen,  so  doch  ftir  die  Sonntage  brauchen. 

Der  Segensact  am  Schlusse  der  Messe  ersclieint  niimlich  von 
Anfang  an  durch  Unklarheiten  bedrlickt,  dio  ihn  vor  der  Refor¬ 
mation  zu  keiner  recht  selbst&ndigen  Ausbildung  koramen  liessen. 
Zum  Theil  sind  es  Unklarheiten,  welche  die  ganze  Postcommunion 
angehen,  weil  der  Gesammtscbluss  nicht  klar  vom  Theilschlusse 
der  eucharistischen  Handlung  unterschieden  wird,  —  ein  Ver- 
fahren,  das  sich  freilich  aus  der  immer  ausschliesslicheren  Herr- 
schaft  des  eucharistischen  Handlungsbegriffes  sehr  leicht  erkliirt. 
1st  doch  das  „ite  missa  est“  am  Schlusse  der  Romischen  Messe 
eigentlich  nur  der  an  das  letzte  Ende  gertickte  Schluss  der  Kate- 
chumenenmesse.  Andererseits  aber  finden  wir  schon  in  den  friihe- 
sten  morgenlSndischen  Messen  (Const,  app.  altere  Form)  Post- 
communiongebete ,  die  den  Eindruck  eines  beabsichtigten  Gottes- 
dienstschlusses  selbst  machen ,  wahrend  wir  ebenso  den  Dank  ftir 
den  Sacramentsgenuss  als  selbstSndigen  Ausdruck  fordern. 

Erste  Spuren  eines  Benedictionsactes  finden  sich  schon  bei 
Tertullian  und  Cyprian;  aber  wir  kennen  weder  Form  noch 
Stelle  mit  Gewissheit ;  nur  dass  der  Letztere  es  zu  den  specifischen 
Vorrechten  des  Sacerdotiums  rechnet  (§  245),  wie  die  altere  Form 
der  App.  Const,  schon  den  sogenannten  grossen  Segen  (s.  u.)  dem 
Bischof  und  Priester  ausschliesslich  vorbehalt.  Bei  Augustin 
fanden  wir  den  Act  (;,benedictio  populi“)  noch  wunderbar  ver- 
flochten  mit  der  Idee  einer  Handauflegung  und  eben  darum  mit 
dem  Friedenskusse  verbunden  (§  259),  also  aber  vor  der  Distri¬ 
bution.  Wenn  sich  dies  spater  in  Gallien  erneuert  zeigt,  braucht 
also  nicht  bios  die  besondere  Zweckrucksicht  entschieden  zu  haben, 
die  es  dort  empfahl  (§  247).  In  jener  Beschreibung  der  Const, 
app.  aber  findet  sich  dieser  Segensact  in  vollstandigster  Form 
sogar  auch  vor  dem  Opferact. 

Dazu  miissen  besondere  Grtinde  gewirkt  haben,  und  sie  sind 
nicht  schwer  zu  erkennen.  Voraus  geht  namlich  am  letztgenann- 
ten  Orte  das  eigentliche  Kirchengebet.  Gebet  und  Segen  aber 
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sind  ebenso  wesentlich  correspondierende  (§  194) ,  als  seit  alt- 
testamentlichem  Tempelbrauch  cultisch  verbundene  Handlnngen. 
Dann  muss  die  Grundidee  obenan  zu  Augustin’s  Zeit  nicht  min¬ 
der  gewahrt  gelten ;  dann  Benediction  uud  Friedenskuss  folgt  dort 
auf  das  Vater-Unser.  Eben  dasselbe  finden  wir  inSpanien,  wo 
sich  nur  die  immissio  in  calicem  dazwiscben  schiebt.  In  der  That 
aber  wird  man  der  benedictio  an  dieser  Stelle ,  ahnlich  wie  dem 
Friedenskusse  (§.  259),  auch  eine  Beziehung,  hier  der  Weihe  und 
segnenden  Zufiihrung,  auf  den  vorliegenden  Sacramentsgenuss  zu- 
schreiben  miissen. 

Nur  wo  man ,  wie  in  G  a  1 1  i  e  n  ,  mit  Bewusstsein  zwischen 
Segnung  der  Nichtcommunicierenden  und  Schlusssegen  nach  der 
Communion  zu  unterscheiden  anfieng,  hob  sich  dann  der 
letztere  als  wesentlicher  Schlussact  heraus.  Dafiir  diente  als 
entsprechende  Unterlage ,  dass  schon  die  altesten  Gallischen 
Messen  (Mone)  die  Collecten  zur  consummatio  missae  von  der 
oratio  post  eucharistiam  klar  unterscheiden.  Demgemass  gewann 
der  Benedictionsact  selbst  eine  liturgische  Ausdehnung  (vgl.  Miss. 
Goth.)  wie  anderwSrts  nirgend.  Freilich  wurden  diese  erweiterten 
Segensformeln,  de  tempore  mannigfach  variiert  und  gliedweise  von 
der  Gemeinde ,  wahrend  der  Priester  das  Kreuz  schlagt ,  mit 
„Amen“  respondiert,  ebenso  auf  jenen  Zwischenact  fur  die  Nicht¬ 
communicierenden  tibertragen.  Auch  die  Mozar  abische  Liturgie 
hat  ahnliche  Variierungen  fur  den  Segensact  an  der  bezeichneten 
Stelle ;  aber  sie  bietet  daneben  wenigstens  die  Aaronitische 
Segensformel  (4  Mose  6) ,  die  von  I s i d o r  sogar  allein  er- 
wahnt  wird.  Das  gehort  zu  den  selteneren  Erscheinungen  und 
weist  direct  auf  die  obige  Praxis  nach  den  apostolischen  Consti- 
tutt.  zurtick ,  wo  trotz  der  mitten  inneliegenden  Stelle  vor  dem 
Opferact  der  Aaronitische  Segen  —  „der  grosse“  neben  1  Cor.  13, 
13  genannt  —  als  Ordnungsform  sich  behauptet;  wahrend  auch 
die  ubrigen  morgenlandischen  Messen  im  Segensacte  am  Schlusse 
nur  Wunschformen  haben,  zum  Theil  mit  neutestamentlich  trini-  . 
tarischer  Fassung,  oder  wie  die  Romische  Messe  nur  Segens- 
gebete  fiihren,  wenn  auch  nach  ausdriicklicher  Aufforderung  an 
die  Gemeinde  zum  Empfang  des  Segens. 
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§  264. 

Der  Sogensact  am  Schlusse  des  Gottosdienstes  ist  principiell 
als  ein  ganz  selbstandiger  Theil  im  Communionleben  der  Gemeinde 
wie,  von  dorther  ubertragen,  in  alien  anderweiten  Benedictionsliand- 
lungen  zu  wtirdigen.  (§  207).  Einestheils  muss  der  priester- 
liche  Segen  als  der  significante  Ausdruck  alles  hoheren  Gebens 
gefasst  werden  (Hebr.  7,  7),  und  bildet  so  am  Schlusse  des  Com- 
muniongottesdienstes  die  ausdrttckliche  Zusicherung,  dass  alle  in 
den  gottlichen  Gnadenmittelu ,  die  gonossen  sind ,  dargebotonen 
Realsegnungen  als  mit  Reeht  anzueignende  der  Gemeinde  gehoron 
und  ihr  zum  Schlusse  ausdriicklich  gleichsam  aufs  Haupt  gelegt 
werden.  Darum  ist  der  Segen  distributive  der  Gemeinde  zu- 
zusprechen,  wenn  auch  als  wunschweise  an  den  Herrn  gerichtet, 
der  allein  segnen  kann.  Die  communicative  Form,  die  in  sp&terer 
protestantischer  Praxis  aus  einer  gewissen  Schwache  beliebt  wurde, 
ist  nicht  sowol  wegen  der  priesterlichen  Prerogative  zu  ver- 
werten  ,  im  Namen  derer  man  mehr  wohlgemeint  als  berechtigt 
dem  Nichtordinierten  die  communicative  Form  ausdriicklich  vorbe- 
halt;  sondern  darum,  weil  der  Gemeinde,  welcher  alle  gottlichen 
Gnadensegungen  des  Gottesdienstes  in  erster  Linie  gehoren,  fur 
sick  und  insbesondere  diese  ausdruckliche  Zusicherung  zuzusprechen 
ist.  Daher  erwiedert  sie  auch  diese  nur  in  dankbarer  Zustimmung 
mit  „Amen“;  denn  was  die  Gemeinde  anderweit  dem  Amte  ikrer- 
seits  anwiinscht,  hat  sie  wiederholt  vorher  und  unmittelbar  vor 
dem  Segensacte  in  das  wiederholte  Responsum  gelegt:  „et  cum 
spiritu  tuo‘M  Aber  mit  diesem  antwortet  sie  eben  nur  wunsch¬ 
weise  dem  alle  hohere  Segensacte  des  Gottesdienstes  einleitenden 
priesterlichen  Votum.  Was  nun  auch  als  priesterliche  Anwiin- 
schung  wiederholt  ausgesprocken  ist,  eben  das  fasst  sich  letzlich 
als  zusichernde  Zusprache  des  thatsachlich  vermeinten  Segens  in 
dieser  benidicierenden  Schlusshandlung  zusammen. 

Zwar  konnte  es  naheliogen,  fiir  die  neutestamentliche  Ge¬ 
meinde  eine  Segensform  specifisch  neutestamentlicher  Fassung  zu 
fordern,  obenan  dem  erst  nun  volloffenbarten  Ausdrucke  des  drei- 
v.  Zezschwitz,  Syet.  d.  prakt.  Theologie.  26 
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personlichen  Gnadenquelles  entsprechend.  Unzweifelhaft  ist  aus 
diesem  Motive  die  Substituierung  anderer,  diesem  Principe  ange- 
passter  Formeln  im  Alterthum,  wie  auch  noch  nach  der  Reforma¬ 
tion,  zu  erklaren.  Zunachst  ist  aber  auf  den  cbarakteristischen 
Untersebied  hinzuweisen,  dass  die  Wunsch-  und  Segensformeln,  die 
nicht  vom  Altare  aus  gesprochen  werden,  sondern  obenan  den  be- 
wusst  neutestamentlicben  komiletiscken  Verkebr  (§  213)  begleiten, 
in  der  That  auch  nie  die  Mosaische  Form  tragen;  sondern  als 
Votum  vor  wie  nach  der  Predigt,  jedenfalls  nach  protestantischer 
Tradition,  den  speeifisch  neutestamentlichen  Ausdruck  einhalten 
(1.  Chor.  13,  13;  Phil.  4,  7.  etc.).  Nicht  minder  charakteristisch 
ist  es  fur  alle  Vota,  die  vom  Altare  aus  gesprochen  werden, 
raogen  sie  Frieden  anwiinschen  an  besonderer  Stelle  (§  259  f.)  oder 
als  allgemeine  Salutation  (§  233)  sich  auf  die  Gemeinschaft  mit 
dem  Herrn  beziehen,  sich  an  der  Bezeichnung  „der  Herrw  fur 
sich  genugen  zu  lassen.  Der  Diener,  der  an  des  „Herrn‘‘  Stelle 
steht,  handelt  da  mit  dem  Yolke  des  „HerrnK.  Darin  liegt  zu¬ 
nachst  die  formelle  Analogie  mit  der  abschliessenden  Segens- 
formel. 

Dass  dann  die  uralt  geweihte  Segensformel  als  die  allein  be- 
rechtigte  am  Schlusse  eintritt,  lasst  in  erster  Instanz  allerdings 
die  Intention  erkennen,  das  speeifisch  priesterliche  Handeln  von 
dem  gemeindlichen  Wechselverkehr  zu  unterscheiden ;  aber  nach 
correct  reformatorischem  Begriffe  auch  dies  nur  als  Signification 
desjenigen  hoheren  Gebens,  das,  realiter  in  den  Gnadenmittelseg- 
nungen  Gottes  vertreten,  durch  das  Cultusamt  zunachst  und 
wesentlich  nur  diakonisch  vermittelt  wird.  Eben  daftir  aber  muss 
die  Aaronitische  Segensform  als  speeifisch  indicierter  Ausdruck 
gelten,  weil  nach  ausdriicklicher  Schrifterklarung  mit  ihr  der  Name 
des  Herrn,  d.  h.  alle  Offenbarungssegnung  Gottes  zum  Zwecke  des 
personlichen  Besitzes  dem  Yolke  Gottes  auf  das  Haupt  gelegt 
und  zugeeignet  gelten  soil.  Den  Mangel  der  unvollendeteren 
Offenbarung  aber  verr’at  diese  Formel  speciell  um  so  weniger, 
als  nicht  nur  die  dreifache  Wiederholung  des  Herrennamens,  son¬ 
dern  auch,  ohne  kunstliche  Einlegung,  der  angedeutete  Unterschied 
der  dreifachen  Segnungsweise,  mit  Recht  wie  eine  Urform  trini- 
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tarischer  Selbstoffenbarung  Gottes  auch  im  alten  Bunde  angesehen 
werden  darf. 

Nur  ein  Unterschied  tritt  neben  den  mannigfach  willkiihr- 
lichen  Variierungen  des  Textes ,  die  diese  Segonsform  nach  der 
Reformation  aufweist,  charakteristisch  hervor;  wonn  man  auch 
nicht  sagon  kann,  dass  die  zuerst  in  Stidwestdeutschland  ont- 
sprechend  getibte  Praxis  durch  klares  Bewusstsein  von  den  ent- 
scheidenden  Motiven  hervorgerufen  gowesen.  Correcter  Weise 
namlich  heisst  es  nicht  mehrt  „der  Herr  segue  .  .  .  dich“  — , 
eine  Fassung,  die  ohnehin  in  protestantischen  Kreisen  eigenliebig 
individuell  gefasst  zu  werden  pflogt.  Der  Gemeinde  in  ihror  Ge- 
sammtheit  gehort  dieser  Segen ,  und  damit  den  Einzelnen.  Die 
Einzelgemeinde  der  Kirche  Neuen  Testamentes  bildet  aber  keine 
Einheit  mehr,  wie  sie  das  Volk  Gottes  des  Alten  Bundos  bildete, 
dem  als  solchem  in  Einheit  wie  in  Gesammtheit  jene  singularische 
Application  gait.  Dass  der  Beichtvater  und  Seelsorger  bei  Einzel- 
segnung  die  urspriingliche  Form  und  dann  gerade  in  individueller 
Meinung  braucht,  ist  ganz  unabhSingig  von  dem  correcten  Ge- 
meindegebrauche. 

Ob  solcher  Segen  gesungen  oder  gesprochen  wird,  bestimmt 
sich  schlechthin  nach  dem  Tenor  des  gesammten  liturgischen  Vor- 
trages.  Nur  das  ist  selbstverst&ndlich ,  dass  der  Segen  der  Ge¬ 
meinde  zugewendet  und  vom  Altare  selbst  aus  ertheilt  wird. 
Nicht  minder  entspricht  es  der  ausgesprochenen  Idee  des  Aaroni- 
tischen  Segens,  dass  der  Gestus  erhobener  und  sich  niedersenken- 
der  Hande  die  Handlung  dreifach  oder  am  Ende  wenigstens  be- 
gleitet;  wahrend  die  durch  alte  Vorbilder  empfohlene  Sitte  des 
Kreuzschlagens  am  Schlusse  letztlich  die  neutestamentliche  Ver- 
mittlung  alles  Segens  passend  andeutet.  Ob  gesungen  oder  ge¬ 
sprochen,  wird  nur  insofern  einen  weiteren  Unterschied  begrttn- 
den,  als  nur  bei  letzterer  Form  passend  die  Aufforderung  an  die 
Gemeinde  ausdrucklich  vorhergeht,  sich  zum  Empfange  des  Segens 
zu  riisten.  An  sich  muss  solche  Wendung,  wie  sie  durch  Ulteste 
Vorbilder  empfohlen  wird,  durch  die  selbstandige  Bedeutung  der 
Segenshandlung  als  im  Wesen  der  Sache  bogrundet  gelten,  und 
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sollte  dann  billig  die  vollere  Form  der  alten  Kirche  tragen: 
„Neiget  eure  Hiiupter  und  empfanget*  etc. 

Unzweifelhaft  ist  in  dieser  Segenshandlung  der  wesentliche 
Schluss  des  ganzen  Gottesdienstes  gegeben.  So  wenig  daher 
weitere  Entlassungsformeln  schicklich  erscheinen ,  so  wenig  kann 
die  protestantische  Praxis,  dem  Segen  noch  einen  Gesang  folgen 
zu  lassen,  fiir  ganz  sachgemass  gelten.  Jedenfalls  miissen  solche 
Sclilussges£nge  nacb  altreformatorischer  Praxis  den  ganz  allge- 
meinon  Charakter  eines  Segens-  und  Friedensliedes  tragen.  Den 
Scblussvers  des  Predigtliedes  singen  zu  lassen,  kann  man  nur 
vom  Standpunkt  des  allein  vorherrschenden  Predigtgottesdienstes 
—  ohne  Abendmahl  —  concedieren.  An  sich  muss  vielmekr  der 
Moment  nacb  dem  Schlusssegen  entscbieden  als  eine  der  durch  die 
Sache  selbst  bezeicbneten  Stellen  des  Gottesdienstes  gelten,  wo 
s.tilles  Gebet  der  versammelten  Gemeinde  eintritt,  das  die  Orgel 
leise  begleiten  mag  —  ein  Moment,  der  auch  bei  nachfolgendem 
Gesange  in  seinem  Selbstrechte  geehrt  werden  sollte. 

Ein  Segensgebet,  wie  es  iiberwiegend  kltere  Praxis  war,  hat 
nacb  dem  Deo  gratias  des  selbstandigen  Abschlusses  ebenfalls  kein 
Recht ;  nocb  weniger  eine  Lection ;  wie  die  der  Romisehen  Messe 
Joh.  1,  1 — 14  erst  ganz  j  ungen,  nachtridentischen  Ursprunges  und 
dem  Inhalte  nach  so  wenig  passend  fiir  diese  Stelle  gewahlt 
ist,  als  sie  nur  wie  ein  tastend  gefundenes  Surrogat  fiir  den  rein 
priesterlicben  Schlussact  erscheinen  kann,  mit  dem  nacb  altromi- 
scher  Sitte  der  Gottesdienst  abschloss,  dem  ausschliesslich  prie- 
sterlichen  Vorbereitungsacte  entsprecbend.  Der  Communiongottes- 
dienst  der  neutestamentlicben  Gemeinde  schliesst  einzig  correct  mit 
Gemeindedank  und  mit  dem  den  neutestamentlichen  Gnaden  und 
Geistesgaben  entsprecbenden  Segensacte. 

§  265. 

Nacbdem  so  der  eucharistische  Tbeil  des  Gottesdienstes  bis 
zu  dem  Abschlusse  verfolgt  ist,  mit  dem  sich  der  allgemeine 
Schluss  des  Hauptgottesdienstes ,  dem  erreichten  Hohepunkte  der 
Feier  (§  206)  entsprechend,  vereinigt,  wendet  sich  die  Betrachtung 
zuriick  zu  den  Theilen,  die  theils  als  Mittelglieder,  theils  als  dem 
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letzten  Schlusse  entspreckende  ersto  Eingangskandlung  nock  fehlen. 
Sacrificiell  geartete  Momente  werden  dies  sein,  so  gewiss  die  Ord- 
nung  bister  von  dem  Gedanken  bestimrat  war,  in  erster  Linie 
das  Verstandniss  der  Gruppen  zu  gewinnen,  die  um  die  Haupt- 
momente  sacramentalen  Gebens  sick  zusammenftigen  (§  235). 

In  erster  Linie  kommt  dann  das  Offertorium  in  Frage,  das 
bereits  als  fernerer  Ausgangspunkt  des  eucharistischen  Theiles 
selbst  erkannt  und  nur  wegen  seines  inneren  Zusammenkanges  mit 
dem  Gemeindegebet  zurtickgestellt  wurde  (§  250).  Dann  ist  aber 
auck  bei  der  Specialbetrachtung  der  Standpunkt  vom  Bittgebet 
der  Gemeindo  aus  zu  nekmen.  Vor  der  Steigerung  zu  Lobpreis 
und  Anbetung,  der  vollendeten  Auspragung  des  Sacrificiums  im 
Yerbal-Opfer,  geht  das  Bittgebet  voraus,  weil  es  seinem 
Wesen  nack  durck  Hereinnakme  aller  weltausseren  Beziekungen 
des  Ckristcn  und  der  Kircke  (§  220)  jene  dem  alttestamentlicken 
Brandopfer  entspreckende  Hoke  des  Sacrificiums  erst  ermoglickt. 
Wie  bewusst  nun  der  Kircke  von  Anfaug  an  diese  kokere  Idee 
des  Bittgebetes  war,  und  wie  praktisck  sie  dieselbe  zu  verwerten 
wusste,  beweist  in  licktvollster  Weise  die  unmittelbare  Verbin- 
dnng,  in  welche  sie  das  Realopfer  zu  dem  grossen  Bittgebete 
der  Gemeinde  setzte.  Denn  die  Uridee  des  Offer  to  riums  ist 
keine  andere  als  die  cultische  Darbringung  von  allerlei  Gaben  aus 
dem  Besitze  der  Gemeindeglieder  fur  den  heiligen  Dienst,  resp. 
fiir  das  unmittelbare  gottesdienstlicke  Bediirfniss,  wie  fur  die 
Armen  in  der  Gemeinde;  denn  nack  apostolisckem  Jdinweis  (Ebr.  13, 
16  al.)  fasste  man  auck  das  Barmkerzigkeitsopfer  fiir  die  Briider 
als  ein  Gotte  selbst  in  Ckristo  dargebracktes  Opfer,  ein  Dankopfer 
nack  dem  Suknopfer,  das  der-  Gemeinde  nur  nock  Opfer  dieser  Art 
tibrig  liess. 

Dass  solckes  Realopfer  in  erster  Linie  als  Dankopfer  der  Ge¬ 
meinde  verstanden  sein  will,  begriindete  die  Nahebeziehung  des- 
selben  zu  dem  euckainstiscken  Theile,  ganz  abgesehen  davon ,  dass 
unter  den  Gaben  fiir  das  gottesdienstlicke  Bediirfniss  die  von  Brot 
und  Wein  zur  Herstellung  des  Communionsacramentes  die  erste 
Stelle  einnakmen  und  sp'ater,  wie  oben  gezeigt  (§  247),  an  dieser 
Stelle  allein  tibrig  blieben,  oder  als  Geldopfer  fiir  diesen  Zweck 
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allein  bestimmt  galten.  Daraus  erklart  sich  zunacbst  die  mittle 
Stellung,  in  die  das  Offertorium  zwischen  Gemeindegebet  und  spe- 
cifisch  eucharistiscbe  Handlung  einriickt. 

Andererseits  bindet  die  Idee  des  Realopfers  als  solcbe  dieses 

Moment  so  eng  an  das  Bittgebet,  das  alle  Weltbeziehung  der  Ge- 

* 

meinde  einfasst  in  das  Selbstopfer ,  dass  nicht  nur  am  Anfange 
beide  tkatsachlich  in  innerer  Einkeit  gedacht  auftreten,  sondern 
von  daher  sich  das  gemeinsame  Verhaltniss  beider  zu  dem  nach 
organischer  Ordnung  unmittelbar  vorausgehenden  Acte  bestimmt. 
Nach  protestantischer  Gewohnheit  zwar  ist  dies  die  Predigt.  Dann 
muss  aber  nach  frliheren  Voraussetzungen  (§  215)  das  Bittgebet 
als  wesentlicher  Abschluss  des  Hauptgottesdienstes  selbst  angesehen 
werden,  der  als  Predigtgottesdienst  ftir  sich  zu  werten  ist.  Dass 
es  auch  in  dieser  Verbindung  seine  vollberechtigte  Stelle  hat,  und 
welche  Form  es  dann  tragen  sollte ,  ist  selbstandig  an  seinem 
Orte  zu  besprechen.  Was  gegenwartig  noch  Offertorium  heisst, 
fallt  dann  freilich  weg,  weil  es  eine  ganz  andere,  nur  noch  auf 
die  Sacramentsbereitung  abzielende  Bedeutung  angenommen  hat. 
Ware  dagegen  die  Uridee  des  Offertoriums  erhalten  als  Dank-  und 
Realopfer  aus  dem  irdischen  Weltbesitz  der  Gemeinde,  so  behielte 
solch  Dankopfer  auch  nach  dem  allseitigen  Wortgenusse  ftir  sich 
sein  vollst&ndiges  Recht,  und  behauptete,  auch  bescbrankt  auf 
Geldgaben  ftir  gottesdienstliche  Bedurfnisse,  jedenfalls  eine  viel  an- 
gemesseuere  Stelle  und  in  den  Gottesdienst  selbst  ideell  eingefasste 
Form,  als  wenn  Solche  Gaben  unwiirdig  genug  mittelst  Klingel- 
beutel  vor  der  Predigt  oder  sonst  wie  wahrend  des  Gottesdien- 
stes  eingesammelt  werden. 

Der  principielle  Gang  des  Communiongottesdienstes  aber  lehrt 
vielmehr,  dass  dem  speeifischen  Wortgenusse  zunacbst  die  Lection 
dient  (§  213),  und  das  Credo  hinter  diesem  zwar  seine  besondere 
Bedeutung  auch  bei  nackfolgender  Predigt  bewahrt,  aber  seinen 
wesentlichen  Sinn  in  jener  Zusammenfassung  der  Gemeinde  als 
glaubiger  bewahrt,  (§  239  f.),  welche  sie  befahigt,  in  dieser  Eigen- 
schaft  priesterlich  berechtigt  und  handelnd  ins  Heiligthum  einzu- 
treten.  Darin  liegt  die  tiefsinnige  Parallele  des  Credo  vor  dem 
Bittgebete  mit  dem  Vater-Unser  vor  dem  Sacramentsgenuss  be- 
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grundet  (§  257).  *Auch  das  letztere  ist  Zusammenfassung  der 
Gemeinde,  obenan  briiderlicher  Art  (§  258);  aber  zum  liinderniss- 
freien  Eintritt  des  Vollgenusscs  der  Gottesgemeinschaft  im  Sacra- 
mentsempfange.  Das  Credo  vor  dem  Bittgebote  begrlindet  nicht 
minder  Priesterrecht  und-  Ehren,  obenan  in  der  fiirbittenden  Stellung 
der  Gemeinde  zur  Welt;  nicht  minder  aber  in  jenem  Vollzuge 
des  Selbstopfers,  woboi  alle  Weltbeziehung  der  Gemeinde  bis  zur 
Befahigung  zum  realen  Dankopfer  miteingefasst  ist.  Die  Vollon- 
dung  der  Parallele  im  eucharistischen  Acte  liegt  dann  darin,  dass 
die  dem  Credo  entsprechende  Zusammenfassung  briiderlicher  Art 
im  Vater  Unser  zugleich  den  Ausdruck  eines  neuen  Bittgebetes 
aber  in  der  Idealform  der  vom  Herrn  selbst  der  Gemeinde  in  don 
Mund  gelegten  Bitten  findet. 

Als  Resultat  dieser  Betrachtung  darf  dann  gerade  die  Selb- 
standigkeit  des  grossen  Bittgebetes  der  Gemeinde  gel- 
ten,  in  dem  Sinne,  dass  es  der  priesterliche  Abschluss,  als  ein 
Handeln  im  Allerheiligsten,  fiir  die  erste  Gruppe  activer  Selbst- 
bethatigung  der  Gemeinde  ist,  gegeniiber  der  H<5he  des  sacramen- 
talen  Genusses  im  Allerheiligsten  am  Ende  der  eucharistischen 
Gruppe.  Wenu  es  nachgewiesener  Maassen  (§  246  IF.)  nur  das 
Eindringen  des  falschen  Opferbegriffes  war,  was  das  Gemeindege- 
bet  um  seine  Selbstandigkeit  an  dieser  Stelle  brachte  und  nament- 
lich  im  Abendlande  dasselbe  mehr  und  mehr  zu  einem  verschwin- 
denden  Nebenmoment  im  eucharistischen  Opferacte  machte,  so 
muss  die  Wiederherstellung  jenes  selbstandigen  Rechtes  an  der 
Stelle  vor  dem  eucharistischen  Acte  als  eine  Rtickkehr  zum 
Wesensausdruck  der  Sache  wie  zum  originalen  Cultusgebrauch  der 
Kirche  gelten,  auch  wenn  es  dazu  factisch  iiberwiegend  nur  auf 
dem  Wege  der  Verselbstandigung  des  Predigtgottesdienstes  und 
der  damit  unvermeidlichen  Zerreissung  des  einheitlichen  Fort- 
schrittes  der  Abendmahlsliturgie  (§  215)  gekommen  ist.  Die 
Uebergangspraxis,  die  in  der  Zeit  der  Unterscheidung  der  Kate- 
chumenenmesse  von  der  missa  fidelium  zu  beobachten  ist,  darf  als 
normierendes  Vorbild  nach  dieser  Seite  gelten. 
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§.  266. 

Eutsprechond  der  selbstandigen  Stelle,  die  deutlich  erkennbar 
das  mit  dem  Bruderkuss  abschliessende  Gemeindegebet  bei  J  u- 
stin  zwischen  der  Homilie  und  der  Abendmahlsfeier  in  dem 
noch  ungethcilten  Gottesdienste  einnimmt,  finden  wir  die  rrgo(Tevxtj 
in  den  App.  Const,  (lib.  II.)  als  ersteu  und  selbstandigen  Act 
der  missa  fidelium  wieder.  Nur  fehlt  dabei  eine  besondere  In- 
haltsangabe  ,  und  das  Fiirbittgebet  fur  die  Kirche  und  die 
ganze  Welt  tritt  erst  ein,  nacbdem  die  Diakonen  die  Elemente 
gebracht  und  nacb  der  Aufforderung  zur  briiderlichen  Vergeb- 
ung  die  Gemeinde  sich  den  Bruderkuss  gegeben,  wie  anderer- 
seits  der  bischofliche  Friedensgruss  und  der  Segen  dieses  Gebet  am 
Schlusse  einralimen  (vgl.  §  259  und  §  263).  Die  speciellere  Gliede- 
rung  der  Fiirbitten  nacb  den  verschiedenen  Classen  und  Bediirf- 
nissen  bietet  zuerst  das  acbte  Bucb  der  Const.  App.  An  erster 
Stelle  steht  da  das  diakonische  Fiirbittgebet  fiir  die  Katecbumenen, 
das  die  Gemeinde  gliedweise  mit  dem  xvqis  eXeriGov  respond iert, 
und  eine  ausfukrliche  bischofliche  Segnung  abschliesst.  Dann  folgt 
das  Fiirbittgebet  fiir  die  Energumenen ;  dann  fiir  die  Taufcandidaten 
und  endlicli  fiir  die  Ponitenten.  Erst  nun  beginnt  mit  Aufforde¬ 
rung  zur  Kniebeugung  das  Gebet  der  Glaubigen.  Dazu  stimmt 
ganz  die  Ordnung,  die  das  Laodicener  Concil  (can.  19)  festsetzt ; 
nur  dass  dort  am  Gebete  der  Glaubigen  drei  Acte  unterschieden 
werden:  ein  erstes  stilles  Gebet  und  zwei  durch  Prosphonese  desPrie- 
sters  vermittelte.  Satzweise  niimlich  wird  aucb  in  der  von  den  app. 
Const,  aufgestellten  Gebetsform  der  Gegenstand  der  einzelnen 
Bitten  angekiindigt  und  vorgesprochen ,  so  dass  sich  damit  deut- 
lich  die  alte  Litaneiform  oder  die  sogenannte  diakonische  Zu- 
sprache,  die  von  der  Gemeinde  gliedweise  respondiert  wird,  als 
liturgische  Urform  des  allgemeinen  Kircbengebetes  ergibt.  Die 
Bitte  um  den  allgemeinen  Frieden  eroffnet ;  dann  folgen  die  Fiir¬ 
bitten  fiir  die  Kirche  iiberhaupt  und  fiir  die  Gemeinde ;  fiir  die 
Bischofe,  Presbyter,  Diakonen,  die  niederen  Ordines  wie  fiir  alle 
Stande ;  fiir  die  Asceten,  fiir  die  Opfernden ;  fiir  die  Neugetauften  j 
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fur  die  Kranken ;  fur  die  Reisenden  und  Gofangenen ;  fur  die 
Feinde;  fur  die  Unbekehrten,  fur  die  Kinder.  Die  Aufforderung 
zu  gegenseitiger  Fiirbitte  um  Bewahrung  im  Gnadenstande  und 
die  Fiirbitte  fur  jede  Cbristenseele  macbt  den  Scbluss  dor  Einzel- 
bitten ;  wahrend  der  Biscliof  die  Einzelbitten  in  ein  allgemeincs 
Schlussgebet  selbstandig  zusammenfasst.  Wenn  dabei  strittig  er- 
scbeinen  muss,  ob  dieses  Gebet  nocb  zur  missa  catecbumenorum 
auch  in  deni  Sinno  gerechnet  wurde,  dass  nacb  diesem  die  Ent- 
lassung  der  Nicbtcommunicierenden  stattfand,  so  beginnt  jedeufalls 
erst  nach  demselben  die  eucbaristiscbe  Feier,  der  dann  das  zweite, 
wie  oben  gezeigt,  unter  den  Opfergedanken  gestellte  FUrbittgebet 
(§  246)  als  integrierender  Tbeil  eingefligt  ist. 

In  der  Liturgie  des  Jacobus  stebt  das  diakoniscbe  Fiirbitt- 
gebet  entschieden  schon  in  der  Missa  fidelium  und  folgt  nacb  dem 
Credo  und  dem  Friedenskusse,  und  erst  nach  der  Consecration  dann 
das  TtQog(ftQOfjiSv.  Dagegen  findon  sieb  bier  wie  in  der  Liturgie 
des  Markus  nicbt  minder  Eingangsgebete  vor  der  Katechumenen- 
messe  sowol  des  Priestors  fiir  sich  als  auch  Fiirbitten  allgemeiner 
Art.  Fiir  d6n  Orient  sind  das  schon  Uebergangsformen  zu  der 
nacbmals  den  ganzen  Gottesdienst  einfassenden  Ektenie,  wobei 
wesentliche  Momente  des  Kirehengebetes  schon  ganz  am  Anfange 
der  Katecbumenenmesse  erschienen. 

Dagegen  entspricbt  die  altestc  Praxis  des  abendlandischen 
Gottesdienstes  ganz  jener  Urform,  das  Kircbengebet  selbstandig 
dem  homiletischen  Theile  folgen  zu  lassen.  So  wird  Tertullian’s 
summariscbe  Beschreibung  zu  fassen  sein,  wenn  er  hinter  den  ad- 
locutiones  der  petitiones  als  viertes  Moment  nach  Schriftlection 
und  Psalmengesang  erwahnt.  Auch  den  Umfang  der  Fiirbitten 
erfabren  wir  ziemlicb  vollstandig;  nur  bleibt  ungewiss,  ob  jeno 
petitiones  damit  schlechtbin  identiseb  zu  nehmen  sind ;  da  er  nicbt 
nur  orationes  sacrificiorum  sondern  auch  eine  oratio  cum  fratribus 
selbstandig  unterscbeidet  und  speciell  die  Vereinigung  des  Real- 
opfers  mit  dem  Verbalopfer  vorbiirgt  (hanc  [orationem]  cum 
pompa  operum  bonorum  inter  psalmos  et  hymnos  deducere  ad  Dei 
altare  debemus).  So  gewinnt  aber  das  Princip  (§  265)  hier  zuerst 
den  vollentsprechenden  Ausdruck,  wie  er  selbst  bei  Justin  nicbt 
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vorliegt,  wo  die  Gabendarbringung  und  das  Gebet  gesondert  neben- 
eiuander  stehen.  Auch  im  Abendlande  musste  diese  einbeitliche 
Verbindung  iiber  der  scharferen  Trennung  des  eucharistischen 
Opferactes  von  dem  ersten  Theile  des  Gottesdienstes  sich  wieder 
verlieren.  Vollstkndig  freilich  konnte  der  Gebetsact  aus  dem 
ersten  Theile  des  Gottesdienstes  nicht  verschwinden,  so  lange  noch 
die  betende  Entlassung  der  einzelnen  Classen,  die  am  Abendmahle 
keincn  Antheil  batten,  in  Brauch  blieb.  So  folgt  bei  Origenes 
auch  (§  246)  ein  Gebet  unmittelbar  der  Predigt,  und  ob  zu 
Cyprian’s  Zeit  das  gemeinsame  Kirchengebet,  auf  das  er  den 
hochsten  Werth  legt  und  dessen  Inhalt  er  andeutet,  schon  wie 
in  den  App.  Const.  1.  VIII.  ganz  in  den  eucharistischen  Theil 
heriibergeruckt  sei,  kann  wenigstens  nicht  mit  Sicherheit  behaup- 
tet  werden.  Gewiss  ist  nur,  dass  das  Ueberwiegen  des  euchari¬ 
stischen  Opfergedankens  ihm  die  selbst&ndige  Bedeutung  entzog 
soweit  es  dem  Opferacte  vorausgieng.  Was  wir  von  Augustin’s 
Zeit  wissen,  weist  nur  die  voile  Consequenz  dieser  Voraussetzungen 
auf.  Eines  Gebetes  gedenkt  er  nur  an  der  Stelle ,  wo  die  Kate- 
chumenen  bereits  entlassen  sind  und  nur  die  Glkubigen  zurtickbleiben, 
dem  dann  unmittelbar  das  Sursum  corda!  folge.  Nun  sollte 
zwar  angenommen  werden,  dass  auch  die  Katechumenen  nach 
ublicher  Weise  nicht  ohne  Gebet  entlassen  wurden,  wie  denn 
Gleiches  von  den  andern  Classen  vorauszusetzen  ist ,  die  zu 
Augustin’s  Zeit  noch  unterschieden  werden ;  —  aber  nicht  nur 
wird  dartiber  nichts  gesagt,  sondern  nach  anderweiten  Mittheilun- 
gen  scbeint  sogar  fur  die  Katechumenen  erst  in  dem  nachfolgen- 
den  Kirchengebet  gebetet  worden  zu  sein.  Sicherer  scheint,  dass 
A  m  b  r  o  s  i  u  s  noch  die  Entlassungsgebete  brauchte.  Aus  Augustin’ s 
Zeit  ist  nur  gewiss,  dass  dieses  zu  der  Messe  der  Glaubigen  zu 
rechnen  sein  wird.  Wenn  nun  auch  diese  Beziehung  tadellos  ist, 
so  bestatigt  sich  doch,  dass  die  selbstandige  Stelle  zwischen  bei- 
den  Hauptacten  des  Commuuiongottesdienstes  aufgegeben  ist,  das 
Realopfer  aber  in  seiner  selbsthndigen  Bedeutung  gar  nicht  meh-r 
hervortritt.  Zwar  darf  wohl  angenommen  werden,  dass  Brot  und 
Wein,  worauf  sich  die  stehenden  Oblationen  schon  beschrSnkt 
zeigen,  wahrend  dieses  Gebetes  auf  den  Altar  gebracht  wurden; 
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aber  es  konnte  ebensogut  vor  -  oder  nachber  geschehen ,  denn 
einer  Erwahnung  ist  es  nicht  mehr  wert  geachtet,  so  viel  Augu¬ 
stin  sonst  von  den  Oblationen  und  ihrem  Werte  redot.  Be- 
deutsam  fur  die  Form  des  Gebetsactes  ist  nur,  dass  die  einzelnon 
Bitten  mit  domine  miserere  respondiert  wurden,  also  die  alte  Li- 
taneiform  noch  bewahrt  war.  Damit  schwindet  aber  iiberhaupt 
die  letzte  Spur  de3  Kirchengebetes  an  dieser  Stello.  Das  Offer- 
torium ,  freilicb  in  ganz  veranderter  Gestalt,  bleibt  allein  iibrig 
und  tritt  in  Rom  wie  in  Gallien  und  Spanien  urn  so  charakteri- 
stischer  bervor ,  je  ausscbliesslicher  der  Act  der  Aufstellung  der 
Abendmablselemente  gewidmet  war  und  je  mehr  desbalb  die  Be- 
ziebung  auf  den  eucharistischen  Opferact  selbst  hervortrat. 

§  267. 

Als  entscbeidenden  Wendepunkt  dafiir,  dass  das  allgemeine 
Kirchengebet  seine  selbstandige  Stelle  in  der  Mitte  der  beiden 
Hauptacte  des  Communiongottesdienstes  ganz  verlor,  wird  man 
die  anderweite  Verwertung  der  Litanei  —  ein  Begriff  der 
damit  erst  sicb  bewusst  entwickelte  —  zu  besonderen  Bittgangen 
und  sogenannten  Rogationes  anseben  miissen.  In  Gallien  lasst 
sicb  diese  Erscheinung  zuerst  belegen  und  fixiert  sicb  seit  Mitte 
des  5.  Jahrhunderts  speciell  auf  die  drei  Tage  vor  Himmelfahrt. 
Ob  sie  in  Rom  friiher  Sitte  waren ,  ist  jedenfalls  nicbt  zu  erwei- 
sen.  Fiir  die  Ostervigilie  setzt  das  G  el  asianum  ihren  Gebraucb 
voraus.  Der  anderweite  Brauch  ist  nicht  vor  Mitte  des  6.  Jahr¬ 
hunderts  zu  belegen.  Die  weihevollere  Form  der  Litania  septi- 
formis  wird  Gregor  wol  scbon  vorgefunden  baben.  Als  Tag 
des  fixierten  Bittganges  gait  in  Rom  der  25.  April.  Spanien  hat 
sicb  der  Rogationen  langer  erwebrt.  Im  spateren  Mittelalter  aber 
finden  sicb  jene  beiden  Termine  vereint  ziemlich  allgemein  ver- 
breitet.  Jedenfalls  haben  wir  dem  Inhalte  nach  das  friihere  all¬ 
gemeine  Kirchengebet  darin  zu  erkennen,  das  nun  aber  statt  der 
festen  alten  Stelle  beweglicb  geworden  war,  und  ebenso  ganz  aus 
dem  gewohnlichen  Mess-Gottesdienste  verschwinden,  als  fiir  beson- 
dere  Zwecke  und  dann  an  anderer  Stelle  in  ihm  auftreten ,  oder 
an  letzterer  aucb  stebend  gebraucbt  werden  konnte. 
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Gal  lien  ist  e3  auch,  wo  sich  das  allgemeine  Kirchengebet 
noch  stehend  im  Gottesdienste,  aber  an  ganz  anderer  Stelle  findet. 
Das  Offertorium  zeigte  sich  dort  zwar  noch  durch  zwei  besondere 
Gebete  eingefasst  (§  247),  die  aber  schlechthin  dem  Opfergedan- 
ken  gewidmet  sind.  Die  altesten  Gallischen  Messen  (Mone)  bieten 
zunachst  am  Eingange  der  Messe  einen  dreifachen  Gebetsact.  Ein 
Gebet  post  propbetiam  und  eine  collectio  zwischen  Epistel  und 
Evangelium.  Der  mittlere  Act  aber,  der  auf  die  erste  oratio  folgt, 
hier  „Prafation“  genannt,  und  daher  wol  den  eigentlichen 
Gottesdienst ,  den  die  alttestamentliche  Lection  nur  vorbereitet, 
bewusst  eroffnend,  ist  zwar  der  gewohnlichen  Form  naeh  mehr 
Ansprache  als  Gebet ;  doch  finden  sich  vereinzelt  auch  dafiir  schon 
Texte,  die  dem  Kirchengebete  verwandt  sind.  Im  Missale  Gothi- 
cum  aber  finden  sich  nur  zwischen  der  oratio  post  prophetiam  und 
der  praefatio  noch  zwei  Gebete  unter  der  Bezeichnung  „post  pre- 
cem“  und  ^apologia  sacerdotis11;  das  Letztere  wird  als  ein  Con- 
fiteor  des  Priesters  zu  verstehen  sein,  wie  es  die  Rbmische,  Am- 
brosianische  und  Mozarabische  Messe  am  Anfange  ftihren.  Das 
„post  precem“,  oder  wie  es  auch  heisst  „post  preces“,  dagegen  ist 
eine  Collecte  und  nothigt  so  zu  dem  Schlusse,  dass  umfassendere 
Gemeindebitten  yorhergegangen  seien,  die  damit  zusammengefasst 
werden.  Diese  miissen  daun  der  Praefation  gefolgt  sein,  die  urn 
so  richtiger  den  bereits  vorherrsehenden  Charakter  einer  blossen 
Aufforderung  behielt.  Immerhin  sind  dies  nur  Wahrscheinlich- 
keitsschliisse  und  die  ahnliche  Praxis  in  den  spateren  orientalischen 
Liturgioen  kann ,  trotz  mancher  anderer  Anklange  an  Orientali- 
sches  in  der  Gallischen  Liturgie,  nichts  Sicheres  dafiir  beweisen. 

Der  ungleich  wichtigere  Beweis  aber  fiir  die  Richtigkeit  jener 
Schlusse  ist  darin  zu  finden,  dass  in  Rom  zu  Gregor’s  Zeiten 
schon  feststehender  Gebrauch  war,  in  den  Fastenzeiten ,  wo  das 
Gloria  nicht  gesungen  wurde.  (s.  u.),  die  Litanei  an  dieser 
Stelle  zu  beten,  ein  Branch,  der  sich  allgemein  in  der  lateinischen 
Kirche  bis  zum  IX.  Jahrhundert  und  an  den  Sonntagen  der  Qua¬ 
dragesima  noch  heute  in  der  Mailandischen  Kirche  erhalten  hat. 
Danach  fand  man  also  keinen  Anstoss  daran ,  das  Kirchengebet 
an  den  Anfang  der  Messe  zu  stellen,  und  konnte  dies  in  Gallien 
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ebensogut  allgemeiner  Gebrauck  werdon.  Wenn  also  das  Concil 
zu  Yaison  (529)  c.  3  bestimmt,  dass  die  Gemeinde  statt  des  iib- 
lichen  Domine  miserere  die  griechische  Form  zu  brauchen  babe, 
so  kann  dies  ebensogut  vom  Gebrauche  der  vollen  Litanei  an 
dieser  Stelle  in  der  Gallischen  Messe  verstanden  werden.  Jedenfalls 
erklart  sich  bei  dieser  Auffassung  •  am  leichtesten,  wie  das  Kyrio 
ftir  sich  an  die  Anfangsstelle  der  Messe  gekommen  ist  (s.  u.). 
Als  letztes  Motiv  aber  bei  dieser  Umstellung  des  Kirehengebetes 
muss  dann  unzweifelhaft  die  Ausckauung  gelten ,  dass  aucb  der 
ganze  erste  Theil  des  Gottesdienstes  seine  alte  Selbstaudigkeit 
an  den  allein  herrschenden  Opfergedankeu  verloren  hat.  Daftir 
liefern  die  spateren  morgenlandischen  Liturgieen  allerdings  die  ent- 
scheidendsten  Belege. 

Letztes  Resultat  aber,  das  die  Reformation  in  dor  Abend- 
landischen  Kirche  vorfand,  bleibt  der  ganzlicke  Wegfall  jedes 
allgemeinen  Kirehengebetes  aus  dem  Hauptgottesdienste  und  die 
Feststellung  verschiedener  Litaneitexte  fiir  besonderen  anderweiten 
Gebrauch. 

§  268. 

Vielfaches  Schwanken  iiber  Ort  und  Bedeutung  des  allge¬ 
meinen  Kirchengobetes  charakterisiert  daher  zun&chst  die  reforma- 
torische  Epoehe.  Sogar  eine  Analogie  jener  Gallischen  Praxis 
fehlt  nicht,  wonach  man  zwischen  don  Lectionen  entweder  statt 
der  Collecte  oder  noben  ihr  ein  Kirchengebet,  die  Litanei,  resp. 
entsprechende  Ges&nge  eintreten  liess.  Und  das  unter  so  ganz 
andern  Umstanden  und  Voraussetzungen ;  nicht  wie  im  Anglica- 
nischen  Gottesdienste,  wo  immer  noch  in  entfernter  Analogie  mit 
der  Gallischen  Gewohnheit,  eine  kirchengebetartige  Collecte  zwi¬ 
schen  Dekalog  und  Epistel,  resp,  noch  vor  der  speciellen  Epistel- 
collecte  steht.  Andrerseitsfinden  sich  auch  vereinzelte  Kirchengebete 
inmitten  des  eucharistischen  Actes,  theils  hinter  der  Abendmahls- 
vermahnung  als  Gemeindegebot,  theils  als  stilles  priesterliches 
Gebet  wbhrond  des  Sanctus.  Im  Allgemeinen  aber  herrschte 
schlechthin,  wie  die  richtige  ideelle  Wurdigung  der  „preees  pub- 
licaeK  in  ihrer  selbstandigen  Bedeutung,  so  praktisch  die  richtige 


406 


Cultuslehre. 


Wahl  der  Stelle  zwischen  Predigt  undAbendmahl  vor.  Auch  die  re- 
formierten  Kirchenordnungen  halten  diese  Stelle  iiberwiegend  ein, 
trotzdem  dass  der  Predigt  selbst  auch  ein  Gebet ,  aber  naher 
auf  diese  bezogen,  vorangeht. 

Dieselben  Schwankungen  aber  zeigen  sich  nun  auch  beziiglich 
der  Form  des  allgemeinen  Kirchengebetes. .  Yon  Luther’s  Para¬ 
phrase  des  Vater  Unser’s  zu  diesern  Behufe  war  schon  die  Rede 
(§  252).  Die  specifische  Idee  des  Kirchengebetes  war  damit  nicht 
vollentsprechend  gewahrt,  fur  die  Luther  anderei’seits  die  Lita- 
nei  als  Originalform  so  klar  erkannte  und  so  hoch  wertete.  Be- 
denklicher  noch  wurde  der  Brauch  des  Vater  Unser’s  beim 
Abendmahle  gesch&digt  (§  258).  Andererseits  aber  war  die 
Idee  der  priesterlichen  Handlung  der  Communiongemeinde  als  sol- 
cher  im  Sinne  der  alten  missa  fidelium  nicht  nur  dadurch  sogar 
liber  das  Maass  der  lutherischen  Principien  hinaus  gesteigert,  dass 
sich  die  Anrede  bei  der  Paraphrase  schon  an  die  Abendinahls- 
gaste  wandte;  sondern  auch  wahrhaft  organisch  insofern  gewahrt 
als  dieser  Gebetsact  sich  auch  husserlich  dadurch  von  der  Predigt 
absonderte,  dass  er  nicht  auf  der  Kanzel  sondern  wie  die  weiter- 
folgende  eucharistische  Handlung  am  Altare  sich  vollzog.  Schon 
die  Collision,  dass  die  letztere  Handlung  doch  nicht  immer  folgen 
konnte,  liber wies  freilich  diese  Form  der  Unbrauchbarkeit  und 
erklart,  dass  sie  nur  so  wenig  Nacbfolge  gefunden.  Indess  war 
damit  die  Frage  fiir  den  entsprechenden  Ort  des  Kirchengebetes 
praktisch  geworden;  wenn  auch  thats&chlich  die  meisten  Kirchen¬ 
ordnungen  dafiir  so  wenig  principielles  Verst&ndniss  zeigen,  dass 
sie  theilweise  schon  urn  der  Abklindigungen  willen  (s.  u.)  das 
Kirchengebet  auf  die  Kanzel  verweisen,  sammt  der  etwa  vorher- 
gehenden  „offenen  Schuld“  (s.  u.).  Der  Idee  nach  wurde  damit 
das  Kirchengebet  wieder ,  was  es  nur  in  einer  Uebergangsepoche 
(§  246)  und  wie  im  Notstande  gewesen,  ein  Appendix  des  homi- 
letischen  Gottesdienstes.  Entsprechend  dem  Yerhalten  zum  homi- 
letischen  Kanzelvortrage  beobachtet  dann  die  Gemeinde  auch  beim 
Kirchengebete  —  wo  die  liturgische  Darstellung  sie  als  oberst 
betheiligtes  Subject  orscheinen  lassen  sollte  —  eine  rein  passive 
Haltung. 
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Aber  jene  frtihreformatorischen  Intentionen  blieben  doch 
nicht  ohne  organische  Portwirkung.  Eino  Anzalil  lutherischer 
Agenden  lasst,  sogar  wenn  Abcndmahl  folgt,  den  Gebetsact  unter 
Betheiligung  der  Gemeinde  am  Altare  halten.  Allgem eincre  Tra¬ 
dition  aber  wnrde  es ,  diese  Form  als  auszeichnonden  Abschluss 
ftir  die  Falle  festzusetzen ,  wo  der  Hauptgottesdienst  ohne  Com¬ 
munion  schliesst.  Man  hat  daran  die  interessanteste  Anerkenn- 
ung  des  principiellen  Rechtes  solcher  Gottesdienste  in  ihrer  Selb- 
standigkeit  (§  216)  und  erkennt  zugleich  das  Bestreben  ,  dem 
priesterlicben  Handeln  der  Communiongemeinde  im  Heiligthumo 
einen  dem  sacramentarischen  Abschlusse  moglichst  analogen  Aus- 
druck  zu  geben.  So  motiviert  sich  auch  die  Wahl  des  Formu- 
lares.  Ueberwiegend  n&mlich  wird  dann  die  alte  Litaneiform  des 
Gebetes,  Oder  vereinzelt  wol  auch  die  diakonische  Prosphonese 
erwahlt;  bei  Dankgottesdiensten  endlich  auch  das  Te  Deum:  Alles 
mit  der  unverkennbaren  Absicht,  die  Gemeinde  durch  ausdriick- 
liche  Respondenz  oder  Wechselgesang  zu  betheiligen.  Das  Letz- 
tere  wurde  anderwSrts  auch  dadurch  angestrebt,  dass  man  die 
Gemeinde  ein  Gebetslied,  obenan  das  „Da  pacem“,  singen  liess, 
das  dann  der  Geistliche  mit  einer  entsprechenden  Collecte  und 
Versikel  am  Altare  aufnahm.  Wie  passend  und  einheitlich  sich 
dann  der  Segensact  (§  264)  mit  dem  schon  an  gleichem  Orte  ge- 
bandelten  Gemeindegebet  zusammenschliesst,  liegt  vor  Augen. 

Wenn  sich  vereinzelt  in  Norddeutschland  diese  Doppelricht- 
ung  sogar  in  der  mecbanischen  Vereinbarung  zeigt,  diesem  Altar- 
gebete  auch  noch  ein  Kirchengebet  auf  der  Kanzel  vorausgehen 
zu  lassen,  so  mag  man  das  wie  eine  ungeschickte  Verwertung 
eines  nicht"  unberechtigten  Grundgedankens  ansehen.  Insoweit 
nSmlich  die  Bitten  ftir  einzelne  Stande  und  Verh&ltnisse  sich  bei 
lebendigem  Rapport  des  Cultus  mit  den  Gemeindezustanden  zugleich 
immer  zu  Ftirbitten  ftir  gerade  vorliegende  Einzelfalle  gestalten 
werden,  die  letzteren  aber  erst  der  Gemeinde  mitgetheilt  sein 
wollen:  ergibt  sich  dann  cine  ganz  dem  Unterschiede  der  Kanzel 
und  des  Altares  entsprechenden  Theilung.  An  den  Altar  gebort 
nur  die  Ftirbitte  selbst;  in  diese  aber  ist  dann  an  betreffender 
Stelle  — ,  versteht  sich,  sofern  das  Gebet  gesprochen  und  nicht 
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als  Litanei  gesungen  wird  — ,  ausdriicklich  einzufassen,  was  als 
Fall  vorher  zwischen  Predigt  und  Segenswunsch  anf  der  Kanzel 
zu  verkiinden  ist,  nicht  ohne  Hinweis  auf  das  nachfolgende  Gebet. 
So  wenig  man  sich  iiberhaupt  bei  solchen  Fallen  an  der  Einfass- 
nng  in  das  Vater  Unser  gentigen  lassen  sollte,  so  wenig  ist  bei 
der  vorgeschlagenen  Ordnung  dafiir  noch  die  rechte  Gelegenheit, 
da  das  Vater  Unser  dann  auf  der  Kanzel  ganz  wegbleibt  und 
den  Gebetsact  am  Altare  schliesst.  Die  Trennung  von  Bitte  und 
Verkiindigung  schliesst  nicht  aus  ,  dass  die  letztere  ein  speciali- 
sierteres  Votum  bogleitet;  aber  mit  Einhaltung  dieser  Grenze  wird 
zugleich  alle  falsche  Individualisierung  der  Einzelbitten  als  solcher 
vermieden. 

Diese  Form  der  Gebetshandlung  ist  als  die  eigentlich  nor- 
rnale  anzusehen  und  nicht  als  solche,  sondern  nur  die  Wahl  des 
Formulares  und  anderweite  Einzelausstattung ,  davon  abhangig 
zu  machen,  ob  Communion  folgt  oder  nicht.  Abgesehen  von  der 
obigen  Principstellung  zu  letzterer  Frage  (§  215),  fordert  die 
Wiirde  und  Hohe  des  allgemeinen  Kirchengebetes  im  Communion- 
leben  diese  Auszeichnung.  Die  Wahl  der  Litanei  —  fur  die  sich 
allzeit  Gesangsausfiihrung  in  erster  Linie  empfiehlt  —  als  Gebets- 
form  bei  blossen  Predigtgottesdiensten  muss  als  eine  so  gliick- 
licbe  bezeichnet  werden,  dass  dadurch  nur  der  Eindruck  erganzt 
wird,  wie  die  reformatorische ,  resp.  lutherischo  Praxis  insbeson- 
dere ,  an  diesem  Theile  als  Reformation  des  Commuuiongottes- 
dienstes  iiberhaupt  gewiirdigt  werden  darf. 


§  269.  . 

Um  die  innere  Anordnung  des  Gebetsactes  bewegt  sich  dann 
die  letzte  Hauptfrage  und  ist  obenan  auf  die  rechte  Gliederung 
der  stehenden,  wie  der  zeitweilig  veranlassten  Einzelbitten,  resp. 
auf  die  vorbezeichneten  Unterschiede  des  Hauptgottesdienstes  und 
den  dadurch  bedingten  Wechsel  anzusehen.  Die  kirchlichen  Ver- 
kiindigungen,  die  fur  die  Einzelbitten  hier  die  Voraussetzung  bil- 
den  (§  268),  lassen  sich  als  Sitte  in  Gallien  bis  in  das  5.  Jabr- 
hundert  hinauf  verfolgeu ;  aber  verrathen  damals  schon  einen 
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Charakter,  der  namentlich  in  der  lutherischen  Kirche  im  17.  und 
18.  Jah'rhundert  zu  dem  vollendeten  Missbrauche  der  Kanzel,  resp. 
des  Altares,  zu  Kundmachungen  biirgerlichen  uud  polizeilichen 
Interesses  ausschlug.  Als  Grundsatz  muss  nach  dieser  Seite  auf- 
gestellt  werden ,  dass  aueh  fiir  die  Kanzel  nur  solcho  Verkiindig- 
ungen  zulassig  sind,  die  entweder  zu  kirchlicher  Fiirbitte  einladen 
oder  das  gemeindlicbe  Liebesopfer  und  endlich  die  Anordnung 
gottesdienstlicber  Angelegenheiten  selbst  betreffen.  Nachdem  das  • 
Kirchengebet  sich  in  die  eucharistischen  Opfergebete  aufgelost 
batte,  konnten  einzelue  Fiirbitten  und  Danksagungen  nur  noch 
ihre  Stelle  bei  dem  Memento  im  Kanon  (§  219)  finden ,  wie  der 
Romische  Priester  das  Recbt  hat,  bei  der  Stillmesse  sogar  seiner 
Freunde  namentlich  zu  gedenken.  Ebenso  eroffneten  die  Votiv- 
messen  ein  weites  Gebiet,  den  Privatanliegen  die  Einfassung  -in 
kirchliclies  Gedachtniss  zu  sichern. 

Beim  Gebrauche  eines  Formulargebetes  der  gewobnlich  iib- 
lichen  Art  ergibt  sich  die  Einfiigung  der  besonderen  Bitten, 
wie  auch  Danksagungen,  unschwer  und  ein  solches  diirfte  mit 
Recht  da  in  Gebrauch  bleiben,  wo  Communion  folgt,  zumal  dies 
besonders  auch  von  Festtagen  gilt,  wo  das  Kirchengebet  zugleich 
speciellen  Bezug  auf  die  Festgabe  und  -Gnade  nehmen  muss;  nur 
ohne  dariiber  der  stehendep  Fiirbitten  zu  vergessen.  Litaneien 
mit  besonderer  Festbestimmung  hat  die  lutherische  Kirche  nicht ; 
obgleich,  was  die  katholische  Kirche  namentlich  auch  neuerer 
Zeit  in  dieser  Hinsicht  geschaffen,  werthvolle  und  unschwer  zu 
emendierende  Muster  bietet.  Jedenfalls  ist  die  Litanei  nicht  bios 
als  Bussgebet  zu  fassen ,  und  auch  mit  Ausnahme  der  meisten 
Slid-  und  Westdeutschen  Kirchenordnungen  in  der  lutherischen 
Kirche  nicht  so,  sondern  als  Musterform  des  allgem einem  Kirch en- 
gebetes  gefasst  wordeu.  Dennoch  diirfte  das  Gefiihl  das  richtigere 
sein ,  wonach  man  an  ihrer  gewohnlichen  Fassung  den  Festcha- 
rakter  vermisst.  Dann  lasse  man,  um  auch  da  der  Gemeinde  die 
voile  Respondenz  zu  sichern ,  nach  der  Predigt,  mancherlei  luthe¬ 
rischen  Vorbildern  entsprechend,  zunKchst  das  Te  Deum  laudamus 
folgen,  woran  sich  cin  kurzer  gesprochener  Gebetsact  mit  Bertick- 
sichtigung  der  Einzelbitten  schliesst,  denen  ein  dreifaches  „Herr, 
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erhore  uns!“  der  Gomeinde  respondieren  konnte.  Denn  das  Vater- 
Unser  an  dieser  Stelle  beten  zu  lassen,  wenn  das  Abendmahl  und 
bei  diesem  das  Herrengebet  in  seiner  besonderen,  vorbezeichneten 
(§  257)  Bedeutung  folgt,  widerr&t  das  Geffihl  fur  den  einheit- 
lichen  liturgischen  Fortschritt  entschieden.  Der  Litanei  folgt  es 
mit  Recht;  aber  diese  wird  in  der  That  am  richtigsten  da  ihre 
Stelle  finden,  wo  kein  Abendmahl  folgt,  Dann  empfiehlt  es  sich 
um  so  mehr,  nach  dieser  das  Vater  Unser,  wie  nach  altkirchlicher 
Sitte  in  der  Abendmahlsfeier  (§  258),  von  der  Gemeinde  mit  dem 
Geistlichen  vereint  sprechen  zu  lassen.  Damit  ergibt  sich  zugleieh 
die  einfachste  Stelle  der  Einzelanliegen  zu  gedenken,  in  diesem 
Falle  zwischen  der  vollendeten  Litanei  und  vor  dem  Yater  Unser, 
eidgeleitet  in  Form  der  Prosphonese.  Denn  weder  lasst  sich  der- 
gleichen  passend  der  Litanei  selbst  einfttgen,  am  wenigsten  ge- 
sangweise;  noch  dtirfte  sich  fur  die  letztere  empfehlen,  sie  da- 
durch  auch  vor  der  nachfolgenden  Communion  brauchbar  zu  machen, 
dass  man  ihr  dann  eine  kiirzere  Form  gabe. 

Die  Urform  der  Litanei  kennen  wir  als  Kirchengebet  nach 
den  Const,  app.  (§  266);  ebenso  die  Geschichte  ihrer  Verselb- 
standigung  durch  die  Rogationen.  Die  verschiedenen  Special- 
zwecke,  z.  B.  auch  der  Gebrauch  in  der  Osternacht,  mussten  Anlass 
zu  mancherlei  Umgestaltung  werden.  Von  der  letztei'en  sind  uns 
noch  die  zwolf  Themata  erhalten,  wonach  sie  in  G allien  sich 
theilte,  mit  dreifachem  Wechsel  von  prosphonetischer  Ankfindig- 
ung  des  Gegenstandes ,  Bitte  und  Respons.  Das  Gregorianum 
vermittelt  weiter  die  Anschauung,  dass  auch  bei  der  Tauffeier, 
den  Rogationen  entsprechend ,  es  zunachst  Processionen  sind,  die 
vom  Gebet  der  Litanei  begleitet  werden.  Man  vertheilte  sie  dann 
so,  dass  sie  im  Ganzen  dreimal  —  zu  Ehren  der  heiligen  Drei- 
einigkeit  —  zum  Yortrage  kam.  Das  Gelasianum  vergewissert 
uns  dabei  schon  fiber  den  Schluss  mit  „  Agnus  Dei“  und  „Mise- 
rere“.  Als  Bittgfinge  bei  besonderer  Gefahr  ordnet  sie  Gregor 
wol  auch  ffir  Mittwoch  und  Freitag  zu  wochentlichem  Gebrauehe. 
In  Rom  selbst  liess  er  von  sieben  wechselnden  Choren,  der  Geist¬ 
lichen,  Manner  u.  s.  w.  bis  herab  zu  den  Kindern  die  sogenannte 
litania  septiformis  ausftihren.  Dagegen  heisst  in  Rom  die  vom 
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25.  Apr.  (§  267)  die  litania  major,  und  die  an  den  Gallischen 
Rogationstagen  die  minor;  wahrend  vom  Gallischem  Standpnnkte 
aus  der  entgegengesetzte  Sprachgebrauch  eingehalten  wird.  Der 
erstere  siegt  zuletzt. 

Den  Auseinandersetzungen  mit  dem  Kyrie  am  Anfange  der 
Messe  unter  Gregor  (s.  u.)  wird  es  endlich  wol  zuzusohreiben  sein, 
dass  statt  der  alten  Ausschliesslicbkcit  der  Respondenz  mit  Kyrie 
oder  Miserere  nun  ein  mannigfaltiger  Wecbsel  eintrat,  mit  aus- 
driicklicber  Betonung  des  Gebetsgedankens  und  einer  bewussten 
den  letzteren  immer  steigernden  Variation.  Aus  altmailiindiscber 
Tradition  kennen  wir  aucb  den  Text  der  Litanei  nacb  dieserEin- 
richtung;  wahrend  die  dort  noch  heut  an  den  Qradragesimal- 
sonntagen  gebrauchte  litania  missalis  nur  den  Rcspons:  „Domine 
xpiserere“  bat.  Ganz  auf  demselben  Wege  nun  bat  sicb  auch  die 
altere  Romische  litania  missalis  entwickelt ,  in  der  man  bereits 
genau  die  Vorlage  der  reformatorischen  wiederfindet;  wahrend 
eine  jiingere  Form,  die  scbon  zu  Walafrid  Strabo’s  Zeiten  jene 
verdrangt  batte,  durch  Fiirbitten  an  Maria  und  die  Heiligen  (das 
„ora  pro  nobisK)  sich  erweitert  zeigt.  Die  Beichtgottesdienste  er- 
offneten  seit  dem  9.  Jahrhunderte  aucb  ein  neues  Gebiet  des  Ge- 
braucbes  der  Litanei  neben  den  Horen  und  Rogationen. 

Luther  bearbeitete  selbst  die  Litanei  aufs  Neue,  als  „litania 
correcta“  etwas  ausfiibrlicher  fur  die  Schtilerchbre  —  die  an  sicb 
grossartiger  angelegte  — ;  als  „deutsche“  fiir  die  Gemeinde,  in 
mehr  selbstUndig  neuer  Schopfung.  Neben  dogmatisch  begriin- 
deten  Ausscheidungen  kennzeichnet  sicb  die  reformatoriscbe  Li¬ 
tanei  hauptsachlich  durch  neue  Zusatze,  resp.  Umordnung  einzelner 
Bitten.  Die  weitere  Entwicklung  in  den  lutheriscben  Agenden  kniipft 
sich  mehr  an  principielle  Verschiedenheit  in  einzelnen  Bitten,  so- 
wie  an  Weglassungen ,  Veranderungen  und  Zusatze,  namentlicb 
im  Gefolge  des  Schmalkaldischen  Krieges ;  —  so  die  neue  Bitte : 
„vor  des  Papstes  und  des  Tiirken  MordK.  Auch  die  Litanei- 
collecten  variierte  man  mannigfach,  nachdem  einrnal  statt  der  al¬ 
ten  weitlaufigeren  Schlussgebete  mit  ricbtigem  Tacte  die  Colleeten- 
form  hergestellt  war.  Dio  selbstandig  neuscbaffende  Tbatigkeit 
an  diesem  Punkte  hat  ihr  besonderes  Kennzeicben  an  dem  bier 
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zuerst  eintretenden  Versikelbrauche  in  der  lutherischen  Kirche. 
So  darf  die  Litanei  Luther’s  als  die  organische  Vollendung  einer 
der  altesten  und  ehrwiirdigsten  Kirchenschopfungen  gelten  und 
ihr  Bau  mustergiltig  genannt  werden.  Dem  einleitenden  Kyrie 
entsprechend,  beginnt  das  miserere  und  die  deprecationes  („ab“); 
so  jedoch,  dass  zuerst  das  Grundthema  zugleich  positiv  neben  dem 

I 

negativen  Ausdrucke  auftritt.  Vox"  den  positiven  Bitten  geht 
dann  mit  dem  Hilferufe  die  Erwahnung  der  Trostgriinde  („per“), 
sammt  den  Haupt-  und  Grundbitten  („in“)  vorher.  Die  Bitten 
selbst  beginnen  mit  den  kirchlichen  und  geistlicken  Angelegen- 
heiten  und  schreiten  von  den  burgerlichen  allgemeinen  zu  den  spe- 
ciellen  menschlichen  Angelegenheiten  und  den  einzelnen  Standen 
fort ,  um  wieder  zum  menschlich  Allgemeinen  zurtickzukehren ; 
der  Feinde  und  der  taglichen  Nahrung  besonders  gedenkend,  end- 
lich  auslaufend  in  erneute  Anrufung,  in  das  Agnus  Dei  und  das 
aufs  Neue  abschliessende  Kyrie.  In  diesem  ihrem  Gange  darf  die 
Litanei  als  das  Normalschema  aller  Kirchengebete  betrachtet  und 
die  Reducierung  ihres  Gebrauches  auf  die  Busstage ,  soweit  auch 
dieser  nur  sich  noch  erhalten  hat,  als  eine  tiefgreifende  Schadig- 
ung  der  Gemeinde  bezeichnet  werden.  Aus  der  sorgfaltigen  Be- 
riicksichtigung  der  Einzelstande  erklart  sich  zugleich,  warum  auch 
in  der  alten  Kirche  schon  die  Sonderacte  des  Gebetes  fur  Kate- 
chumenen  etc.  in  Wegfall  kamen,  wenn  selbst  noch  die  Entlass- 
ungsformel  sich  erhielt.  Umgekehrter  Weise  wird  sich  nament- 
lich  bei  richtiger  Ordnung  und  Wertung  des  letzten  seelsorgerlichen 
Unterrichtes  (§  188)  ein  neues  Bediirfniss  zeitweiliger  Einlegung 
auch  solcher  und  dann  ausgefiihrterer  Einzelbitten  ergeben. 


§  270. 


So  Wertvolles  die  Reformation  zur  Wiedereinsetzung  des 
Kircbengebetes  in  seine  selbstandige  Ehrenstelle  geleistet,  so 
wenig  ist  es  gelungen,  der  alten  Verbindung  des  Real-  mit  dem 
V erbalopfer,  d.  h.  des  Of  fertoriums  mit  dem  Kirchengebete 
einen  entsprechend  wiirdigen  neuen  Ausdruck  zu  geben.  Diese 
Verbindung  in  der  ganzen  Einfalt  und  Wtirde  der  Anfangszeit 
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wiederherzustellen,  wird  man  auch  einfach  aufgoben  mtissen.  Dio 
VerSnderung  der  socialen  und  rechtlichen  VerhiLltnisse,  und  mebr 
noch  die  der  offentlichen  Sitte,  greifen  zu  tief  ein  an  diesem 
Punkte.  Dass  sich  das  Offertorium  schon  im  friihen  Alterthumc 
auf  die  Darbringung  der  Elemente  fur  das  heiligo  Abendmahl, 
und  auch  dies  in  der  Form  der  priesterlick  vermit.telten  Aufstell- 
ung  derselben  auf  dem  Altare  reducierte  (§  247),  muss  sogar  als 
eine  sachgem&sse  Beschr&nkung  fiir  den  eucharistischen  Theil  des 
Gottesdienstes  bezeichnet  werden.  Vorerst  ware  genug  gewonnen, 
wenn  aller  anderweiten  Willkiihr  und  Prerogative  des  Ktisterdienstes 
(§  262)  zum  Damme,  dies  auch  bei  den  Protestanten  wieder  als 
ein  Act  selbstiindiger  Cultusfeier  dahin  ausgebildet  wiirde,  'dass 
nach  vollendetem  Kirchengebete  die  Sacra  von  den  Dienern,  resp. 
Gemeindevertretern  in  wiirdiger  Haltung  und  Folge  hereingebracbt 
und  von  dem  Geistlichen  am  Altare  in  Empfang  genommen  und 
aufgestellt  wtirden.  Was  wir  Offertorium  nennen  ist,  so  weit 
es  in  dieser  Gestalt  noch  geiibt  wird:  Der  Gesang  von  Ps.  51, 
12  f.,  selbst  ziemlich  jungen  Ursprunges  und  nur  ein  Rest,  resp. 
Anklang,  an  und  von  dem  alteren  Brauche ,  Psalmenantiphonen 
wahrend  dieses  Actes  zu  singen.  In  dieser  Weise  wiirde  dann 
jener  Act  der  priesterlichen  Aufstellung  der  Elemente  Seitens  der 
Gemeinde  und  des  Chores  zu  begleiten  sein.  Aber  der  im  Namen 
noch  erhaltene,  berechtigte  Opfergedanke  fordert  dann  freilich 
einen  specifischeren  Text  als  jene  Verse  gewahren.  Soweit  man 
nicht,  auf  andere  altere  Muster  zuriickgreifen  will,  empfiehlt  sich 
dann  wenigstens  die  Erweiterung  des  Textes  aus  Ps.  51  selbst; 
so  dass  der  Chor  mit  v.  18  und  19  anhebt,  die  Gemeinde  mit 
12-14  einsetzt,  und  dann  beide  mit  v.  21  schliessen. 

Eine  weitere  Verbindung  des  Real-  mit  dem  Verbalopfer 
als  Almoseneinsammlung  wahrend  des  Kirchengebetes  zu  empfeh- 
len,  hindert  das  Gefiihl  fiir  die  Weihe  und  Bedeutung  des  letz- 
teren  Actes.  Soweit  der  Hauptgottesdienst  ohne  Abendmahl 
schliesst,  wird  iiberhaupt  eine  schickliche  Form  anders  kaum  zu 
finden  sein,  als  dass  beim  Ausgange  aus  dem  Gotteshause  —  d. 
h.  nach  dem  Segen  —  die  Gaben  eingesammelt  werden.  Nur 
sollte  dies  nicht  in  der  Form  geschehen,  dass  bios  Becken  auf- 
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gestellt  wiirden;  sondern,  wie  dies  langst  in  Einzelkreisen  Sitte 
ist,  sollten  Vertreter  der  Gemeinde,  die  dies  als  ein  Ehrenamt 
verselien  und  zu  verseken  geeignet  sind,  die  Gaben  an  den  Thiiren 
einsammeln.  Auch  wenn  dem  vollstandigen  Predigtgottesdienste 
das  heiligo  Abendmahl  folgt,  wird  man  wol  ebenso  verfabren 
miissen. 

Anders  dagegen  und  urspriinglichem  Brauche  entspreckender 
liesse  sicb  das  Ganze  ordnen,  sobald  selbstandige  Abendmakls- 
yersammlungon  der  bewussteren  Gemeinde  neben  den  rein  komi- 
letischen  Gottesdiensten  eingerichtet  wiirden  (§  217).  Langst  war 
es  lutkerische  Praxis,  wenigstens  auf  dem  Lande,  dass  bei  solcken 
speciellen  Abendmahlsgottesdiensten  ein  Umgang  um  den  Altar 
stattfand,  freilick  zu  dem  wenig  wiirdigen  Bekufe,  den  Beicht- 
groschen  fur  den  Geistlicken  vor  seinen  Augen  auf  den  Altar  zu 
legen.  Statt  dessen  lasse  man  bei  Abendmaklsgottesdiensten  oben 
vorgesekener  Art,  die  Communicanten  ikre  Gaben  selbst  zum  Al- 
tare  bringen,  entweder  wahrend  des  Liedes,  das  die  Communion- 
feier  von  dem  vorgangigen  Beichtacte  sckeidet,  oder  wahrend  des 
den  alten  Gradualien  angepassten  Chorgesanges  zwischen  den  Lec- 
tionen,  die  diesem  Communionacte  nicht  feklen  sollten. 

Wahrend  jene  an  den  Kirchenthtiren  einzusammelnden  Gaben 
ordnungsgemass  den  gottesdienstlichen  Zwecken  zu  widmen  sind, 
hiitte  kier  das  freiwillige  und  durch  Bezeichnung  naher  zu  be- 
stimmende  Opfer  fur  die  Armen  wie  fur  besondere  Liebesdienste 
am  Reicho  Gottes  seine  entsprechendere  Stelle. 

§  271. 

Mit  der  Einordnung  von  Gebetsact  und  Offertorium  ist  der 
Verlauf  des  ganzen  Hauptgottesdienstes  von  der  Wortgruppe  an 
(§  235)  bis  zum  abschliessenden  Segonsacte  (§  263)  einheitlich 
dargestellt,  soweit  nicht  fiir  den  Predigtgottesdienst  okne  Abend¬ 
mahl  die  Frage  um  die  „offene  Sehuld“  nock  eine  Erganzung 
notkig  mackt;  und  jedenfalls  bleibt  als  Hauptbediirfniss  nur  nock 
ein  selbststandiger  Einleitungsact  fUr  das  Ganze,  und  seine 
Gestaltung  wie  innere  Gliederung  ist  letzter  Gegenstand  der  Un- 
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tersuchung.  Die  Geschiehte  selbst  konnte  zur  Rechtfertigung  da- 
fiir  dienen,  diese  Untersuchung  bis  zuletzt  aufzusparen,  da  die 
tiltesten  Berichte  und  Liturgieen  nocb  gar  kein  Bedlirfniss  einor 
Einleitung  vor  den  Lectionen  verraton.  So  beginnt  ira  achten 
Buche  der  app.  const,  der  Gottesdienst  sofort  mit  den  Lectionen 
selbst.  Zwar  kann  im  Einzelnen  dor  Anschein  ttiusclion.  Wenn 
nicht  nur  des  Plinius  Bericht,  sondorn  ebenso  Justin’s  an- 
derweite  Zeugnisse  ftir  Psalmen-  und  Hymnengesang  in  der  Sonn- 
tagversammlung  vorliegen,  so  wird  man  sich  nur  tiber  die  Wis- 
senschaft  von  der  Stelle,  wo  man  ihn  brauchte,  zu  bescheiden 
haben;  aber  den  Gebrauch  am  Eingange  der  Hesse  ftir  die  An- 
fangszeit  nicht  schlecbthin  verneinen  dtirfen.  Was  aus  Ter- 
tu Ilian  zu  ersehen  ist,  spricht  allerdings  nicht  gerade  ftir  die 
Anfangsstelle ,  und  die  Nachrichten  aus  app.  const.  II.  und  III. 
bezeugen  bestimmt  die  Stelle  nach  den  Lectionen,  vielleicht  auch 
zwischen  jenen.  Das  Letztero  wird  jedenfalls  durch  das  Concil. 
Laodicen.  best&tigt;  w&hrend  B.  VIII.  der  app.  const,  auch  da- 
rtiber  schweigt.  Daftir  ergeben  sich  ganz  andere  Einleitungsacte 
von  der  Idee  der  priesterlichen  Selbstbereitung  aus,  sowie  im  In- 
teresse  der  Proskomidie  (nQO&effis)  ftir  das  Sacrament.  Und 
wtihrend  nach  Abendltindisch  Rtimischer  Anschauung  jene  priester¬ 
lichen  Selbstbereitungsacte  noch  gar  nicht  zur  eigentlichen  Messe 
gehoren,  resp.  in  der  Sakristei  geschehen,  werden  sie  in  der  Grie- 
chischen  Liturgie  (Jacob.  Chrysost.),  speciell  um  der  Verbindung 
mit  der  Proskomodie  willen,  als  Einleitung  der  Messe  selbst  be- 
trachtet.  Ftir  die  Folgezeit  ist  nur  bemerkenswert,  dass  im 
Morgenlande  bei  diesen  reinen  Priesterhandlungen  bereits  ein 
Kyrie  und  Gloria  ihre  Stelle  linden ;  wie  andererseits  die  apologia 
sacerdotis,  die  sowol  das  Morgen-  als  das  Abendland  an  dieser  Stelle 
kennt,  als  Anregung  zu  einem  gemeindlichen  Confiteor  am  Eingange 
der  Messe  in  Frage  kommen  konnte.  Das  Abendland  konnte,  da  es 
diese  Proskomidie  am  Anfang  nicht  hatte,  jedenfalls  von  daher  keine 
Motive  nehmen.  So  wurden  denn  auch  zu  Augustin’s  Zeit 
zwar  wie  frtiher  Psalmen  zwischen  den  Lectionen  und  beim  Of- 
fertorium  gesungen;  aber  den  Lectionen  selbst  geht  als  erster 
Anfang  der  Messe  nur  die  Salutation  voran.  Und  da  in  Afrika 
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clamals  bereits  nur  noch  neutestamentliche  Lectionen  gebraucht 
wurden,  fallt  hier  aucb  die  Auskunft  weg,  den  propheta  und 
was  mit  seiner  Lesung  zusammenhieng,  wie  eine  Art  vorgangiger 
Einleitung  anzusehen.  In  der  That  ist  dies  um  so  auffallender, 
da  Augustin  bei  Am  b  ro  si  us  Anderes  gelernt  haben  konnte.  Aller 
Wahrscheinlichkeit  nach  kennt  der  letztere  wenigstons  schon  vor  den 
Lectionen  einen  dem  Introitus  und  der  Ingressa  der  nackmaligen 
Romischen  und  Ambrosianisclien  Liturgie  iihnelnden  Eingangsact 
mit  Psalmengesang  verbunden  (Ps.  43  und  23).  Das  ware  als 
die  erste  Spur  eines  „Introitusa  nach  sp&terem  Brauche  anzu¬ 
sehen.  Auch  in  Gallien  tritt  bis  600  Psalmen-  resp.  Antipho- 
nengesang  erst  zwischen  den  beiden  neutestamentlichen  Lectionen 
ein;  aber  die  Stelle  der  „preces“  dort  (§  267)  lehrt  die  vorgfin- 
gige  prophetische  Lection  selbst  wie  eine  Art  Vorbereitung  der 
neutestamentlichen  Messe  ansehen;  was  im  Miss.  Goth,  besonders 
charakteristisch  darin  hervortritt,  dass  dort  die  apologia  sacer- 
dotis  erst  mit  jenen  preces  vereint  stattfindet.  Ob  es  in  Spa- 
nien  anders  gewesen,  darf  jedenfalls  stark  bezweifelt  werden.  Die 
Einleitungsacte  in  der  Mozarabischen  Liturgie  siud  zweifellos 
schon  der  Romischen  Messe  conformiert ,  und  was  I  s  i  d  o  r  fiber 
Psalmengesang  im  Verhiiltniss  zu  den  Lectionen  berichtet,  ent- 
halt,  abgesehen  noch  von  dem  jungen  Alter  dieses  Z^ugnisses 
(§  248),  keinen  ausdrficklichen  Anhalt  fiir  die  Stelle  solchen  Ge- 
sanges. 

Fiir  Rom  selbst  ist  zuniichst  die  Notiz  fiber  des  Colesti- 
nus  (Introiten),  Sylvester  (Kyrie)  und  Telesphorus  (gr. 
Gloria)  Betheiligung  an  der  Anordnung  des  ganzen  Voractes  als 
vollig  unkritische  Erfindung  spfiterer  Zeiten  abzuweisen.  Erst 
unter  Gregor  d.  Gr.  stellt  sich  die  Ordnung  und  innere  Glie- 
derung  des  Einleitungsactes  fest,  sowol  nach  Seite  der  auf  den 
stehenden  nachreformatorischen  Brauch  fibergangenen  Bestandtheile 
als  nach  Seite  der  priesterlichen  Selbstbereitung. 

§  272. 

Bei  den  Zufalligkeiten  odor  dogmatisch  fremden  Motiven, 
die  der  Verlauf  dieser  geschichtlichen  Entwicklung  aufweist,  wird 
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man  sick  zuniickst  tiber  die  principiell  bcrecktigten  Bedtirfnisse 
fur  einen  Einleitungsact  klar  werden  mtissen.  Soweit  dabci  nur 
das  astketisck-arckitektoniscke  Interesse  in  Fragc  kommt,  ist 
zweierlei  zu  erwSgen.  Einmal  die  Doppelheit  dor  nachfolgonden 
sacramental  bestimmten  Gruppen  (§  209).  Was  die  Wortgruppe 
fur  sich  eroffnet  —  an  seinem  Orto  ergab  sick  dafiir  die  Col- 
lecte  (§  248 )  —  kann  zwar,  wie  ebendort  gezeigt,  sick  zu  einer 
der  Dankcollecte  am  Scblusse  correlaten  Beziekung  auf  den  Segen 
des  ganzen  Gottesdienstes  erweitern;  aber  auck  dies  nur  darum, 
weil  es  das  erste  auftretende  Bittgebet  in  einer  Form  ist,  die 
nur  an  jener  Dankcollecte  ikr  Analogon  kat.  An  sich  erwies 
sick  ebenso  diese  Dankcollecte  —  wenn  Abendmakl  statt  hat  — 
unter  besondere  Beziekung  gestellt  (§  2G3),  als  bei  dioser  Bitt- 
collecte  die  Beziekung  auf  den  Wortsegen  die  pars  potior  bleibt. 
Vielmekr  ergibt  eben  die  Untersckeidung  desjenigen  Scklussactes, 
der  sick  auf  den  ganzen  Gottesdienst  beziekt  (§  264),  von  jener 
besonderen  Dankcollecte  das  correlate  Bediirfniss  einer  ebenso 
auf  das  Ganze  bezuglicken  Einleitung.  Dies  Bedtirfniss  formuliert 
sick  aber  dadurck  sofort  naker,  dass  neben  jenem  Gruppenunter- 
sekiede  die  Einkeitsidee  gerade  gewakrt  sein  will.  Dem  zum 
Ausdrucke  werden  dann,  w'ie  oben  bemerkt  (§  209),  nickt  nur 
Zwischenglieder,  wie  das  Credo  (§  239)  ;  sondern  obenan  die  um- 
fassenden  Momente  der  Einleitung  und  des  Scklusses  dienen.  Da 
ferner  materiell  diese  Einheit  letztlich  als  durck  die  Pravalenz 
der  sacramentalen  Scklussfeier  bedingt  gelten  muss  (§  209),  so 
ergibt  sick  zugleick,  dass  der  Einleitungsact  speciell  Momente 
wild  aufweisen  mussen,  in  denen  sick  nickt  nur  die  zwisekeninnen 
liegende  Wortgruppe,  sondern  specifisck  jenes  letzte  Ziel  sekon 
vorgcspiegelt  und  vorbereitet  findet.  Das  ist  der  Gedanke,  den 
die  morgenlSndiscke  Proskomidie  befolgt,  aber  in  einer  Form 
ubertreibt,  die  nur  da  Berecktigung  kat,  wo  man  bereits  den 
ganzen  Hauptgottesdienst  von  dem  speciflschen  Opfergedanken 
bekerrsekt  siekt.  Gewinnt  so  die  Einkeit  und  der  Einleitungsact 
nack  orientalisckem  Principe  selbst  etwas  Mechanisckes,  so  wird, 
was  principiell  als  Einlcitungsbediirfniss  bezeichnet  werden  kann, 
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obenan  auf  die  innerliche  und  dynamische  Respondenz  mit  dem 
Schlussziele  zu  priifen  sein. 

Dann  ist  zunachst  die  Frage  um  Einleitung  durcb  Gesang 
von  Psalm  oder  Gemeindelied  als  ein  nntergeordnetes  Moment, 
mehr  asthetischen  und  psychologischen  Bediirfnisses,  gogen  Anderes 
in  zweite  Linie  zu  stellen.  Dagegen  begegnen  sich  religios  inner- 
lichstes  Motiv  alles  ersten  Handelns  des  Christen  wie  der  Creatur 
mit  Gott  und  specifische  Beziehung .  auf  das  Schlussziel  der  Sacra- 
mentsfeier  in  dem  Bediirfnisse,  den  Gottesdienst  mit  der  Beugung 
ttber  den  eigenen  Unwerth  und  mit  dem  Ausdrucke  des  Verlan- 
gens  nach  erneuter  Zusicherung  des  Heilsstandes  zu  eroffnen.  Alt- 
testamentlicher  Reinigungsbrauch  beim  Eintritte  ins  Heiligtbum 
erneuerte  sich  so  schon  in  entsprechenden  symbolischen  Handlun- 
gen  des  Griechischen  und  Romischen  Gottesdienstbrauches.  Nach 
reformatorisch-evangelischem  Begriffe  aber  bedarf  es  dabei  mehr 
als  symbolischer  Elemente;  wir  fordern  bewussten  Ausdruck  im 
Weort  sowol  des  Bekenntnisses  wie  der  Trostung.  Andererseits 
ist  dies  in  erster  Linie  ein  Bediirfniss  der  Gemeinde,  wie  des 
Liturgen  nur  vermoge  seiner  Gleichstellung  als  Christ  und  Mensch 
mit  jener.  Wenn  obenan  die  Romische  Kirche  sich  daher  an  der 
Apologie  des  Priesters  und  der  zwischen  den  Klerikern  ausge- 
tauschten  Gnadenzusicherung  geniigen  lasst,  so  ist  dies  ein  Be- 
weis  mehr  fiir  das  Zurticktreten  der  Gemeinde  hinter  die  ecclesia 
repraesentans.  Soweit  dergleichen  aber  als  specielle  Dienstvor- 
bereitung  in  Frage  kommt ,  gehort  es  nicht  in  die  offentliche 
Handlung,  sondern  in  die  Sakristei.  Was  sich  daher  auch  als  luther- 
ische  Praxis  in  dieser  Hinsicht  vorgesehen  findet,  soweit  es  nicht 
als  vereinzelte  Uebertragung  Romischer  Sitte  zu  verwerfen  ist, 
kommt  als  privater  Yorbereitungsact  hier  nicht  in  Betracht,  sondern 
w‘d,re  principiell  als  seelsorgerliches  Moment  zu  werten.  Alle  of- 
fentliche  Gottesdiensthandlung  ist  in  erster  Linie  Gemeindehand- 
lung,  und  vollzieht  sich  auch  als  Auseinandertreten  der  liturgi- 
schen  Factoren  (§  233)  stets  in  der  Form  der  Wechselbeziehung 
fiir  und  auf  einander,  wie  unter  dem  ideellen  Gesetz  der  hoheren 
Gleiche  und  Gemeinsamkeit.  Das  muss  insbesondere  von  dem 
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Bewusstsein  der  gemeinsamen  Siindhaftigkeit  und  dem  Bedttrfnisses 
der  erneuten  Gnadenzusicherung  gelten. 

Dass  es  iiberhaupt  erst  der  Reformation  vorbehalten  blieb, 
diesem  specifischen  Christenbedtirfnisse  cultischen  Ausdruck  zu 
gebon  und  cine  selbstiindige  Stelle  im  Hauptgottesdionstc  zu  si- 
chern,  gekort  zu  don  glanzendsten  Zeugnissen  dafiir ,  dass  klare 
und  grundlegende  Heilsprincipien  auch  im  Cultus  erst  mit  jener 
wieder  zu  ihrem  Reclit  gekommen  sind.  Um  so  erkliirlicber  ist 
es  andererseits,  dass  man  tiber  dio  Form',  dieses  BedUrfniss  zu 
befriedigen,  und  iiber  die  entsprechendsto  Stelle  nicht  von  vorn- 
herein  einig  war,  speciell  dass  als  letztere  nur  von  einer  Minori- 
tat  die  am  Eingange  der  Messe  erkannt  und  vertreten  wird. 

Wenn  daker  fur  die  principielle  Feststellung  des  Einlcitungs- 
actes  nacb  Obigem  das  Bediirfniss  eines  Confiteor  mit  Trostung 
als  central  erstes  behauptet  werden  darf,  so  tbeilt  sich  die  wei- 
tere  Besprechung  und  concrete  Wiirdigung  der  gescbicbtlichen 
Yorlagen  nacb  den  beiden  Gesicbtspunkten ,  ob  die  mit  der  soge- 
nannten  ;,offenen  Schuld“  gedeckte  Praxis,  ein  Sundenbekenntniss 
der  Predigt  folgen  zu  lassen,  dock  vielleicht  ein  noch  begriinde- 
teres  Bediirfniss  vertrete,  oder  ob  die  andere  Praxis,  das  Confi¬ 
teor  dem  Eingange  zuzuweisen,  den  Vorzug  verdient.  Jedenfalls 
dient  dieser  Vergleick  auch  sacblicb  dazu,  die  entsprecbendste 
Form  und  Meinung  dieses  Bekenntnissactes  je  an  seiner  Stelle 
principiell  klar  zu  stellen. 

§  273. 

Nacb  reformierter  Sitte  findet  sick  Beides,  sowol  die  Er- 
offnung  des  Predigtgottesdienstes  durcb  ein  von  der  Kanzel  ver- 
lesenes  Sundenbekenntniss,  was  insbesondere  Franzosische  Tra¬ 
dition  ist,  als  ein  Siindenbekenntniss  vor  dem  Abendmable  mit 
dem  gemeinen  Kirchengebet  verbunden,  und  in  der  Baseler 
Kirchenordnung  (1529)  z.  B.  als  ;;offene  Schuld“  bezeichnet.  Im 
Anglikanischen  Gottesdienste  findet  sick —  das  erstere  in  der 
Mette  —  Beides  vereint  und  auck  je  mit  einer  Trostung  oder 
Yerweisung  auf  die  gottliche  Vergebung  begleitet.  Sundenbe¬ 
kenntniss  mit  Absolution  an  letzterer  Stelle,  meist  nach  der 
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Abendmaklsvermahnung,  nahm  eine  ganze  Reihe  Siid-Westdeut- 
scker  Agenden  und  sogar  auch  die  spateren  Ausgaben  der  Bran¬ 
denburg-  Niirnbergischen  Kirckenordnung  an  (Hofling,  S.  62  f.  85 
ffj.  Dabei  ist  daran  zu  erinnern,  dass  die  meisten  dieser  Er- 
mahnungsformulare  selbst  den  Charakter  von  Beichtermahnungen, 
resp.  sogar  Zuchtansagungen  tragen  (§  252),  tkeils  mit  theils 
okne  ausdrticklicke  Absolution.  Hier  kann  also  liber  die  directe 
Beziekung  solcken  Beicktens  und  Trostens  auf  die  Sacraments- 
feier  kein  Zweifel  walten. 

Bekanntlick  kat  auck  Lutker  in  der  „deutscken  Messe“  von 
1526  mit  seiner  Parapkrase  zum  Yater  Unser  und  der  dieser 
als  integrierender  Tkeil  angefiigten  Abendmaklsvermaknung  (§ 
252)  filr  die  lutkeriscke  Tradition,  soweit  sie  gefolgt  ist,  selbst 
deu  entsckeidenden  Anstoss  gegeben.  Er  liess  auck  bereits  frei, 
ob  dies  von  der  Kanzel  oder  vom  Altare  aus  gescheken  wolle, 
und  sagt  beziiglick  der  ersteren  Stelle  dort:  „die  vermanung  zu 
eyner  offentlicken  Beycht  geworden  ist. "  So  unklar  der  Zusam- 
menliang  dort  ist,  ergibt  sick  dock  so  viel  unzweifelkaft,  dass 
ikm,  was  dort  so  oder  anders  gesckeken  soil,  sckon  Bezug  aufs 
Sacrament  gekabt  kaben  muss. 

Daneben  steht  jedock  eine  auderweite  Tradition,  nack  wel- 
cker  wesentlick  dieselbe  Stelle  eingekalten  wird,  aber  jede  directe 
Beziekung  aufs  Sacrament  wegfSllt.  Und  auck  dies  sowol  unter 
reformierten  Einfliissen  als  mit  rein  lutkeriscken  Voraussetzuugen. 
Wakrend  die  Reformatio  Hassica  von  1526  nock  die  „publicam 
confessionem ,  quae  in  coenae  dominicae  initio  fieri  consuevit“  in 
dem  Sinne  empfieklt,  dass  sie  von  der  Gemeinde  selbst  gesprocken 
werde,  kat  die  sp&tere  „kessisch-reformierte“  Kirckenordnung  (v. 
1657  resp.  1748)  ein  vollstandiges  Siindenbekenntniss  sogar  mit 
der  Retention  noben  der  Absolution  kinter  der  Predigt  und  vor 
dem  Kirckengebete  mit  der  ausdriicklicken  Voraussickt,  dass  die 
Gemeinde  dann  nack  Collecte  und  Segen  entlassen  wird,  und  or- 
dnet,  soweit  Sacrament  folgt,  den  weiteren  euckaristiscken  Tkeil 
ganz  selbstandig.  Ganz  ebenso  aber  hat  bereits  die  streng  lu- 
tkerische  Landesordnung  des  Herzogthums  Preussen  v.  1525, 
die  Yorsckrift:  „Am  ende  der  prediget  sol  dem  volk  eyn  gemeyn 
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Christliche  beychte  vorgesagt  werden“,  —  und  dies  in  einem  Ab- 
schnitte,  der  von  der  Predigt  ganz  selbstandig  handelt;  wahrend  der 
nachfolgende  „von  der  Messe“  die  ganze  Liturgie  vom  Introitus  an 
ohne  Riicksicbt  auf  die  Predigt  abhandelt  —  offenbar  eines  der  obiger 
Principdarstellung  reformatoriscber  Originalgcdanken  (§  216)  ent- 
sprechenden  Zengnisse,  wie  Luther  schon  1523  vorschliigt,  die 
Predigt  ganz  selbstandig  vorangehen  zu  lassen,  und  Brenz  dom 
entsprechend  in  seinen  Kirchenordnungen  vorgeht.  Der  Letztere 
nun  fuhrte  auch  1533  im  Interesse  der  Niirnberger  Kirchenord- 
nung  den  Streit  mit  dem  dortigen  Magistrate,  resp.  mit  den 
Wittenberger  Theologen,  der  zwar  semer  Tendenz  nach  jeder  sol- 
chen  allgemeinen  Beichte  .im  offentlichen  Gottesdienste,  wenigstens 
ohne  Retention,  das  Recht  bestritt;  aber  zugleicb  auf  der  Vor- 
aussetzung  fusst,  dass  dieser  Gebrauch ,  und  zwar  nach  der 
Predigt,  bis  dahin  in  Niirnbei’g  gehei’rscht  habe. 

Diese  Sitte,  von  der  im  Reformationszeitalter  nur  verein- 
zeltere  Spuren  auftreten,  hat  sich  nachmals  in  Mittel-  und  Nord- 
deutschland,  namentlich  in  Sachsen  dahin  festgestellt ,  dass, 
ganz  unabhangig  davon,  ob  Abend mahl  folgt  oder  nicht,  ein  voll- 
standiges  Siindenbekenntniss  mit  Absolution  auf  der  Kanzel  sich 
unmittelbar  an  die  Predigt  anschliesst,  mit  dem  allgemeinen 
Kirchengebete  im  Gefolge.  Schliesst  sich  dann  doch  das  Sacra¬ 
ment  an  diesen  homiletischen  Gottesdienst  an ,  so  wird  ebenso- 
wenig  eine  innere  Beziehung  des  Confiteor  an  dieser  Stelle  auf 
das  Sacrament  geleugnet  werden  konneri,  als  anerkannt  werden 
muss,  dass  nach  der  originalen  Anlage,  wie  nach  der  herrschen- 
den  spateren  Tradition,  dieses  Confiteor  als  selbstandiger  Abschlnss 
des  Predigtgottesdienstes  flir  sich  vermeint  war  und  ist. 

Dazu  kommen  endlich  die  Yorbilder,  die,  dem  priester- 
lichen  Confiteor  am  Eingange  der  Messe  entsprechend  (§  271), 
ein  auf  die  Gemeinde  berechnetes  Siindenbekenntniss  mit  beglei- 
tender  Trostung  anordnen  und  dieses  zu  dem  Eyrie  dort  in  di¬ 
rect  e  Beziehung  stellen  (§  273).  Dass  fur  einen  Einleitungsact,  wenn 
er  selbstandig  und  in  organischem  Bezug  zur  Messliturgie  gestaltet 
werden  will,  din  solches  Moment  der  Seelenreinigung  ein  substan- 
tielles  und  erstes  Bedurfniss  bildet,  ist  fiir  uns  schon  feststehende 
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Voraussetzung  (§  271).  —  Aber  yerglichen  mit  jenen  reformato- 
rischen  Vorbildern,  tritt  nun  die  obige  Principfrage  (§  216)  um 
selbstandige  Predigtgottesdienste  im  Unterschiede  von  Abend- 
mahlsgottesdiensten  aufs  Neue  und  erst  mit  der  vollstandigen 
Consequenz  fur  den  Unterschied  der  begleitenden  Liturgie  in  ihr 
Recht.  Und  so  viel  sich  fur  ein  Confiteor  am  Eingange  der  Messe 
auf  Grund  der  Idee  alles  gottesdienstlichen  Nahens  des  Sunders 
zum  Heiligthume  sagen  lasst,  so  gewiss  muss  andererseits  von  seel- 
sorgerlichem  Standpunkte  aus  anerkannt  werden,  dass  fur  innere 
Bereitung  der  Gemeinde,  ihre  Siinde  zu  bekennen  und  aufs  Neue 
Gnade  zu  suchen ,  wie  diese  dankbar  hinzunehmen ,  nacb  voraus- 
gegangener  Predigt  die  grossere  Garantie  vorliegt. 

Dann  sollte  man  billig  erkennen,  dass  in  diesen  verschiedenen 
reformatorischen  Vorlagen  die  Mittel  gegeben  seien,  dem  doppel- 
ten  Bediirfnisse  dessen,  was  factisch  und  was  ideeil  Hauptgottes- 
dienst  der  Communiongemeinde  beisst  und  heissen  darf  (§  215), 
in  einer  Form  gerecht  zu  werden ,  die  bei  erwiinschter  Mannig- 
faltigkeit  die  hohere  Gleiche  bewahrt.  Die  Gleiche  ist  das  Be- 
durfniss  eines  offentlichen  Bekenntnisses  der  Siindhaftigkeit  und 
Siinde  mit  entsprechender  Trostung.  Wenn  in  alterer  und  neu- 
erer  Zeit  von  lutherischem  Standpunkte  aus  dies  in  der  Sorge 
bestritten  worden  ist,  dass  damit  dem  besonderen  Beichtacte  und 
-Bediirfnisse  Eintrag  geschehe ,  so  ist  dieser  Einspruch  nur  soweit 
berechtigt,  als  den  Beichtvermahnungen  und  Absolutionsacten  im 
eucharistischen  Acte  das  Recht  wegen  der  vorgangigen  besonderen 
Beichtacte  zu  bestreiten  ist.  Wie  dies  oben  bereits  vorgesehen 
ist  (§  252),  scheiden  wir  also  hier  die  in  erster  Stelle  aufgefiihr- 
ten  Typen  vod  offener  Schuld  oder  analoger  Abendmahlsvermahn- 
ung  im  eucharistischen  Theile  als  ungehorig  aus.  Dagegen  be- 
fiirworten  dieselben,  die  jene  Sorge  laut  werden  lassen,  das  Kyrie 
am  Eingange  der  Messe,  und  im  Grunde  kann  ein  Confiteor  dort 
nur  als  analoge  Ausfuhrung  ganz  desselben  Gedankens,  wie  die 
entsprechende  Trostung  als  das  Motiv  des  dort  von  denselben  be- 
fiirworteten  Gloria  gelten  (§  273). 

Aber  freilich  ergibt  sich  schon  aus  der  obigen  seelsorgerlichen 
Motivierung  des  Siindenbekenntnisses  nach  der  Predigt,  dass  das 
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Confiteor  am  Eingange  der  Messe  eineu  ganz  anderen  Charakter 
baben  wird  (3.  u.) ,  und  als  voiles  liturgiscbes  Missverstandniss 
muss  es  daher  bezeichnet  werden  ,  wenn  mau  an  dieser  Stelle 
eine  eigentlicbe  Absolution,  oder  gar,  wie  in  der  erneuerten  luthe- 
risch-bessischen  Praxis,  diese  verbunden  mit  der  Retention  ein- 
treten  lasst.  Da  folgt  dann  unmittelbar  auf  die  letztere  das 
Gloria,  ein  Misston ,  den  christlicbes  Gefiibl  nur  etwa  bei  prade- 
stinatianiscber  Verstimmung  ertragen  kounte. 

Dagegen  habeu  die  obigen  Uutersuchungen  fiber  die  riehtige 
Gestaltung  des  gemeindlicben  Gebotsactes ,  speciell  auch  nacb 
Predigtgottesdiensten  obne  Abendmahl  (§  216),  zu  dem  Resultate 
geffihrt,  diescm  durch  Absonderung  von  den  Verkfindigungen  und 
Verlegung  von  der  Kauzel  an  den  Altar  seine  alte  Selbstaudig- 
keit  (§  269)  neu  zu  sicbern.  So  erganzen  wir  nun  nacb  der 
obigen  zweiten  Tradition  des  Reformationszeitalters  diesen  selb- 
stfindigen  Abschluss  reiuer  Predigtgottesdienste  dabin,  dass  als 
Erstes  in  der  auf  die  Predigt  folgenden  Altarhandlung  die  Auf- 
forderung  an  die  Gemeinde  eintritt,  Gott  ibre  Sfinde  zu  beken- 
nen  und  unseren  Gnadenstand  zu  erneuern,  worauf  das  Sfindenbe- 
kenntniss  —  am  passendsten  vom  Geistlicben  am  Altare  aucb 
knieend  gesprochen,  und  darauf  eine  eigentlicbe  Absolution  folgt, 
auf  Grund  deren  sich  die  Gemeinde  zu  dem  Priesteracte  des  all- 
gemeinen  Ffirbittgebetes  erbebt.  Wie  passend  dann  gerade  das  letz¬ 
tere  die  Litaneiform  (§  269)  trfigt,  kann  nicbt  wol  verkannt  werden, 
sowie  dass  mit  solcbem  Abschlusse  der  Predigtgottesdienst  ffir 
sich  einen  der  Sacramentsfeier  analog  wtirdigen  Scbluss  findet. 
Wie  dann  bei  solcben  Gottesdiensten  der  Eingaug  niiher  zu  ge- 
stalten  ist,  muss  der  Untersuchung  der  fibrigen  Bestaudtbeile, 
die  der  letztere  aufzuweisen  berechtigt  ist,  vorbebalten  bleiben. 

Ob  endlicb  bei  der  Absolution  an  dieser  Stelle  die  Retention 
erforderlich  ist,  muss  ebenso  sp&teren  Uutersuchungen  fiber  den 
selbstfindigen  Beichtact  bei  der  Lehre  von  der  Seelsorge  vorbe- 
halten  bleiben  (D).  Nur  soviel  lasst  sich  hier  schon  sagen,  dass 
das  Bedfirfniss  solcher  Verwahrung  der  zuzusicbernden  Gnade  in 
dem  Maasse  schwindet,  als  die  Bedingungen  ausdrticklicb  bervor- 
geboben  werden,  unter  denen  Absolution  allein  zugesichert  wer- 
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den  kann,  ein  Verfahren,  das  namentlich  bei  der  jiingeren  Skch 
sischen  Formel  unzweifelhaft  eingehalten  wird. 


§  274. 

# 

Dann  beschrankt  sich  die  weitere  Untersuchung  auf  das 
Confiteor  am  Eingange  der  Messe,  beziiglieh  dessen  min  von 
vornherein  die  Riicksicht  auf  nachfolgendes  Abendmahl  wie  auf 
den  Zusammenhang  mit  dem  Kyrie  waltet,  dessen  Recht  am  Ein¬ 
gange  der  Messe  vorlaufig  vorausgesetzt  ist.  Diese  Stelle  hat 
das  letztere  freilich  zufallig  genug  gewonnen.  Als  gesichertes 
Resultat  liturgischer  Forscbung  steht  fest,  dass  erst  Gregor  das 
Kyrie  fur  sich  am  Eingange  der  Messe  angeordnet  hat,  und  zwar 
im  Zusammenhange  mit  dem  theils  morgenlandischen ,  theils  in 
Gallien  wahrscheinlich  (§  267)  erneuerten  Brauche,  die  Litanei 
mit  dem  Kyrie  am  Eingange  des  Gottesdienstes  zu  beten,  ein 
Brauch  der  gleichzeitig  mit  einziger  Ausnahme  der  Fastengottes- 
dienste  nach  richtigem  Tacte  damit  wieder  beseitigt  wurde.  Und 
zwar  war  von  Anfang  an  die  Correspondenz  zu  dem  Gloria,  das 
an  Fasttagen  eben  schweigen  musste,  das  charakteristische  Kenn- 
zeichen  fur  diese  neue  Stelle  und  s6lbstandige  Berechtigung  des 
Kyrie  eleyson.  Wenig  Theile  des  sonntkglichen  Gottesdienstes 
haben  eine  so  entwicklungsreiche  Geschichte  aufzuweisen,  wie 
dieser.  Von  der  ersten  Unterscheidung  der  constituierenden  Glie- 
der  und  dem  Maasse  ihrer  Wiederholung  an,  von  den  ersten  Er- 
weiterungsformen  durch  Tropen  wie  durch  sogenannte  Lacinien, 
reieht  dieselbe  tiber  die  festlichen  Kyriegesknge  hinaus  bis  zu 
den  in  den  sogenannten  Leisen  vertretenen  Anfangen  des  Kirchen- 
liedes  (s.  u.),  und  zeigt  sich  tiefer  denn  irgend  ein  anderes  hei- 
liges  Motiv  mit  dem  Gemiiths-  und  Volksleben  des  Deutschen 
Mittelalters  verwachsen.  Diese  Erscheinung  zu  erklkren,  reieht 
das  immerhin  massige  musikalisch-asthetische  Element  weithin 
nicht  aus;  vielmehr  spiegelt  sich  in  diesem  Umfange  einer  so  we- 
sentlich  ethisch  motivierten  Wirkung  die  fundamental  ideelle  Be- 
deutung  dieses  Cultussttickes.  Denn  die  Stelle  im  Gottesdienste, 
wie  die  originale  Bedeutung  und  die  biblischen  Anklange  (Matth. 
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9,  27;  15,  22;  17,  15  vgl.  Ps.  51,  3;  123,  3)  sichern  dem  Kyrie 
den  Sinn  der  gemein  menscblichen  Elendsklage,  ftir  den  man  bald 
auch  im  Abendlande  (§  267)  am  Griechiscben  Spracbausdrueke 
den  Originaltypus  des  Heidenthums  zur  neutestamentlichen  Heils- 
zeit  erkannte  (§  83).  Diesem  Notrufe  menscblichen  Elendes 
entspricht  dann  der  Lobpreis  des  Heilsgottes,  durch  die  weitere 
Ausftihrung  des  et  in  terra  in  dem  specifischen  Freudentone  der 
ersten  Weihnachtserscheinung  concretisiert. 

Dann  enthalt,  ob  ein  Confiteor  dazutritt  oder  nicht,  dieses 
Doppelmoment  des  Einganges  ftir  sich  schon  wesentlich  ein  Be- 
kenntniss  menschlichen  Stindenelendes  und  gottlicher  Heilstrost- 
ung.  Dass  eine  weitere  Ausftihrung  dieser  Motive ,  soweit  sie  in 
der  Reformationszeit  an  dieser  Stelle  eintritt,  an  die  alteren 
Formen  der  priesterlicben  Yorbereitung  ftir  die  Messe  ankntipft, 
ist  so  unverkennbar,  als  jene  alter  und  an  sich  unabhangig  war 
von  jeder  specifisch  Gregorianischen  Gestaltung  des  Kyrie.  Aber 
ebenso  bestimmt  machte  sich  von  Anfang  an  das  echt  evange- 
lische  Bedtirfniss  geltend,  die  Gemeinde  selbst  dabei  zu  betheili- 
gen  und  den  Act  wesentlich  in  ein  gemeindliches  Confiteor  um- 
zugestalten.  Wenn  die  Anfange  dazu  auch  vereinzelt  erscheinen 
und  sich  gegentiber  der  machtigeren  Stromung,  die  zur  Feststell- 
ung  jener  anderen  Form  der  „offenen  Schuld“  gedieh ,  auch  nur 
ver^inzelter  erhielteu ,  so  hat  dock  die  neuzeitliche  organische 
Cultusreform  unter  speciellem  Vorgange  der  Preussischen  Hof- 
agende  von  1821  sich  mit  Yorliebe  und  feinerem  Tacte  der  Wie- 
derherstellung  gerade  dieser  Form  des  Confiteor  gewidmet. 

Dann  wird  man  sich  aber  auch  tiber  die  Meinung,  Tragweite 
und  organische  Einordnung  des  Confiteor  und  der  entsprechenden 
Trostung  neben  dem  Kyrie  und  Gloria  klar  werden  mtissen.  Hat 
nach  der  Predigt  ein  ausgesprochenes,  eigentliches  Stindenbekennt- 
niss  und  demgemass  ein  vollsttindiger  Absolutionsausdruck  voiles 
Recht  (§  272),  so  gehort  neben  dem  Kyrie  an  diese  Eingangs- 
stelle  nur  der  allgemeine  Ausdruck  der  Stindhaftigkeit  und  Er- 
losungsbedtirftigkeit,  wie  reformatorische  Originalformen  diese 
Schranke  mit  sicherem  Tacte  einhalten.  Und  ebenso  kann  als 
entsprechende  Antwort  nur  eine  allgemeine  Trostung  mit  Hinweis 
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auf  grundlegende  Heilsthaten  und  -Mittel  hier  am  Orte  befunden 
werden.  Lasst  sich  dies  beides  an  sich  auch  selbstandig  neben 
Kyrie  und  Gloria  gestellt  denken,  so  jedenfalls  dies  schon  nicht 
passend  in  der  Form  ,  dass  Confiteor  und  Trostung  vereint  vor- 
hergehen  und  Kyrie  und  Gloria  ebenso  vereint  nachfolgten,  son- 
dern  mindestens  so  nur,  dass  die  letzteren  beiden  sich  theilend 
jenes  vereint  in  die  Mitte  nehmen.  Dabei  kommen  allerdings 
noch  musikalisch-Hsthetische  Fragen  in  Rticksicht.  Wenn  nam- 
lich  Kyrie  und  Gloria  entschieden  gesangm&ssig  und  am  richtig- 
sten  jedes  an  seinem  Theile  zwischen  Amt  und  Gemeinde,  resp. 
Chor,  getheilt  vorzutragen  sind,  so  wird  fiir  das  Confiteor  sammt 
Aufforderung  dazu  und  fiir  die  entsprechende  Trostung  keinerlei, 
etwa  aus  Psalmenantiphonen  zusammengesetzte,  musikalisehe  Aus- 
drucksform  dem  beabsichtigten  Zwecke  und  begleitenden  Empfin- 
den  so  angemessenen  Ausdruck  zu  gewahren  im  Stande  sein,  als 
das  einfach  gesprochene  und  jedenfalls  der  Idee  nach  zwischen 
Amt  und  Gemeinde  gewechselte  Wort.  Dann  wiederholt  sich 
hier  der  mehrfach  schon  empfohlene  und  in  der  Sache  voll  be- 
rechtigte  Wechsel  zwischen  gesangweisen  und  sprechenden  Vor- 
trag.  Aber  zu  den  sachlichen  Motiven  fiir  die  Einordnung  tritt 
damit  ein  neues  musikalisch-Ssthetisches.  Gewiss  ist  es  dann  das 
Richtigere,  den  Gesammtact  mit  der  Aufforderung  zum  Confiteor 
und  mit  diesem  selbst  sprechend  zu  beginnen  und  nachdem  das 
Kyrie  dasselbe  Motiv  gesangweise,  resp.  zum  Notrufe  gesteigert, 
ausgefiihrt  hat,  wieder  das  gesprochene  Wort  der  Trostung  ein- 
treten  und  dieses  endlich  abschliessend  in  dem  Lobpreise  und 
Weihnachtsang  des  Gloria  austonen  und  seinen  hoheren  Wieder- 
hall  finden  zu  lassen. 


§  275. 

Die  Yermannigfaltigung,  die  das  Kyrie  alsbald  gefunden,  ist 
schon  angedeutet  (273).  Ebenso  nun  hat  das  Gloria  seine  innere 
Geschichte.  Zwar  von  dem  sogenannten  kleinen  Gloria  oder  dem 
gloria  patri  ist  erst  beim  Introitus  zu  handeln.  Aber  in  Bezug 
auf  das,  was  man  das  grosse  Glorianennt,  herrscht  ein  doppelter 
Sprachgebrauch.  Im  Sinne  der  alten  Kirche  heisst  das  mit  dem 
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„et  in  terra"  verbundene  Gloria  in  excelsis  so,  und  es  gab  eine 
Zeit  strenger  Sprodigkeit,  in  der  jeder  weitero  menschliche  Zusatz, 
der  darUber  hinausgieng ,  namentlich  auch  bei  dem  gloria  patri 
(s.  u.)  fur  verpont  gait.  Dieses  gloria  in  excelsis  fUr  sich  ist 
auch  gemeint,  wenn  berichtet  wird,  dass  in  Rom  zu  L  e  o’s  Zei- 
ten  „das  grosse  Gloria"  nur  am  Weihnachtsfeste  und  ausschliess- 
lich  vom  Bischofe  gesungen  worden  sei.  Zu  Gregor’s  Zeit 
respondierte  dann  der  Chor  mit  dem  „et  in  terra".  Die  Grie- 
chische  Kirche  feierte  damit  in  der  Matine  die  Idee  des  ersten 
Anbruches  des  Heiles. 

Aber  nachdem  das  sogenannte  „Laudamus“  in  der  Redaction, 
die  ihm  wahrscheinlich  Hi  lari  us  von  Poitiers^  gegeben ,  im 
Abendlande  heimisch  geworden  war,  gait  es  alsbald  fiir  selbst- 
verstandlich ,  dass  das  et  in  terra  in  weiterer  Respondenz  durch 
diese  laudes  ausgefiihrt  werde,  und  so  erweiterte  sich  der  Begriff 
des  grossen  Gloria  zur  Einfassung  dieses  „hymnus  angelicus". 
In  dieser  Form  wurde  es  seit  Gregor  in  der  Messe  der  grossen 
Feste  vom  Bischof,  Ostern,  wie  es  scheint,  vom  Presbyter  gesun¬ 
gen.  Bald  aber  wurde  es  zur  stehenden  Respondenz  in  der  Messe 
und  schwieg  nur  in  den  Fastenzeiten.  Die  ersten  Urspriinge  die¬ 
ses  liturgischen  Kleinodes  reichen  aber  bekanntlich  in  das  Mor- 
genland  zuriick,  wo  es  sich  schon  B.  VII.  der  const,  app.  als 
stehendes  Morgenlied  findet ,  dem  ein  ahnliches  Abendlied  ent- 
spricht. 

Eine  nShere  Betrachtung  lehrt  diesen  Gesang  zunachst  als 
Fundgrube  und  Vereinigung  einer  ganzen  Reihe  von  Einzelge- 
s^ngen  kennen;  die  sich  nachmals  liturgisch  verselbstSndigten, 
resp.  in  dieser  Form  schon  daneben  in  Gebrauch  waren.  Da  liegt 
im  ersten  Keime  das  Benedicamus  vor,  da  das  Agnus  Dei;  da  das 
Sanctus,  namentlich  in  morgenlSndischer  Form  (§  251);  da  das 
Benedictus  und  daneben  in  dem  entsprechenden  Abendgebete  auch 
das  Nunc  dimittis.  Seinem  Wesenscharakter  nach  aber  ist  es, 
wie  iiberwiegend  Lobpreis,  so  ganz  Bekenntniss  in  trinitarischer 
Fassung  und  tritt  dadurch  in  eine  innere  Parallelbeziehung  zum 
Credo,  wie  durch  die  Vereinigung  beider  Charakterztige  zu  der 
Prafation,  der  dasselbe  nachzurtihmen  war  (§  250).  So  erklSrt 
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sich,  wie  im  Morgenlande  schon  seit  B.  VIII.  der  app.  const, 
das  Laudamus  sich  ganz  oder  theilweise  aus  der  Peripherie  in 
das  Centrum  der  Abendmahlsmesse  selbst  geriickt  findet.  Aber 
damit  hSuft  man  nur  in  mechanischer  Weise  Gleiches  zu  Glei- 
chem,  statt  sich  an  der  dynamischen  Verbindung  correspondierender 
Hauptmomente  im  Gesammtverlaufe  geniigen  zu  lassen.  In  Wahr- 
heit  wiirde  man  damit  den  hoheren  Gewinn  wachsender  Voran- 
deutung  und  letztlicher  Steigerung  des  liturgischen  Dramas  ge- 
niessen.  Zur  Entschuldigung  kann  nur  dienen,  dass  die  altere 
durchgefiihrte  Scheidung  yon  Katechumenen-  und  Glaubigen-Messe 
bei  ausserlich  unmittelbarer  Continuity  eine  Vorordnung  von 
Stiicken,  die  dem  Credo  so  ahnlich  waren,  so  wenig  als  die  Stell- 
ung  des  letzteren  selbst  in  einem  ersten  Gottesdiensttheile  ge- 
stattete.  In  der  Griechischen  Liturgie  kommt  das  Verh&lt- 
niss  der  Sonnabendvesper  und  Sonntagsmatine  zum  Verlaufe  des 
gesammten  Gottesdienstdramas  (§  73)  dazu.  Dennoch  iiberwaltet 
hier  noch  die  Jdee  alten  Morgenliedes  (§  257). 

Wie  fiir  die  Gregorianische  Messe  dagegen  jene  alte 
Zweitheilung  dem  Wesen  nach  nicht  mehr  existierte,  so  konnte 
dann  gerade  mit  diesem  Vorklange  echt  eucharistischer  Tone  der 
neuen  Einheit  des  Messgottesdienstes  ein  dynamisch  viel  hoher 
wertender  Ausdruck  gegeben  werden,  als  im  Morgenlande  durch 
Vorordnung  der  Proskomidie  angestrebt  wurde  (§  272).  Dabei 
zeigen  die  Anfauge  des  Abendlandischen  Gebrauches,  dass  man 
obenan  die  Weihnachtsart  des  Freudenausdruckes  an  dem  hymnus 
angelicus  betonte  und  als  klares  Motiv  fiir  die  Eingangsstelle  er- 
kannte.  Auch  die  App.  Const,  verraten  noch  ein  Bewusstsein 
davon,  wenn  B.  VIII.  es  im  eucharistischen  Theile  mit  dem  Ho- 
sianna  und  Benedictus  (§  256)  zusammenordnet;  aber  eben  mit 
dieser  Parallele  in  ihrer  Spannung  wird  yielmehr  der  Hauptinci- 
denzpunkt  des  verschiedenen  Erscheinens  hier  und  dort  markiert. 
Erst  nachdem  die  in  dem  Laudamus  embryonisch  zusammenge- 
fassten  Bestandtheile  alle  in  selbstandiger  Auspragung  zu  bedeut- 
samen  Einzelmomenten  der  eucharistischen  Feier  auseinander  ge- 
treten  waren  —  das  Sanctus,  das  Benedictus,  das  Agnus  Dei  (s. 
ob.)  —  kajn  auch  die  ganze  Feinheit  fortschreitender  Entfaltung 
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von  ersten  Keimen  bis  zu  hochstem  Wachstume  voll  zu  Ge- 
fiihle.  Dann  war  es  schon  viel  feiner  empfunden,  wenn  einzelne 
Morgenlandiscbe  Liturgieen  das  Laudamus  in  seiner  Ganzheit  am 
Anfange  belassen  und  nach  der  Consecration  dasselbe  nur  seinem 
Anfange  nach  wieder  in  Erinnernng  bringen ;  aber  ebenso  zeugt 
es  freilicb  von  vollstandiger  Yerdunkelung  der  Uridee,  wenn  die 
Anglikanische  Kirche  es  als  Dankgesang  am  letzten  Schlusse  der 
Messe  nacb  der  Distribution  verwenden  kann.  Das  Weitere  gehort 
der  Gesammtiibersicbt  des  Gottesdienstdramas  zu. 

Hier  handelt  es  sich  nur  nocb  um  die  Einzelausftihrung  des 
Gloria  fiir  sich  und  in  seiner  Correspondenz  zu  dein  Kyrie.  Der 
gesangweise  Yortrag  ist  als  das  normale  vorgeseben  (§  273); 
aber  es  gilt  auch  die  Rollenvertheilung  bei  der  Respondenz,  wobei 
zugleich  die  Discrepanz  des  altsprachlichen  Ausdruckes  in  dem 
einen  und  des  neusprachlicheu  in  dem  anderen  Falle  zum  Be- 
wusstsein  komrnt.  Das  Fremdspracbliche  gehort  nach  principieller 
Ordnung  dem  Chore  zu  (§  232),  soweit  nicht  dem  Liturgen  auch 
dabei  das  Vorrecht  der  Intonation  zufallt.  Dann  mlisste  man 
zunSchst  das  Kyrie,  resp.  Christe  und  das  Eleison  zwischen  die- 
sen  beideu  Factoren  theilen,  wenn  nicht  schon  eiue  altere  luthe- 
rische  Gottesdienstordnung  (Hzth.  Preussen)  den  besten  Finger- 
zeig  auf  eiue  mittle  Auskunft  gabe,  bei  der,  was  sich  musikalisch 
gewiss  empfiehlt,  das  griechische  Kyrie  eleison  ungetheilt  dem 
Liturgen  verbleiben  kann.  Der  Chor  hatte  namlich  dieses  la- 
teinisch  aufzunehmen,  dem  urspriinglichen  Gebrauche  des  Abend- 
landes  zum  Gedachtniss,  worauf  die  Gemeinde  gliedweise  mit  dem 
deutschen  „Herr  erbarme  dich“  einfiele.  Dass  damit  zugleich  der 
urspriipgliche  Brauch  neunmaliger  Wiederholung  eine  neue  Form 
der  Nachfolge  faude,  ist  das  secundare  Interesse  neben  der  viel 
bedeutsameren  Rollenvertheilung  in  zustandiger  Ausdrucksform. 

Aehnliche  Fragen  namlich  wie  bei  dem  Kyrie  wiederholen 
sich  nun  bei  dem  Gloria.  Die  Intonation  gehort  natiirlich  auch 
hier  dem  Liturgen.  Bezuglich  des  Respondenzrechtes  aber  macht 
sich  dann  neben  der  notwendigen  Analogie  zum  Kyrievor- 
trag  noch  der  weitere  Idealbegriff  des  Chores  geltend,  wonach  er 
die  himmlische  Gemeinde  und  den  Engelsang  speciell  vertritt. 
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Dann  gehort  ihra  das  et  in  terra  pi'incipiell,  und  sieht  man  von 
dem  Laudamus  ab,  so  konnte  der  Gemeindeantheil  nur  noch  mit 
dem  dritten  Gliede:  „und  den  Menschen  ein  Wohlgefallen^  zwar 
nicbt  ohne  feinen  Ideenwechsel ,  aber  doch  schon  mit  einer  ge- 
wissen  Inconvenienz  gewahrt  gelten.  Fallt  dagegen  die  Gemeinde 
mit  dem  Laudamus  ein,  so  wird  kein  weiteres  Bedenken  walten, 
das  et  in  terra  vollstSndig  dem  Chore  zu  iiberlassen.  Man  miisste 
denn  sich  dazu  verstehen,  der  unzweifelhaft  nah  gelegten  Gleich- 
foi*migkeit  mit  dem  Kyrie  gemass  und  zu  unzweifelhaft  hoher 
musikalischer  Bereieherung  und  Verschonung,  dass  auch  das  Glo¬ 
ria  in  excelsis  zuerst  lateinisch  intoniert,  oder  wenn  dies  deutsch 
bleiben  soil,  in  seinem  ganzen  Umfange  vom  Chore  lateinisch 
ausgefiihrt  wiirde,  worauf  der  Gemeinde  mit  Recht  auch  das  et 
in  terra  deutsch  zufiele  und  eine  Auskunft  getroffen  ware ,  die 
Betheiligung  der  Letzteren  zu  wahrcn,  auch  wenn  das  Lau¬ 
damus  nicht  gesungen  wird. 

Ob  namlich  das  Laudamus  der  Sonntagsmesse  schlechthin 
zuzusprechen  sei,  daruber  darf  man  zweifelhaft  sein.  Wo  Abend- 
mahl  folgt  oder  Sacramentsgottesdienst  fiir  sich  gehalten  wird, 
sollte  es  sicher  nicht  fehlen.  Aus  demselben  Grunde  muss  man 
es  an  den  hohen  Festen  eingefugt  wiinschen  (§  217),  obschon 
auch  die  Zeitokonomie  dort  gerade  wieder  die  Besehrankung  auf 
den  obigen  Wechsel  des  lateinischen  mit  dem  deutschen  Gloria 
empfehlen  konnte.  Wo  dagegen  homiletischer  Gottesdienst  allein 
waltet ,  tritt  mit  Recht  das  Glorialied  ein ,  und  ware  die  ganz- 
liche  Verdrangung  des  unvergleichlichen  Gemeindegesanges :  „A1- 
lein  Gott  in  der  Hoh’  sei  Ebr’“  durch  die  anderweite  Eingangs- 
gestalt  vielmehr  schmerzlich  zu  beklagen.  Aus  oben  schon  ange- 
deuteten  (§  213)  und  bei  der  gottesdienstlichen  Hymnologie  noch 
zu  verstarkenden  Griinden  hat  in  Gottesdiensten  dieser  Art  iiber- 
haupt  das  Gemeindelied  das  Vorrecht  vor  den  geschlossen  litur- 
gischen  Gesangen.  Wird  sich  weiter  alsbald  ergeben,  dass  der 
Introitus  nach  seinem  specifischen  Sinne  in  diesen  Gottesdiensten 
gerade  ein  besonderes  Recht  hat,  im  Unterschiede  von  dem  Kyrie 
und  dem  grossen  Gloria ,  so  wiirde  dann  jenem  unmittelbar  das 
Glorialied  folgen.  Immerhin  mocbte  dabei  die  priesterliche  In- 


Introitus. 


431 


tonation  des  „Ehre  sei  Gott  in  der  Hohe“  bleiben;  aberdiese  muss 
dann  —  selbst  nur  deutsch  vorgetragen  —  sofort  von  dem  „ Allein 
Gott  in  der  H5h’  sei  Ehr’“  der  Gemeinde  aufgenommen  werden. 
Bleibt  damit  auch  fur  die  homiletischen  Gottesdienste  dem  Credo 
nach  dem  Evangelium  eine  entsprechende  Vorbereitung  erhalten, 
so  hat  zugleich  die  Absolution  nach  der  Predigt  einen  atialogen 
Yorklang  wie  die  eucharistische  Feier  am  Laudamus.  Dann  wird 
aber  das  andere  Bedtirfniss  ebenso  direct  flihlbar,  dem  Stinden- 
bekenntniss  nach  der  Predigt  einen  gleichen  Yorklang  am  Ein- 
gange  des  homiletischen  Gottesdienstes  durch  das  Kyrielied  zu 
geben,  das  in  diesem  Fal’le  nur  dem  Introitus  vorausgehen  mtisste, 
wo  ohnehin  nur  in  Folge  des  Wegfalles  der  Matin  das  Morgenlied 
oder  andere  willkiihrlich  gewkhlte  Eingangsgesknge  Stelle  gefun- 
den  haben.  Die  Kyrielieder  gestatten  geniigenden  Wechsel  nach 
den  kirchlichen  Hauptzeiten,  wie  diese  der  Introitus  specifisch 
markieren  soil,  der  in  dieser  Folge  gerade  ein  besonderes  Moment 
seiner  berechtigten  Gesammtbedeutung  nur  starker  hervorkehren 
wiirde.  Jedenfalls  ware  mit  solcher  Gestaltung  des  Einganges 
der  homiletischen  Gottesdienste  ebenso  der  charakteristische  Un- 
terschied  derselben  allseitig  markiert  als  im  Unterschiede  doch 
zugleich  die  Gleiche  der  Ideenfolge  mit  dem  Abendmahlsgottes- 
dienste  gewahrt. 

§  276. 

Der  Introitus  im  engeren  Sinne  eriibrigt  allein  noch  von 
dem  Gesammtumfange  des  Einganges.  Dass  ursprtinglich  der 
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Gesang  ganzer  Psalmen  statt  blosser  Psalmenantiphonen  kirch- 
liche  Sitte  war,  ergab  sich  bei  derselben  Untersuchung  schon 
(§  271),  die  zugleich  herausstellte,  dass  erst  allmahlich  solcher  Psal- 
mengesang  am  ersten  Eingange  der  Messe  Platz  griff.  Eben  an  die¬ 
ser  Stelle  nun  machte  sich  das  Bedtirfniss  geltend,  statt  in  sich 
auch  dem  Inhalte  nach  selbstandiger  Psalmen  einzelne  Psalmen- 
worte  zu  brauchen,  deren  Beztiglichkeit  auf  die  neutestamentliche 
Lection  des  Sonntages  oder  der  Festzeit  ihnen  als  an  sich  alt- 
testamentlicher  Worte  erst  das  hohere  Recht  im  neutestament- 
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lichen  Hauptgottesdienste  sicherte  (§  212).  Man  begreift,  wie 
dies  sich  als  notwendige  Folge  der  Verdrangung  der  urspriing- 
lichen  alttestamentlichen  Lectionen,  mit  denen  jener  Psalmen- 
gebrauch  Hand  in  Hand  gieng,  und  daher  als  notwendig  beglei- 
tende  Erscheinung  daraus  ergeben  musste,  dass  das  Perikopen- 
sjstem  nach  der  abendlSndischeu  Auffassung  des  Kirchenjahres 
in  seiner  Gruppenfolge  (§  209)  wachsende  Bedeutung  gewann. 
Eben  darum  ist  dem  Morgenlande  dieser  Introitusbrauch  so  fremd 
geblieben,  als  er  fur  das  Abendland  die  ganz  specifische  Be¬ 
deutung  erlaugen  musste ,  die  Besonderheit  des  einzelnen  Sonn- 
tages  oder  doch  die  Kirchenjahrsregion ,  welcher  derselbe  ange- 
hort,  in  unmittelbarem  Zusammenhange  mit  der  Tageslection  und 
als  Yorklang  derselben  zu  markieren. 

Zun&chst  stellt  sich  so  heraus,  wie  der  Eingang  in  seiner 
Gesammtheit  dann  aufs  Glucklichste  die  Aufgabe  lost,  ebenso 
jede  der  beiden  Hauptgruppen  des  Hauptgottesdienstes  (§  209) 
fur  sich  vorzubereiten,  als  zugleich  durch  innere  Verflechtung 
dieser  vorbereitenden  Momente  unter  sich  der  Einheit  des  ganzen 
Messgottesdienstes  schon  im  Eingange  einen  entsprechenden  Aus- 
druck  zu  sichern.  Wenn  namlich  Kyrie  mit  Confiteor  und  Trostung 
mit  Gloria  wesentlich  dem  Sacramentsschlusse  im  Eingange  zum  vor- 
gangigen  Ausdrucke  dienen,  nach  der  auch  in  ihm  vereinigten  Dop- 
pelidee  von  Beugung  und  lobpreisender  Anbetung  (§  219),  so 
entspricht  andererseits  nun  der  Introitus  nicht  nur  speciell  der 
Wortgruppe,  die  den  Thatsachencharakter  der  Einzelfeier  markiert 
(§  212)  und  geht,  in  dieser  Eigenschaft  der  Gesammtfolge  ent- 
sprechend,  jenen  eucharistischen  Vorklaugen  voraus ;  sondern  bil- 
det  eben  darum  auch  mit  der  Postcommunion,  und  dem  Benedi- 
camus  am  Ende  zusammengeschaut,  den  aussersten  Rahmen  der 
Gesammteinheit,  insoferne  er  zuerst  das  Variable  und  de  tempore 
Besondere  im  Gottesdienste  markiert,  das  bis  zur  Dankcollecte  je 
an  seinem  Orte  nachhallt,  mit  dem  Benedicamus  aber  und  dem 
Segensacte  in  das  Allgemeine  der  Danksagung  fur  alle  gottes- 
dienstliche  Segnung  und  deren  Zusammenfassung  auslauft.  In 
wie  feiner  Weise  dabei  der  Fortschritt  von  alttestamentlichen 
Worten  zum  Weihnachtspreise  des  Gloria  und  zu  dem  neutesta- 
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mentlichen  Worte  in  der  Lection  bedacht  ist,  ergibt  sich  voll- 
standig  erst  bei  der  Gesammtdarstellung  des  Cultusdramas. 

Macht  sich  am  ersten  Anfange  der  Reformation  das  mangelnde 
vollst&ndige  Verstandniss  von  der  Schonheit  dieser  liturgischen 
Ordnung  insofern  geltend,  als  auch  Luther,  einer  imagin&ren 
Vorstellung  von  unverktirztem  Wortgebrauche  zu  lieb,  wieder  den 
Gesang  ganzer  Psalmen  am  Eingange  des  Hauptgottesdienstes  be- 
vorzugte,  so  kommt  doch  er  selbst  nachmals  darauf  nicht  wieder 
zuriick,  und  mit  Ausnahme  der  Brenz’schen  VorsehlSge  folgt  die 
correcte  lutherische  Liturgie  ausnahmlos  der  alten  Praxis  des 
Introitus  vor  dem  Kyrie  und  Gloria.  So  haben  diese  drei  Stticke, 
wenn  man  von  einzelnen  Siid-Westdeutschen  Abweichungen  absieht, 
sich  so  gut  wie  ausnahmslos  bis  zur  Mitte  des  17.  Jahrhunderts 
und  iiber  diese  hinaus  in  einmutigem  Gebrauche  erhalten.  Aber 
schon  die  Verdeutschung  der  lateinischen  Introiten  und  mehr  noch 
die  Anforderungen  an  die  Gesangleistung,  auch  soweit  dieselbe 
und  eben  weil  sie  der  relativen  Schwierigkeit  wegen  wohl  ge- 
schulten  Choren  vorbehalten  war,  bereiteten  der  allgemeinen 
Einburgerung  der  altbrauchlichen  Introiten  eben  so  grosse  Hinder- 
nisse  als  die  iiberwiegende  Reinheit  dieses  liturgischen  Bestand- 
theiles  von  Romischen  Irrtumern  gerade  ihn  fUr  unmittelbare 
Heriibernahme  zu  evangelischem  Gebrauche  empfahl. 

Dann  war  der  richtige  Ausweg,  wie  ihn  die  Braunschw.-Liineb. 
Kirchen  Ordnung  (Elisabeth)  zuerst  einschlug,  in  der  That  klar  ge- 
wiesen,  jedenfalls  den  Wechsel  der  Introiten  auf  die  Hauptgruppen  des 
Kirchenjahres  einzuschrauken ,  was  sich  schon  darum  empfiehlt, 
weil  bei  alter  Schonheit  und  Peinheit  in  der  Wahl  der  sonntag- 
lichen  Introiten  eine  gleichmassige  Beziehung  auf  die  doppelte 
Lection  ebenso  sachlich  unmoglich  war  (S.  243),  als  auch  ohne 
Einhaltung  dieser  Aufgabe  nicht  immer  ohne  Zwang  der  alttesta- 
mentlichen  Worte  sich  leisten  liess.  Die  nahere  Betrachtung  der 
Introiten,  die  mit  ihrem  ersten  Auftreten  in  der  Romischen  Messe 
zu  Gregor’s  Zeiten  gleicb  den,  von  den  Tropen  abgesehen,  vollendet 
fertigen  Ausdruck  gezeigt  zu  haben  scheinen,  belehrt  freilich,  dass 
der  alte  Introitus  nicht  wie  der  in  neuerer  Zeit  wieder  eingebiirg- 
erte  bios  aus  Psalmenantiphonen  bestand.  Vielmehr  geht  nach 
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alter  Praxis  dem  „Psalmus“ ,  d.  h.  der  Psalm  antiphone,  eine 
Antiphone  neutestamentlichen  Ausdruckes  voraus,  in  welcher  sich 
die  specielle  Fest-  und  Sonntagsbeziehung  concreteren  Ausdruck 
gibt ;  wie  theilweis  wenigstens  zwischen  dem  Psalmus  und  dem  ab- 
schliessenden  Gloria  patri  noch  eine  neutestamentliche  Respondenz 
eingelegt  wurde.  Dass  die  erstere  neutestamentliche  Antiphone 
dabei  als  der  eigentliche  index  temporis  angesehen  wurde,  zeigt 
sich  schon  darin,  dass  diese  auch  fur  sich  „Introitustt  heisst  und 
jedenfalls  immer  die  Fiihrung  iibernimmt. 

In  den  Festintroiten,  wie  sie  jetzt  wieder  tiblich  geworden, 
uberwiegt  auch  zum  Theil  das  neutestamentliche  Element,  oder 
tritt  doch,  wenn  schon  nieht  immer  mit  passender  Wahl,  wie 
der  iibliche  Himmelfahrtsintroitus  zeigt,  an  die  Spitze.  Im  All- 
gemeinen  aber  und  jedenfalls  fur  den  gewohnlichen  Sonntagsbrauch 
herrscht  allein  die  Psalmenantiphone,  und  wird  daran  ebenso  die 
urkirchliche  Reminisenz  wie  die  Idee  des  allmahlichen  Fort- 
schrittes  vom  alttestamentlichen  zum  neutestamentlichen  Worte  und 
Lobpreis  (s.  u.)  zu  ehren  sein,  als  andererseits  anerkannt  werden 
muss,  dass  nur  jene  altkirchliche  Gestalt  des  Introitus  der  Mar- 
kierung  des  Zeitmomentes  ganz  gerecht  werden  kann.  Aber  wie 
die  Specialisierung  fur  jeden  Sonntag  sachliche  Schwierigkeiten  in 
sich  schloss  (s.  ob.),  so  hatte  sich  weiter  auch  das  Interesse  an 
der  Individualisierung  auf  den  musikalischen  Vortrag  libertragen, 
und  so  wenig  es  noch  moglich  ist,  diese  Unterschiede  im  Einzel- 
nen  zur  Anschauung  zu  bringen,  steht  doch  unzweifelhaft  fest, 
dass  jeder  Introitus  dereinst  seinen  besonderen  Ton  und  Gesang- 
weise  hatte.  Nur  die  Texte  sind  seit  dem  neunten  Jahrhunderte 
als  dieselben  bekannt,  die  auch  die  Slteren  lutberischen  Gesang- 
biicher  geben.  Eben  um  diese  Zeit  zeigt  aber  auch  bereits  der 
Introitus  eine  charakteristische  Erweiterung  durch  sogenannte 
„Tropen“,  als  deren  Dichter  hauptsacblich  Notker  in  St.  Gallon 
bekannt  ist.  Wie  diese  dem  Bediirfnisse  eines  subjectiven  Elemen- 
tes  als  Einlage  neben  dem  objectiven  Wortausdrucke  entsprungen 
sind,  so  bewegt  sich  die  Einkleidung  derselben,  soweit  unsere  Vor- 
lagen  noch  ein  Urtheil  gestatten,  in  freierer  Auswahl  theils  rein 
selbstandigen  Ausdruckes,  theils  zwischen  alttestamentlichem  und 
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neutestamentlichem  Worte  auswahlend,  und  lenken  sie  so  von  vorn- 
lierein  in  eine  Bahn  ein,  die  ihre  nachmalige  Umgestaltung,  resp. 
ilire  Nachbildung  in  Kirchenliedern  erklart,  wie  Sbnliche  Tropen 
beim  Kyrie  den  Kyrieliedern  zur  Yorbereitung  dienten. 

Immerhin  liegt  in  diesen  Ans&tzen  ein  hockbeachtungswerter 
liturgischer  Bildungskeim.  Wenn  der  Introitus  ehedem  dem  Chore 
allein  zugetheilt  wurde,  nnd  danu  die  Tropen,  die  von  der  musi- 
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kalischen  Andersart  her  ihren  Namen  fiihren,  das  an  sich  schon 
im  Introitus  angedeutete  Bediirfniss  des  Stimmen-  oder  Rollen- 
wechsels  nur  markieren,  so  macht  sich  fiir  das  evangelische  Bediirf¬ 
niss  vielmehr  ein  auch  zwischen  Gemeinde  und  Chor  getheilter 
Rollenwechsel  geltend,  und  jener  gerade  sind  dann  die  Momente 
der  subjectiveren  Respondenz  am  richtigsten  zuzuweisen.  Wie  der 
Brauch  den  Introitus  lateinisch  zu  singen  iiberhaupt  nur  als 
Connivenz  gegen  die  Tradition  angesehen  werden  kann  und,  soweit 
er  auch  in  lutherischen  Kreisen  darum  allein  dem  Chore  zugewiesen 
wurde ,  alsbald  in  Wegfall  kommen  musste,  so  darf  iiberhaupt 
nach  friiheren  Voraussetzungen  (§  83)  die  Erhaltung  des  fremd- 
sprachlichen  Ausdruckes  nicht  wol  iiber  charakteristische  Haupt- 
momente  und  Hohepunkte  des  Hauptgottesdienstes  hinaus  ausge- 
dehnt  werden.  Bei  einem  liturgischen  Bestandtheile,  der  nur  den 
Lectionen  zur  Vorbereitung  dient,  die  selbst  nicht  nur  deutsch, 
sondern  grundsatzlich  sprechend  vorzutragen  sind  (§  238),  kann 
der  fremdsprachliche  Ausdruck  in  keiner  Weise  principiell  motiviert 
gelten.  So  fallt  dann  hier  der  Rollenwechsel,  den  der  deutsche 
Refrain  der  Gemeinde  beim  Kyrie  und  Gloria  bedingen  wiirde 
(§  275),  von  selbst  weg,  und  wiirde  es  sich  lediglich  darum  handeln, 
die  Respondenz  der  Gemeinde  im  Allgemeinen,  oder  auf  bestimmte 
Theile  beschrankt,  dabei  vorzubehalten. 

Was  die  Neuzeit  wiederhergestellt  hat,  ist  jedenfalls  nur  ein 
Bruchtheil  des  Urspriinglichen ,  und  eine  ErgSnzung  nach  den 
besten  alten  Mustern  mit  manchem  schonen  Mittel  verbunden, 
das  doch  auch  die  Neuzeit  gewahrt,  ware  in  aller  Weise  zu 
wiinschen.  In  dem  Sinne  sollte  man  dann  auch  der  Tropenein- 
lagen  gedenken,  dass  mittelst  ihrer  die  Gemeinde  neben  dem  Chore, 
der  an  sich  auch  gerechte  Anspriiche  an  diesen  Theil  der  Liturgie 
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hat,  in  specifischer  Weise  und  characteristischem  Wechsel  betheiligt 
werden  konnte.  Gerade  fur  die  reinen  Predigtgottesdienste ,  wo 
der  Introitus  das  nachstberechtigte  liturgische  Moment  des  Ein- 
ganges  bildet,  empfohle  sich  eine  reichere  Gestaltung  desselben, 
namentlieh  aber  die  Wiederherstellung  der  neutestamentlichen 
Textantiphonen,  neben  dem  begleitenden  alttestamentlichen  Worte, 
besonders  an  den  Festtagen.  Eher  gestattet  der  Abendmahls- 
gottesdienst  eine  ktirzere  Behandlung  dieses  Theiles  neben  den 
dort  hervortretenden  Hauptfaetoren :  Kyrie  und  Gloria. 

§  277. 

'  Aber  auch  der  Introitus  hat  sein  Gloria,  und  die  Bedeutung 
des  letzteren  will  speciell  in  seinem  Zusammenhange  mit  dem 
anderweiten  Inhalte  dieses  Eingangssttickes ,  sowie  nach  der  Ver- 
haltnissstellung  zu  dem  grossen  Gloria  gewurdigt  sein.  Den  vor- 
ausliegenden  Traditionen  nach  kann  freilich  die  Verbindung  des 
sogenannten  gloria  patri  mit  dem  Introitus  zufallig  genug  veran- 
lasst  gelten.  Gewiss  ist,  dass  es  zu  BasiliusZeiten  schon  langer 
Sitte  war,  den  Gesang  der  Psalmen  selbst  auch  im  hauslichen 
Gebrauche  mit  einer,  ihren  Grundbestandtheilen  nach  aus  Offb. 
1,  16  genommenen,  kurzen  Doxologie  zu  schliessen.  Diess  konnte 
sich  sehr  ausserlich  auf  den  Introitus  iibertragen,  da  dieser  an 
die  Stelle  des  Gesanges  ganzer  Psalmen  trat.  Zweifellos  darf  man 
auch,  was  sich  mit  Recht  als  sachlich  und  inhaltlich  begrundete 
Bedeutung  dieses  Gloria  an  dieser  Stelle  der  Idee  nach  behaupten 
lasst,  nicht  schlechthin  mit  den  Motiven  seiner  anfanglichen  Ein- 
biirgerung  beim  Introitus  verwechseln. 

Dagegen  ist  unbestreitbar,  dass  dieses  Gloria  gerade  als 
trinitarischer  Bekenntnissausdruck  specifisches  Kircheninteresse 
gewann.  Basilius  zog  sich  noch  Widerspruch  dariiber  zu,  dass 
er  statt  der  alteren  subordinatianischen  Ausdrucksform :  „do'£a 
na%QL  8i  vlov  iv  aylco  npev[iaTiu  u.  d.  n.  iv  vi(p  xal  ay.  nv. 
die  andere  in  Gebrauch  nahm  :  d.  n.  xal  v.  xal  ay.  nv.  Aus 
demselben  Grunde  trat  spater  im  Abendlande  wie  im  Morgenlande 
fruher  schon  der  weitere  Zusatz  dazu  :  „wie  es  war  am  Anfang  etc.^ 
Im  Spanien  fehlte  dieser  Zusatz  Anfangs  noch;  Gal  lien  scheint 
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im  Abendlande  mit  der  Einbiirgerung  vorangegangen  zu  sein  ;  da  es 
jedenfalls  zu  Walafrid  Strabo’s  Zeiten  allgemein  in  Gebrauch 
war.  Dann  wird  auch  der  urspriinglichen  Intention  insoweit  nichts 
eingetragen  werden,  als  wir  behaupten,  dass  mit  diesem  Abschluss- 
momente  bewusstermassen  ein  erster  Bekenntnissact  der  Gemeinde 
eintrat.  Dieser  ist  dann  aber  ebenso  deni  naclifolgenden  explicierte- 
ren  Bekenntnisse  gegeniiber  als  in  seinem  Verhaltnisse  zura 
Introitusinhalte  principiell  zu  wiirdigcn. 

Beziiglich  der  weiteren  kirchlichen  Wtirdigung  dieses  seitdem 
an  seiner  Stelle  feststehenden  Cultusstiickes  haben  nur  zwei  Mo- 
mente  noch  ideellen  Wert.  Einmal,  dass  wenigstens  ein  einsames 
Zeugniss  noch  aus  dem  9.  Jahrhundert  vorliegt,  dass  mit  diesem 
Bekenntnisswort  die  Gemeinde  den  von  dem  Chore  gesungenen  In- 
troitus  aufnahm  und  abschloss  ;  eine  Wertung  desselben,  die  sich 
von  selbst  der  des  Credo,  sofern  es  der  Gemeinde  zuzuweisen  ist, 
vergleicht  (§  247).  Andererseits  ergibt  sich  aus  dem  Romischen 
Brauche,  das  Gloria  als  kleines  wie  als  grosses  in  Fastenzeiten 
ebenso  schweigen  zu  lassen  als  das  Halleluja,  dass  man  auch  in 
ihm  ein  specifisches  Zeugniss  neutestamentlichen  Heils-  und  Freu- 
denstandes  erkannte.  Dabei  wertet  die  Gleichstellung  mit  dem 
grossen  Gloria  um  so  hoher,  weil  dieses  den  Ausdruck  der  Chri- 
stenfreude  in  Weinachtsform  viel  bestimmter  auspragt.  Aber 
eben  dieser  Unterscbied  dient  dann  doch  dazu  den  Fortscbritt  des 
Bekenntnissausdruckes,  resp.  den  specifischen  Ausdruck  klar  zu 
machen,  den  der  Grundform  nach  gleichcr  Lobpreis  da  annimmt, 
wo  er  in  directe  Beziehung  zu  der  Elendsklage  und  dem  Notrufe 
des  Kyrie  tritt.  Halt  man  diesen  Unterschied  fest,  so  wird  zu- 
nachst  ersichtlicb,  dass  das  Gloria  in  der  anderen  Fassung  auch 
bewusstermassen  gerade  dem  Introitusinhalte  entsprechend  ge- 
wahlt  ist,  oder  doch  an  dieser  Stelle  nur  festgehalten  werden 
konnte,  nachdem  das  andere  nachfolgende  Gloria  seine  feste  Stelle 
aus  specifischen  Griinden  gewonnen  hatte. 

Damit  lichtet  sich  die  Einsicht  wesentlich.  Was  anderwarts 
schon  motiviert  erschien  (§  274),  gewinnt  so  neue  Griinde,  dass 
namlich  Kyrie  und  Gloria  mit  ganz  selbstandiger  Bedeutung  fur 
sich  an  ihrer  Stelle  im  Eingange  stehen.  Und  als  bewunderns- 
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werter  Tact  muss  es  dann  erscheinen,  dass  der  liturgische  Act 
des  Einganges,  der  in  directer  Beziehung  zu  den  Lectionen  steht, 
fiir  sich  wieder  einen  mit  dem  zweiten  Eingangsacte  formell  zwar 
correspondierenden,  aber  inhaltlich  dahin  ganz  contrastierenden 
Ausdruck  gewinnt,  dass  das  Gloria,  das  hier  den  Abschluss  bildet, 
schlechthin  bei  dem  trinitarischen  Bekenntnisspreise  stehen  bleibt, 
gerade  wie  die  Lectionen  ihren  nur  yoller  ausgefiihrten  Schluss  in 
dem  trinitarischen  Bekenntnisse  finden.  Das  ist  der  entscheidende 
Grund,  warum  wir  auch  nicbt  passend  finden  wiirden,  das  kleine 
Gloria  an  anderer  Stelle  als  blose  Doxologie  wieder  benutzen  zu 
lassen,  selbst  nicht  nach  dem  Credo  (§  247). 

In  dieser  Doxologie  schliesst  sicb  so  der  Introitustheil  des 
Gesammteinganges  selbstkndig  ab,  und  wie  auch  sonst  die  Respon- 
denz  der  Gemeinde  bei  dem  Introitus  selbst  im  Verhaltnisse  zu 
dem  berechtigten  Antheile  des  Chores  geordnet  werde,  jedenfalls 
hat  sie  das  unbestreitbar  nRchste  Anrecht,  diesen  gesangweise 
vom  Liturgen  zu  intonierenden  Preis  der  heiligen  Dreieinigkeit 
durch  das  Zeugniss  aufzunehmen,  dass  wie  von  Alters  auch  bei 
ihr  noch  dieses  Bekenntniss  freudige  Zustimmung  findet,  und  ihr 
Amen  dazu  die  einheitliche  Fortsetzung  solchen  Preises  in  aller 
Ewigkeit  vermitteln  soil.  So  begegnen  sich  in  dem  Schlusse  dieser 
ersten  Eingangshandlung,  bei  ihrer  an  sich  den  Lectionen  und  dem 
Credo  zun&chst  gewidmeten  Einzelbeziehung,  bereits  am  ersten  An- 
fange  alles  Communiongottesdienstes  die  himmlische  und  die 
irdische  Gemeinde  in  dem  Hochsten ,  in  der  Anbetung  und  dem 
Lobpreis  des  Geheimnisses,  dessen  Anschauung  der  Ewigkeit  vor- 
behalten  ist. 


§  278. 

Im  Laufe  des  Mittelalters  weist  die  Romische  wie  die  Griech- 
ische  Kirche  eine  ganze  Reihe  von  Versuchen  auf,  die  Messe 
mystisch  zu  deuten.  Dass  man  Geheimsinn  auch  bei  alien 
Einzelheiten  suchte,  statt  sich  an  beherrschenden  Grundgedanken 
und  dereu  organischer  Abfolge  genugen  zu  lassen ,  verleitete  zu 
Kunsteleien  aller  Art,  durch  welche  die  tieferen  Lichtblicke,  die 
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sich  namentlich  in  den  Griechischen  Commentaren  der  Messe  fin- 
den,  entwertet  werden. 

Wiefern  die  Griechische  Messe  mit  Vesper  und  Matin  sich 
zu  einem  vollendenten  Cultusdraraa  ausgebildet  hat,  in  dem  das 
gesammte  Offenbarungswerk  von  der  Schopfung  uud  dem  Siinden- 
falle  bis  zu  Himmelfahrt  und  Pfingsten  dargestellt  wird,  ist  an 
seinem  Orte  aufgezeigt  worden  (§  73).  Denn  als  Principfrage  war 
dort,  ebenso  die  Idee  cultisch  symbolischen  Darstellens,  als  deren 
doppelte  Gefahr  aufzuweisen.  Die  eine,  der  sinnlichen  A  nsch  au- 
ung  ftir  sich,  wenn  auch  im  Interesse  der  hochsten  Ideen,  doch 
nur  mit  der  Wirkung  zu  dienen,  dass  die  Gemeinde  von  allem 
eigenen  Handlungsantheile  wie  vom  Eintritte  ins  Allerheiligste 
ausgeschlossen,  wahrend  des  Gottesdienstes  in  quietistischer  Be- 
schaulichkeit  verharrt,  ist  tiberwiegend  die  des  Griechisch  -  Orien- 
talischen  Cultus.  Wenn  hier  auch  das  priesterliche  Handeln  vor- 
wiegend  scenisch  anschaulich  gestaltet  wird,  so  vertritt  auf  der 
anderen  Seite  die  Romische  Messe,  entsprechend  der  allgemeinen 
Kirchenrichtung  (§  49),  auch  im  Cultus  den  operati  ven  Charak- 
ter,  bei  dem  Thatzweck  und  -Wirkung  als  unmittelbare  das  be- 
herrschende  Interesse  bilden.  So  wenig  dies  an  sich  der  Dar- 
stellung  und  Anschaulichkeit  des  Gedankens  hinderlich  zu  werden 
brauchte,  da  ja  die  Offenbarung  selbst  vielmehr  als  Thatsachen- 
wirkung,  denn  nur  als  Gedankendarstellung  begriffen  sein  will  — 
und  so  massvoll  andererseits  das  Abendland,  der  judaisierenden 
Neigung  des  Morgenlandes  widerstrebend,  sich  dabei  auf  die  Dar- 
stellung  der  neutestamentlichen  Heilsthatsachen  beschrankte :  so 
musste  doch  bei  der  wachsenden  Ueberwucherung  des  ganzen 
Gottesdienstes  durch  den  Opfergedanken  die  Idee  eines  entwickel- 
ungsmSssigen  Aufsteigens  von  Anfangssegnungen  zur  letzten  Hohe 
der  Gottesgemeinschaft,  wie  obenan  die  Parallelstellung  der  Wort- 
segnung  zu  der  durch  den  Abendmahlsgenuss  sich  verdunkeln,  die 
Gemeinde  selbst  aber  sich  jedenfalls  von  allem  Mithandeln  mehr 
und  mehr  ausgeschlossen  sehen. 

So  ist  der  Reformation,  so  wenig  sie  gerade  ihre  Hauptkraft 
einer  eigentlicben  Idealgestaltung  des  Cultus  zugewendet,  dennoch 
auch  die  Ehrenaufgabe  geblieben,  den  Comrauniongottesdienst  in 
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derjenigen  evangelischen  Reinheit  wieder  herzustellen ,  wonach 
er  auch  in  seiner  inneren  Einheit  und  Gliederung  wieder  zur 
Darstellung  alles  gemeindlichen  Offenbarungsgenusses  auf  neutesta- 
mentlicher  Stufe  (§  68)  in  der  Form  eines  wahrhaft  organischen 
Fortschrittes  wird.  Die  Parallele,  die  sich  dabei  mit  dem  Kir- 
chenjahre,  als  Gesammtfeier  der  neutestamentlichen  Offenbarungs- 
thatsachen  nach  der”  lutheriscb  reformatorischen  Auffassurg  der 
heiligen  Zeit  ergibt  (§  110),  verst&rkt  nur  den  Eindruck,  dass, 
neben  mancherlei  unsicherem  Tasten  bezuglich  der  einzelnen 
Gottesdienstacte,  beherrschende^evangelische  Principien  zu  diesem 
Resultate  zusammengewirkt  baben,  und  so  letzlicb  aucb  gestattet 
ist,  die  jiingeren  Yersuche  zu  correcterer  und  vollendeter  Ausge- 
staltung  der  Uranlage  wie  Consequenzen  aus  jenen  Principien  an- 
zusehen. 

Gerade  die  aus  den  reformatorischen  Grundsatzen  abgeleitete 
Mannigfaltigkeit  homiletischer  und  eucharistischer  Hauptgottes- 
dienste  nothigte  dazu,  im  Laufe  der  Betrachtung,  fur  jeden  der 
beiden  durchgeftihrte  Normalformen,  den  verschiedenen  reforma¬ 
torischen  Yorbildern  selbst  entsprechend,  aufzusuchen.  Dabei  be- 
hielt,  was  im  Sinne  der  Communionfeier  allein  Hauptgottesdienst 
nach  principiellem  Verstandniss  heissen  kann  (§  207),  unzweifelhaft 
auch  das  Vorrecht,  die  hohere  und  wesentlich  allein  entsprechende 
Darstellung  neutestamentlichen  Cultuslebens  (§  201)  in  organischem 
Zusammenhange  und  vollendeter  Einheit  zu  sein.  Dieser  allein 
kann  daher  auch  da  zu  Gi'unde  gelegt  werden,  wo  es  sich  darum 
handelt,  das  Cultusdrama  nach  den  innerlich  und  einheitlich  be- 
herrschenden  Grundgedanken  seines  Ganges  vom  Anfang  bis  zum 
Ende  darzulegen.  Das  ist  die  letztlich  noch  eriibrigende  Aufgabe 
fur  die  wissenschaftliehe  Begrundung  des  cultischen  Communion- 
lebens  in  Form  von  Hauptgottesdiensten. 

§  279. 

Zur  einleitenden  Orientierung  wird  dabei  zunSchst  die  Erinne- 
rung  an  den  bestimmenden  Einfluss  der  beiden  sacramental  ge- 
arteten  Hauptgruppen  der  Wort-  und  specifischen  Sacraments- 


Der  innere  Gang  der  Messe. 


441 


segnung  (§  235)  dienen ;  in  dem  Sinne ,  dass  diese  beidon  im  Cul- 
tus  dem  Gemeindegenusse  von  dem  prophetischen  Lchramte 
Christi  einerseits  und  andererseits  von  der  Frucht  seines  Leidens 
und  seiner  Verklarung  nach  der  Auferstehung  entsprechen.  Ebenso 
wird  es  gentigen,  vorbereitend  daran  zu  erinnern,  dass  das  Eyrie  und 
Gloria  am  Eingange  der  Messe  nicht  nur  in  einer  psychologisch 
inneren  Beziehung  zu  der  am  Schlusse  folgenden  eucharistischen 
Feier  stehen  (§  275),  sondern  ihrem  Inhalte  nach  als  vorbereitende 
Parallelformen  zu  nachfolgenden  Einzelacten  der  eucharistischen 
Feier,  wie  obenan  zu  der  Prafation,  dem  Agnus  und  der  Pax  ge- 
fasst  sein  wollen.  Nimmt  man  das  Credo  als  HShepunkt  der 
sacrificiellen  Feier  dazu  in  seiner  Relation  zu  der  besonderen 
Wortsegnung,  so  ergeben  sich  drei  Hohepunkte  der  sacrificiellen 
Feier  neben  den  zwei  Hauptgruppen  sacramental  gearteton  Ge- 
nusses,  denen  gemass  die  dazwischenliegenden  Einzelhandlnngen 
sich  iibersichtlich  einordnen  lassen.  Halt  man  endlich  fest,  dass 
evangelischer  Cultus  alien  Genuss  von  der  gottlichen  Offenbarung  — , 
gerade  so  wie  die  drei  Artikel  des  Glaubens  selbst  nach  Luthers 
vollendeter  Auslegung,  unter  dem  Gesichtspunkte  des  bewusst  ange- 
eigneten  neutestamentlichen  Heilsstandes  erscheinen  lassen  muss, 
so  sind  alle  Voraussetzungen  fur  evangelisches  Verstandniss  des 
Cultusdramas  gegeben. 

Den  Preis  und  die  Feier  neutestamentlicher  Heilsthatsachen 
leitet  dann  schon  der  Introitus  ein ;  aber  dass  es  nur  vorbereitende 
Einleitung  ist,  will  obenan  durch  die  Bestandtheile  desselben  an- 
gedeutet  sein,  die  an  den  urkirchlichen  Branch  des  Psalmus  er¬ 
innern  (§  276).  Mit  den  Tonen,  die  als  specifischer  Ausdruck 
des  Heilsbewusstseins  der  schon  unter  der  alttestamentlichen 
Oekonomie  vorhandenen  Gemeinde  der  Glaubigen,  der  auf  Erfull- 
ung  des  Heiles  hoffenden,  angesehen  sein  wollen,  hebt  dann  die  neu- 
testamentliche  Communionfeier  in  dem  Sinne  an,  wie  die  christ- 
liche  Kirche  in  ihrer  jahrlichen  Thatsachenfeier  dem  Weihnachts- 
preis  eine  Adventszeit  vorausgehen  lasst,  und  in  dem  Maasse  als 
die  neutestamentlichen  Losungsworte,  welche  sich  nach  organischer 
Gestaltung  des  Introitus  mit  jenem  Psalmenworten  mischen  (§  276), 
doch  nur  vorandeutend  der  Sonntagslection  vorausgehen,  vollendet 
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sich  jene  Parellele  mit  der  j&hrlichen  Adventsfeier  dahin,  dass, 
dem  ersten  und  schonsten  Verstandnisse  der  letzteren  gem&ss 
(§  108),  der  Introitus  der  prophetischen  Verheissung  gleicht,  die, 
selbst  schon  neutestamentlichen  Charakter  bewahrend,  den  Heils- 
genuss  der  Erfullungszeit  selber  vorbereitet. 

Fallt  bei  correcter  Ausfiibrung  die  Hauptrolle  in  dieser  wes- 
entlichen  Intonation  der  ganzen  Communionfeier  dem  fiihrenden 
Liturgen,  resp.  dem  Chore  zu  (§  277),  so  sieht  sich  die  feiernde 
Gemeinde  damit  vonvornherein  uberwiegend  auf  die  Rolle  des 
receptiven  Theiles  verwiesen,  und  darin  liegt  die  innere  Motivie- 
rung  des  n’achstfolgenden  Hauptmomentes.  Die,  denen  in  Form 
prophetischer  Heilstrostung  das  neutestamenliche  Heil  zuerst  nahe- 
tritt,  gedenken  dann  in  erster  Stelle  niebt  nur  ihres  allgemein 
menschlichen  Heilsbedurfnisses ;  sondern  dieses  nimmt  gegenuber 
der  urspriinglich  von  Israel  ausgegangenen  Heilsoffenbarung  von 
selbst  denjenigen  Ausdruck  der  Elendsklage  an,  der  in  Griech- 
ischer  Sprache  (§  83)  von  dem  Naturbedurfnisse  derer  redet,  die 
Christen  aus  den  Heiden  sind.  Nach  der  Aufforderung  des  Li¬ 
turgen,  der  gemein  menschlichen  Siindhaftigkeit  (§  274)  den  ent- 
sprechenden  Ausdruck  in  der  Bitte  um  Gnade  zu  geben,  erhebt 
sich  der  Elendsruf  der  der  vollendeten  Erlosung  (Rom.  7,24)  noch 
harrenden  Pilgergemeinde  in  dem  Kyrie,  welches  das  Bekenntniss 
involviert,  dass  auch  fur  den  Christen  jede  neue  Gnadensegnung 
von  bussfertigem  Gnadenbedurfnisse  abhangig  ist.  Dieses  aber 
thatsachlich  zu  wirken,  war  aller  prophetischen  Heilsbereitung 
an  der  Gemeinde  der  Glaubigen  hochster  Zweck. 

Die  glaubige  Gemeinde  aber,  und  dies  auf  der  Stufe  neu¬ 
testamentlichen  Heilsbewusstseins,  ist  es,  die  auf  jeder  Stufe  des 
Communiongottesdienstes  handelt.  Darum  folgt  sofort  auf  die 
Elendsklage  der  Gnadentrost  neutestamentlichen  Heilsstandes,  und 
wenn  dieser  im  Munde  des  Liturgen,  der  Einleitungsstelle  im  Ge- 
sammtgottesdienste  wie  dem  Maasse  des  Coufiteor  als  Bekenntniss 
bloser  Siindhaftigkeit  entsprechend,  selbst  auch  das  Maass  allge- 
meiner  Trostung  einhalt,  so  fehlt  doch  diesem  seinerseits  bei 
organischer  Gestaltung  nicht  der  Hinweis  auf  die  fundamental 
Grundlage  alles  Gnadenbesitzes  in  Taufe  und  Taufglauben;  viel- 
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mehr  aber  beweist  das  dem  Kyrie  in  specieller  Correspondenz 
folgende  Gloria,  was  der  wesentliche  Sinn  von  Heilstrostung  ist, 
wenn  menschliebe  Elendsklage  auf  Grund  prophetischer  Heilsver- 
heissung  laut  wird. 

Weibnachtstrost  und  -Preis  ist  die  Idee  des  Gloria  nach  der 
Elendsklage  des  Kyrie  wie  nacb  dem  propbetiscben  Verkeissungs- 
troste  im  Introitus;  denn,  wie  eben  darum  die  Gemeinderespon- 
denz  dabei  mit  wesentlichem  Recbte  bezeugt  (§  275),  evdoxict  ftir 
das  was  Menscb  beisst  und  siQ^vrj  fiir  die  ganze  Erde  ist  das 
Motiy  der  Lobpreisung,  die  Engel  und  Menschen  vereint  dem 
Gotte  der  Heilsoffenbarung  als  Yerberrlicbung  seiner  Liebe  und 
Barmberzigkeit  darbringen.  Ob  in  dem  grossen  Gloria  (§  275) 
die  weitere  Ausfiihrung  dieses  Lobpreises  vom  Standpunkte  voll- 
bewussten  neutestamentlicben  Heilsbesitzes  folgt  oder  nicht ,  der 
wesentlicbe  Incidenzpunkt  neutestamentlicber  Heilsfeier  ist  damit 
ungleicb  vollendeter  bezeichnet,  als  wenn  man  einst  in  Gal  lien 
wenigstens  instinctiv  nach  einem  Ausdruck  suchte,  der  neben  der 
Beibehaltung  der  prophetischen  Lection  dem  specifisch  neutesta¬ 
mentlicben  Gottesdienstanfang  erst  nach  derselben  zur  Sicherung 
diente  (§  267).  Erst  von  diesem  Hoheziele  des  gesammten  Ein- 
leitungsactes  aus,  wird  es  aucb  verst&ndlich,  wie  schou  der  Pro- 
pbetentrost  des  specifischen  Introitus  seinen  Abscbluss  in  einem 
Ebrenpreis  der  heiligen  Dreieinigkeit  finden  kann  und  muss  (gloria 
patri  §  277).  Es  ist  eben  neutestamentlicbes  Heilsbewusstsein, 
das  sipk  bier  einleitend  mit  prophetischen  Verheissuugsstimmen 
trostet,  gerade  wie  der  erste  Artikel  apostolischen  Glaubens  den 
Schopfer  scbon  als  Vater  Jesu  Cbristi  preist.  Der  obige  Nach- 
weis  aber  (§  277)  zeigt  aucb  dies,  wie  der  allgemeine  Einleitungs- 
act  so,  aller  hoheren  Arcbitektonik  entsprecbend ,  bei  seiner 
eigenen  innerlichen  Einbeit,  zugleich  der  anderen  Aufgabe  ent- 
spricbt,  der  nachfolgenden  Doppelgruppe  zur  Vorbereitung  zu 
dienen,  die  neutestamentliches  Wort  und  Bekenntniss  der  Heils- 
thaten  des  Dreieinigen  auf  der  einen  und  sacramentalen  Genuss 
der  Erscheinung  des  Heiles  in  menseblicber  Leiblicbkeit  auf  der 
anderen  Seite  in  vereinter  Peier  zusammenschliesst. 

Advent  und  Weihnachtsfeier  behaupten  so  in  jedem  organisch 
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gestalteten  Hauptgottesdienste  ebenso  die  erste  Stelle ,  wie  die 
jahrliche  Thatsachenfeier  der  cbristlichen  Kirche  davon  anhebt. 
Der  Charakter  des  nachstfolgenden  Hauptactes  ergibt  sich  damit 
ganz  von  selbst.  Seinera  wesentlichen  Bestandtheile  nach  durcb 
die  Lectionen  gekennzeichnet  und  demgemass  die  unmittelbarste 
Reprasentation  der  Offenbarung  im  Cultus  (§  213),  entspricht 
dieser  Act  zunftchst  dem  propbetischen  Lehrarate  des  HErrn  nach 
seiner  Menscbwerdung,  im  Kircbenjabre  durcb  die  Epipbanienzeit 
vertreten.  Aber  ebe  der  Herr  selbst  auftritt  mit  dem  Evangelium, 
gebt  ihm  der  Diener  voran,  wie  die  apostolische  Berufung  der 
•Heilseinwohnung  den  Weg  bereiten  soil,  die  am  „Evangelium“  neu- 
testamentlicber  Gnaden  ibr  wesentlicbes  Medium  hat.  Daher  ge- 
niesst  dieser  Cultusact  zuerst  das  Vorrecht  durch  das  Votum  ein- 
geleitet  zu  werden,  das  Maria  als  der  ersten  Glaubigen  des  Neuen 
Testamentes  die  Ankunft  des  Herrn  angekiindigt  bat,  und  wie 
die  Gemeinde  sich  betend  auf  den  Gnadenempfang  bereitet  und  die 
doppelte  Wortverktindigung  mit  steigendem  Lobpreis,  untermischt 
mit  betrachtender  Versenkung  in  das  Wort,  aufnimmt,  resp.  durch 
die  Reprasentation  des  hoheren  Verstandnisses  (Chor)  sich  in  das- 
selbe  einfiihren  lasst  (Gradualien),  so  antwortet  dem  Worte  der 
Glaube,  und  um  den  lehrend  aufgetretenen  Meister  sammelt  sich 
die  Gemeinde  der  GlUubigen  im  bekennenden  und  ausgefuhrten 
Lobpreis  der  Heilsthaten  des  Dreieinigen.  Pfingstwirkung  miscbt, 
sich,  ebenso  vorausgenommen  wie  das  Auferstehungsverst&ndniss 
aller  Verkiindigung  in  dem  Halleluja  schon  vorklingt,  mit  der 
Representation  der  um  den  Herrn  gesammelten  Jiingerschaft.  Die 
neutestamentliche  Gemeinde  der  Gl&ubigen  bekennt  ihr  Dasein 
und  erfasst  sich  selbst  in  dem  Acte  der  ersten  LebensbetStigung 
des  Glaubens  (§  28).  Der  zweite  und  centrale  Hohepunkt  ist 
damit  gewonnen;  der  Engelsang  des  Gloria,  der  von  der  Gemeinde 
nur  aufgenommen  die  Menschwerdung  des  Sohnes  Gottes  am  An- 
fange  feiert,  bat  nun  am  Credo  der  Gemeinde  sein  volltonendes 
Echo  auf  Erden  gefunden. 

Ob  dann  dem  Credo  ein  weiterer  homiletischer  Wortgenuss 
folgt  oder  nicht,  als  zweiter  Hauptact  schliesst  sich  nun  jedenfalls 
lauter  selbst&ndiges  Handeln  der  gl&ubigen  Gemeinde  an,  vor  und 
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mit  dem  Herrn,  als  Genuss  ihres  Heilslebens  in  ihm  (§  212)  und 
Gebrauch  ihrer  in  diesem  Heilstande  grQndenden  Ehrenrecbte. 
Die  neugegriindete  Gemeinde  bleibt  nach  dera  Vorbilde  der  Jtinger- 
und  Pfingstgemeinde,  wie  in  der  Apostellehre,  so  vor  Allem  im 
Gebet  und  Brotbrecben  und  in  der  Gerneinsehaft  (Act.  2,  42). 
In  Kraft  ihres  Priesterrechtes  aber  tritt  sie  im  Geiste  nun  selbst 
heran  zu  dem  Altare,  von  dem  her  ibr  das  Evangelium,  Glauben 
erweckeud  und  entztindeud,  gekommen  ist.  Der  grosse  Gebetsact 
beginnt,  in  welchem  die  Gemeinde  nun  Gottes  Angelegenheiten 
bandelt  wie  ihre  eigenen,  ibre  Weltbeziehung  hereinnimmt  in  ibr 
Seelen-  und  Glaubensopfer  und  die  Welt  selbst  vertritt  vor  dem 
Throne  des  ibr  eroffneten  Gnadenzuganges.  Der  Gebetsact  auch  im 
weiteren  eucharistischen  Sinne  beginnt,  den  das  FUrbittgebet  eroffnet 
und  das  Herrengebet  mit  den  Normalbitten  wie  mit  dem  vollen- 
deten  Kindscbafts-  und  Gemeinschaftsausdrucke  letztlich  kronend 
abscbliesst,  —  durch  den  gemeinsamen  Grundcharakter  eines 
Handelns  im  Heiligtbume  selbst  gekennzeichnet.  Solch  Handeln 
n&mlich  charakterisiert  ein  Doppeltes :  ebenso  die  Idee  des  vollen- 
deten  Selbstopfers  in  hergestellter  Reinheit,  als  die  des  hochsteu 
Gemeinscbaftsgenusses  mit  dem  erhohten  Haupte  auf  Grund  seines 
einmaligen  Siihnopfers  und  seiner  durch  den  Verkl&rungsstand 
vermittelten  Personnahe.  So  eroffnet  das  gemeindlich  priester- 
liche  Handeln  am  Altare  zugleich  die  Feier  des  einmaligen  Opfers 
in  der  Passion  und  des  seligen  Gemeinschaftsgenusses  mit  dem 
Auferstandenen  und  VerklSrten,  durchzogen  von  dem  Lobpreise, 
der  das  innerirdische  Gemeinscbaftsleben  zum  Vorbilde  des  Selig- 
keitsgenusses  der  himmlischen  Gemeinde  verkl&rt. 

Noch  einmal  gehen  daher,  den  neuen  Anfang  markierend, 
weissagende  Psalmenklange  im  Offertorium  der  eucharistischen 
Feier  voran ;  aber  stehende  Worte  sind  dies,  und  solche,  die  auf 
alttestamentlichem  Boden  selbst  von  einer  in  individuellem  Buss- 
und  Glaubensstande  gewonnenen  Stufe  des  Heilsbewusstseins 
zeugen,  die,  innerlicb  bereits  iiber  die  vorbereitende  Sussere  Siihn- 
anstalt  des  alten  Testamentes  hinausgeschritten,  auch  der  neute- 
stamentlichen  Gemeinde  selbst  zum  entsprechenden  Ausdrucke  ihrer 
Selbsthiugabe  wie  zur  Vorbereitung  ihres  Selbstopfers  dieneu 
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konnen.  Auch  nach  Glaubenszuversicht  und  Hoffnung  klingen  im 
Munde  der  Gemeinde  diese  Worte;  doch  entsprichts  dem  Wesen 
einer  unter  innerer  Bewegung  sich  fortsetzenden  dramatischen, 
wie  echte  Poesie  durch  und  durch  von  Empfindung  zugleich  ge- 
tragenen,  Gedankeneinkeit,  dass  Wecksel  eben  auch  der  Empfind- 
ungen  die  Bewegung  vermittelt.  Nachdem  die  Gemeinde  alle  An- 
gelegenkeiten  auck  der  Welt  priesterlick  vor  Gott  gekandelt,  kekrt 
ikr  Blick  auf  sick  selbst,  auf  ikr  Verhaltuiss  zum  Herrn  und  auf 
Alles,  was  sie  an  sick  selbst  noch  als  Mangel  empfindet,  zuriick. 
Es  ist  derselbe  Wechsel  mit  dem  das  Kyrie  in  steter  Gleicke  den 
oft  verheissungsvollsten  freudigsten  Introitusklangen  und  im  eucha- 
ristischen  Tkeile  der  Pr&fation  nockmals  wieder  das  Agnus  folgt. 
Hier  aber  liegt  das  besondere  Motiv  vor,  dass  mit  der  Zurtistung 
des  Sacramentes  unter  dem  Opferliede  (§  270)  zugleich  das 
Passion  sgedachtniss  in  der  Cultusfeier  eintritt.  Auch  nock  fiber 
den  Glaubigen  des  Neuen  Testamentes,  der  im  Genusse  aller  Fruckt 
dieses  stekt  und  zu  demselben  sich  eben  wieder  zurfistet,  ziekt  dabei 
dock  nock  ein  Sckatten  jener  Trauer,  von  der  der  Herr  seinen 
Jtingern  gesprochen  vor  seinen  Leiden ;  „Ihr  werdet  traurig  sein“ 
(Jok.  16,  20).  Auck  die  Gemeinde  ist  ja  noch  in  der  Welt,  in 
der  Christi  Jfinger  „Angst  haben“ ;  sie  selbst  tragt  nun  die 
Leidensgestalt  ihres  Herrn,  und  nock  aus  dem  Worte  der  Hoff¬ 
nung  Psalm  51,  24  vgl.  20  klingt  verborgene  Klage.  Daher  ist 
es  not,  dass  wie  eine  Stimme  aus  der  hoheren  Welt  das  „sursum 
corda!“  die  Gemfiter  wieder  zu  der  rechten  Freudenstimmung 
des  Christen  aufruft,  nackdem  das  dominus  vobiscum,  wie  er- 
innernd  daran,  dass  der  Herr  nickt  geschieden  ist  von  seinem  Volke, 
den  Eingang  des  neuen  Handlungstkeiles  markiert  hat.  —  Und  sofort 
wacht  wieder  Psalter  und  Harfe  der  vollbewussten  Christenfreude 
auf.  Sofort  stimmt  sie  der  Aufforderung  zu  immerwfikrendem 
Danke  zu.  Das  im  Credo  vorangegangene  Tkatsackenbekennt- 
niss  steigert  sick  in  der  Prafation  zum  Lobpreise  der  Erlosungs- 
thaten,  die  der  Gemeinde  zu  Genuss  steken.  Und  wahrend  im 
Gloria  der  Engel  Freude  erst  den  Lobpreis  der  Gemeinde  wecken 
muss,  so  findet,  der  Steigerung  zum  Ausdrucke,  nun  der  Preis  der 
Gemeinde  seinerseits  wieder  sein  Echo  in  dem  Gesange  der  himm- 
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lischen  Heerschaaren.  Aber  auch  dies  nicht  mehr  in  Form  des 
Weihnachtsgrusses,  sondern  mit  dem  Seraphimgesange,  der  die  un- 
mittelbare  Nahe  des  Heiligen  im  Allerheiligsten  kiindet  und  den 
Chor  der  Gemeinde  mit  dem  Chore  der  Himmlischen  einigt.  Zwar 
schlingt  sich  mit  dem  Hosianna  und  der  Begrlissung  des,  der  da 
kommt,  auch  in  das  Sanctus  ein  Adventston,  aber  nur  in  dem 
Sinne  wie  auch  im  Kirchenjahre  dasselbe  Evangelium  vom  Ein- 
zuge  des  Verheissenen  Palmsonntag  sein  Erscheinen  zum  Opfer  ein- 
leitet,  das  am  ersten  Advente  nur  die  Erscheinung  des  Verheisse¬ 
nen  iiberhaupt  begriisst.  Jetzt  zieht  das  Volk  des  Eigentumes, 
das  nicht  wieder  das  Kreuzige  mit  dem  Hosanna  vertauscht,  dem 
„Sohne  Mariens"  als  seinem  Konige  voll  Verlangen  entgegen  und 
grtisst  das  „Passahlamm“,  das  da  kommt,  um  sich  mit  der  Frucht 
seines  Opfers  seiner  Gemeinde  zu  geniessen  zu  geben.  Noch  ein- 
mal  mischtsich  Jtingerfeier  mit  der  der  neutestamentlichen  Gemeinde, 
die  den  Auferstandenen  in  ihrer  Mitte  hat ;  das  letzte  Passahmahl, 
das  zur  ersten  Abendmahlsfeier  wurde,  mit  der  hoheren  neutesta¬ 
mentlichen  Vollendung,  da  Jesus  als  der  Auferstandene  unter  die 
Seinen  trat  und  sie  anhauchte  mit  seinem  Geist  und  Frieden,  und 
sie  ihn  erkannten  daran,  dass  er  ihnen  „das  Brot  brach.“ 

Aber  die  Reprasentation  der  Leidensnacht  iiberwiegt.  Das 
Wort  der  Einsetzung  des  Abendmahles  klingt  vom  letzten  Passah 
herttber.  In  Form  der  AnkUndigung  des  siihnenden  Opfers  er- 
neuern  die  Stiftungsworte  dieses  Opfer  selbst  ged&chtnissweise 
yor  der  Gemeinde,  wie  evangelischem  Verstandnisse  nach  solch 
Opfer  allein  erneuert  werden  kann.  Der  auf  den  Throne  des 
Himmels  noch  ;;das  Lamm*  heisst  und  die  Wundenmale  des 
stihnenden  Leidens  trSgt,  erfullt  sein  Abschiedswort ,  und  ist  in 
vOrkiarter  Leiblichkeit  %egenwartig,  in  seiner  Person  selber  die 
hochste  Thatreprasentation  seines  Opfers.  Diese  Gegenwart  feiert 
die  in  knieender  Beugung  verharrende,  um  den  Altar  geschaarte 
Gemeinde  mit  dem  Agnus  Dei,  am  Ziele  alles  Erfiillungsgenusses 
neutestamentlicher  Gnaden  die  grundlegende  Verkiindigung  aller 
Prophetie  (Jes.  53),  wie  die  des  Vorlaufers,  der  mit  Fingern  auf 
das  erschienene  Heil  weisen  konnte,  aufnehmend,  damit  von  diesem 
A  und  0  alles  Gnadenpreises  kein  Schweigen  sei  bis  derselbe 
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seinen  ewigen  Aushall  finden  wird  im  Chore  der  himmlischen  Ge- 
rcchten  (Offb.  Joh.  5,  12).  Aber  was  dort  ausschliesslich  noch 
die  Form  des  Preises  und  des  Dankes  tragen  wird,  bleibt  ftir 
die  Pilgergemeinde  zugleich  noch  Bitte,  untermischt  mit  Elends- 
klage.  Wie  solche  Klage  am  Eingange  im  Kyrie  den  Verheissenen 
sehnend  herbeigerufen,  so  erneuert  sie  sich  hier  gleichsam  unter 
dem  Kreuze  selber  ;  denn  die  Sttnde  der  Gemeinde  auch  ist  es, 
die  das  Lamm  tr&gt,  und  fiir  die  der  Sohn  Gottes  Leib  und  Blut 
dahingegeben  und  vergossen ,  und  noch  lebt  und  feiert  sie  im 
Lande  der  Unreinheit  und  tragt  selber  das  Kleid  der  Siinde, 
immer  neu  bedxirftig  der  Abwaschung  von  Siinden  und  der  Zu- 
sicherung  des  Ostei'friedens.  Wie  Petrus  dem  Herren  an  jenem 
Abende  zuletzt  HSnde  und  Fiisse  sammt  dem  Haupte  hinstreckte, 
dass  er  ihn  ganz  reinige,  so  drangt  sich  die  Schaar  der  Heilbe- 
diirftigen  um  den  Heilbringer,  der  schon  die  Gnadengaben  voll 
Kr&fte  des  ewigen  Lebens  in  seinen  heilwartigen  Handen  hat,  dass 
ihr  Heilung  und  Verklarung  werde,  was  er  bringt.  Nicht  wieder 
herabgesunken  ist  die  Gemeinde  von  der  Hohe  priesterlicher  Ehren 
der  Gereclitfertigten.  Sie  selbst  hat  eben,  die  Stiftungsworte 
durch  den  Mund  ihres  priesterlichen  Yorsprechers  betend,  den 
Hohepunkt  aller  Cultusfeier  eingeleitet.  Sie  hat  mit  Brot  und 
Wein,  als  den  Erstlingen  von  Allem,  was  aus  der  Creaturen- 
welt  in  ursprtinglicher  Opferbestimmung  unter  des  Menschen 
Mittlerhande  gegeben  ist  (§  64  ff.),  in  vor-  und  nacbgangigem 
Gebetsausdrucke,  sich  selbst  als  Ganz-  und  Brandopfer  auf  den 
Altar,  unter  das  Kreuz  ihres  Herrn,  gelegt.  Ihr  Glaube  ist’s,  der 
dem  Herrn  seine  eigene  Stiftung  betend  vorhalt,  und  die  kreatiir- 
lichen  Elemente  seinen  segnenden  Hande  darbietet,  dass  sich  die 
Fiille  der  himmlischen  Gabe,  der  gottlichen,  Leben  verklarend  her- 
niedersenke  in  die  des  Inhaltes  harrenden  Gefasse.  Sie  selbst  ver- 
mittelt  das  sacrificium  auf  der  Hohe  all’  seines  cultischen  Yoll- 
zuges  und  soil  ebenso  selbst  das  Wesen  alles  sacramentum  in  der 
geistlichen  Verklarung  der  Creatur  durch  den  Empfang  der  himm¬ 
lischen  Gabe  darstellen.  Im  Vollgefuhle  ihrer  Priesterehreu  und 
ihres  Tischrechtes  als  Kinder  im  Hause  Gottes  werden  wir  die 
Gemeinde  auch  nach  dem  Agnus  mit  dem  Abbarufe  voll  Heilsge- 
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wissheit  aus  aller  Beugung  wieder  aufstehen  seben.  Aber  auf 
der  Hobe,  wo  Himmel  und  Erde  sich  zu  einander  neigen  in  der 
Vollendung  alles  sacrificium  und  sacramentum ,  wo  wie  einst  iin 
Allerheiligsten  die  Herrlicbkeit  selber  sich  niederl&sst  zu  der  Htitte 
des  Heiligtumes  auf  Erden  — :  auf  dieser  Hobe  gescbiebt  dasselbe, 
was  die  Gemeinde  der  Himmlischen  selbst  noch  Ubt,  wenn  die 
Aeltesten  sich  und  ihre  Kronen  in  den  Staub  werfen  vor  dem 
Lamme  Gottes,  (Offb.  Joh.  4,  10)  —  :  das  Agnus  der  Gemeinde 
antwortet  kniegebeugt  dem  vorrausgegangenen  Sanctus  der  Sera¬ 
phim.  Es  gilt  das  Mysterium  tremendum ;  nur  dass  im  neuen 
Testamente  aucb  dieses  aller  heilbringenden  Gnade  voll  ist. 
Preis  der  Erlosung  hat  darum  diesen  hochsten  Moment  aller  Cbri- 
stenfeier  eingeleitet ;  das  Hosanna  und  Benedictus  die  Erscheinung 
des  Heiligen  und  Herrlicben  selber  mit  Adventsfreuden  begriisst ; 
auch  das  Agnus  in  der  Tiefe  seiner  Beugung  bleibt  zugleich  Er- 
losungspreis,  nur  in  der  Form  vollempfundner  tief  gebeugter  An- 
betung. 

Aber  fair  das  evangelische  Bewusstsein  ist  diese  Feier  des 
Opfers  nicbt  in  dem  Sinne  Hohepunkt  wie  fiir  die  Romische 
Kircbe,  so  dass  der  Sacramentsgenuss  selbst  daruber  zurticktrkte. 
Ideell  stebt  uns  alles  Sacramentale,  als  Gottes  Geben,  allzeit 
hoher  als  das  sacrificielle  Handeln  der  Gemeinde.  Nur  als  liturg- 
ische  Feier  erhebt  sicb  doch  aucb  im  evangeliscben  Cultus  die 
Consecration  tiber  die  nachfolgende  Spendung.  Mit  der  letzteren 
geht  der  liturgische  Vollzug  ins  Diakonische  ilber  (§  207)  und 
die  Gem-einfeier  lost  sicb  auf  in  Einzelgenuss  (§  261),  der  von 
Gemeinfeier  nur  noch  begleitet  wird.  Eines  nur  ermoglicht,  dass 
damit  auch  das  Cultusdrama  in  seiner  Ideenfolge  kein  Herab- 
sinken  spiiren  lSssl.  Dieser  Ideenfolge  gemSss  reprSsentiert  der 
Sacramentsgenuss  mit  der  vorgangigen  Pax  die  Jungergemeinschaft 
scbon  als  gesammelt  um  den  VerklSrten,  und  seiner  Gemeinscbaft 
scbon  in  tiberirdischer  Form  geniessend  wie  in  den  seligen  vierzig 
Tagen  nach  dem  Leiden.  Friede  wiinschend  tritt  er  in  ihre  Mitte, 
und  sie  durfen  den  Finger  legen  in  seine  NSgelmale  und  die 
Hande  in  seine  Seite.  Wie  die  Mutter  ihr  Kind  aus  ihrem  Busen 
speist,  nimmt  der  Yerkliirte  die  Seinen  an  seine  Seite  und  speist 
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und  trankt  sie  aus  der  Lebensftille  seiner  fiir  sie  verkl&rten 
Menschheit.  So  will  Sacramentsgenuss  verstanden  sein. 

Dann  vollendet  sich  das  Cnltusdrama  in  den  Gedanken 
und  Heilsthaten,  die  es  darstellt  bis  zum  letzten  Momente,  dem 
Abschiede  des  segnend  von  den  Seinen  weggenommenen  und  aus 
der  Sichtbarkeit  wieder  ins  Unsichtbare  zurticktretenden  Erlosers. 
Tiefes  Verstandniss  von  dem,  was  tiberhaupt  allein  Gegenstand 
cultiscber  Darstellung  fiir  die  neutestameutliche  Gemeinde  sein 
kann,  zeigt  sich  in  dieser  Einrahmung  des  Cultusdrama’s  von 
Weihnachtserscheinung  auf  der  einen  und  vom  Zurttcktreten  der 
Sichtbarkeit  mit  der  Himmelfahrt  auf  der  anderen  Seite.  Pfing- 
sten,  das  im  Kirchenjahre,  als  der  jahrlichen  Feier  der  historischen 
Thatsachen ,  sein  selbstandiges  Recht  an  letztlich  abschliessen- 
der  Stelle  behauptet,  bildet  fiir  die  Cultusfeier  der  neutestament- 
lichen  Gemeinde  kein  im  zeitlichen  Verlaufe  hervortretendes  Ein- 
zelmoment,  sondern  die  allzeit  prttsente  innere  Yoraussetzung,  ge- 
rade  wie  Luther  in  der  Auslegung  des  dritten  Artikels  mit  hoch  the- 
ologischem  Tacte  die  Person  des  an  sich  und  wesentlich  unsicht- 
baren  Geistes  hinter  seinen  Wirkungen  an  der  erneuerten  Mensch¬ 
heit  zurttcktreten  lttsst,  resp.  ihn  nur  als  den  Wirkenden  ein- 
ftthrt. 

Darin  nun  liegt  es  letztlich  begriindet,  dass  sacrificielle 
Feier,  in  der  ja  Gottes  Geben  selbst  wieder  als  an  der  Gemeinde 
erscheinende  Frucht  des  Geistes  zu  Tage  kommt,  inmitten  der  cul- 
tischen  Darstellung  eminieren  kann  auch  vor  denMomenten  hochsten 
sacramentalen  Genusses.  So  erhebt  sich  im  Eingange  schon  nach 
der  sacramental  gearteten  Trostung  die  Gemeindefeier  mit  dem 
Gloria  und  Laudamus  zu  ihrem  ersten  Hohepunkte.  So  vollendet 
sich  im  ersten  Hauptacte  die  eigentliche  Menschwerdung  des 
Wortes  Gottes  letztlich  erst  im  Credo,  parallel  mit  dem  wie 
weissagend  vorangehenden  gloria  patri,  wie  mit  dem  die  erste 
Heilserfttllung  preisenden  grossen  Gloria.  Im  eucharistischen 
Teile  nun  liegt  dieser  Hohepunkt  in  der  Consecration  zusammen- 
gedacht  mit  ihrer  nttchst-umgebenden  Feier ;  denn,  wenn  wie  beim 
Cultus  im  Credo  die  neutestamentliche  Geistesstufe  erreicht  ist 
als  ausgesprochene  Aneignung  des  Heiles,  so  ist  aller  weiterer 
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Gnadenmittelgenuss  nur  noch  Nabrung  schou  bestehenden,  in  sich 
selbstthatigen  und  prie9terlich  berechtigten ,  mit  den  Gnaden- 
mitteln  sich  selbstmachtig  speisenden  Heilslebens  und  -Bewusst- 
seins  (§  205).  Wie  alles  Communionleben  die  Grundlegung  und 
Initiation  mit  dem  Taufsacramente  zur  Voraussetzung  hat,  (§  195)  so 
gehort  aucb  dies  zum  vollendeten  Ausdrucke  des  Communion- 
cultus,  dass  Anfangstrostung  in  demselben  ebenso  an  den  Tauf- 
stand  erinnert,  als  das  Andere,  dass  „der  Glaube“  im  Mittel- 
punkte  aller  Lebeusbeth&tigung  steht ;  der  Taufbesitz  aber,  diese 
oberste  Individualisierung  der  Pfingstgnade,  unter  der  Voraussetz¬ 
ung  (Confirmation  §  164),  dass  er  zur  bewussten  Taufaneignung 
verkl&rt  ist,  vom  ersten  Eingange  cultischen  Handelns  an  zu 
selbstftndig  sacrificieller  Gemeindetbatigkeit  berechtigt  (§  207). 

So  muss  es  dann  in  aller  Weise  motiviert  erscheinen,  wenn 
der  Hohepunkt  liturgischer  Feier  mit  dem  Momente  zusammen- 
fallt ,  in  welchem  ebenso  das  sacrificielle  Handeln  seine  hochste 
Steigerung  erreicht,  als  andererseits  im  Tode  Christi  der  Ab- 
schluss  des  irdiscb  menschlichen  Lebens  Jesu  gefeiert  wird,  aus 
dem  alles  Nachfolgende  erst  Existenzrecht  und  Segenswirkung 
ableitet.  Zeigt  docb  auch  das  Stiftungsmoment  des  Abendmahles 
selbst  schon  implicite  die  Feier  der  Gemeinschaft  mit  dem  ver- 
klarten  Erloser  vereinigt  mit  der  seines  Todesopfers.  In  seiner 
Art  bleibt  ja  aucb  Charfreitag  der  Hohepunkt  aller  christlichen 
Jahresfeier,  wie  fur  die  Ausbildung  der  letzteren  die  Feststellung 
des  Todestages  Jesu  den  entscheidenden  Incidenzpunkt  bildete 
(§  105).  Uimmt  man  aber  die  Parallele  der  Auspragung  christ- 
licher  Ideen  im  heiligen  Raume  dazu  (§  92  ff),  so  entspricht  der 
Introitus  nacb  seinem  ganzen  Umfange  der  Vorhalle  nicht  obne 
die  alte  Nahebeziehung  dieser  zur  Taufquelle  (§  190).  Das  Schiff 
zeigt  dann  die  Gemeinde  zur  Anhorung  des  Wortes  versammelt, 
durch  dessen  lockende  und  einladende  Wirkung  jene  Wellenbeweg- 
ung  der  Andacht  zum  Allerbeiligsten  hin  erst  yermittelt  werden 
soli,  die,  wo  sie  vereint  an  der  Schwelle  des  letzteren  anlangt, 
in  dem  Triumpbbogen  ihre  hochste  Woge  schlSgt ,  um  dann  in 
der  concha  sich  verzweigend  wieder  zur  Ruhe  zu  kommen.  So 
spiegelt  es  der  Kirchenbau  nach  der  consequenten  Durchbildung 
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der  ersten  Originalform  ab  (§  95).  Eben  dieses  letzte  Moment  der 
durch  neue  Theilung  vermittelten  endlicben  Befriedigung  ver- 
gleichen  wir  dem  schichtenweisen  Sacramentsgenusse  sammt  der 
stillverlaufenden  Postcommunion.  Die  hochste  Steigerung  der  An- 
dachtswogen  dagegen  ist  in  dem  Momente  gegeben,  wo  die  ver- 
eiuigte  Communiongemeinde  ins  Heiligtum  selbst  eingetreten  und 
knieend  um  den  Altar  (§  255)  ihr  Heilig,  Heilig  und  ihr  Agnus 
singt,  das  Allerheiligste  der  Consecration  mit  den  Rauchwolken 
der  Anbetung  umgebend.  Auch  das  priesterliche  Fiirbittgebet 
reicht  noch  nicht  an  diese  Hohe.  Bei  ikm  verharrt,  obgleich  der 
Liturg  am  Altare  handelnd  ihr  Mund  ist,  die  Gemeinde  noch  in 
dem  Theile  des  Gotteshauses,  der  dem  Gedanken  entspricht,  dass 
es  zugleich  weltSnssere  Beziehungen  noch  sind,  welche  die  Gemeinde 
in  diesem  Gebetsacte  mit  ihrem  Gotte  handelt. 

Erst  mit  dem  Opferliede  dr&ngen  die  Wellen  der  Andacht, 
von  der  Bitte  zur  Anbetung  ubergehend,  die  Gemeinde  zum  Aller- 
heiligten  selbst  hin,  und  wie  in  der  Zeit  schon  zu  einem  Chore 
verbunden  erklingt  nun  in  der  PrSfation  und  dem  Sanctus  die 
Stimme  der  irdischen  und  der  himmlischen  Gemeinde  vereint. 
Dass  aber  die  Consecration  fur  sich  dabei  den  Hohepunkt  liturg- 
ischer  Feier  bildet,  liegt  nicht  nur  in  der  hochsten  Steigerung 
sacrificieller  Hingabe  des  eigenen  Selbst  mit  den  Elemented,  die 
alles  Creaturenopfer  vertreten;  sondern  darin  auch  dass,  was 
nachher  von  den  Einzelnen  real  genossen  und  erfahren  wird,  fiir 
die  Gesammtgemeinde,  weil  sie  die  glaubige  ist,  selbst  schon  mit 
jenem  geistlichen  Genusse  zusammenfallt,  der  in  der  Vereinigung 
mit  dem  zur  Sacramentsfeier  personlich  nahen  und  verklarten  Er- 
loser  in  Form  volliger  eigener  Personhingabe  sein  Wesen  hat. 
Dann  ware  es  nicht  nur  motiviert,  dass  da  schon  Worte  erklingen, 
wie  das  altgeweibte:  „Herr  ich  bin  nicht  wert,  dass  du  unter 
mein  Dach  gehest“  (§  256),  und  mit  dem  Acte  gebengtester  An¬ 
betung  im  Agnus  jenes  Gemeindegebet  um  Wegnahme  aller 
Hindernisse  vollster  Hingebung  eintritt,  das  von  der  Fraction  her 
seinen  Namen  fiihrt  (§  253) ;  sondern  so  erst  wird  letztlich  be- 
griffen,  wie  in  Correspondenz  zu  dem  Weihegebet  der  Consecration 
(§  218)  das  Vater-Unser  selbst  auch  ein  Moment  specifischer  Stei- 
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gerung  wie  befriedonden  Abschlusses  in  dem  eucbaristiscbon  Ge- 
sammtacte  bilden  kann.  „Ich  fabrc  auf  zu  meinem  Vater  und 
zu  euretn  Vater“  (Job  20,  17)  sprach  der  Auferstandene,  wie  er 
vor  der  Vollziebung  des  Siibnopfers  nio  die  Seinen  ansprechen 
konnte.  Die  Feier  des  Silhnopfers  zwingt  die  Gemeinde  auf  die 
Kniee;  —  mit  dem  noch  einmal  erneuten  Rufe  um  den  Frieden 
abcr  stebt  die  Gemeinde ,  die  im  Glauben  solches  Friedens  doch 
schon  gewiss  und  durck  das  Sacramentswort  neu  versicbert  ist, 
auf  —  und  nun  zum  Genusse  der  Gnaden  in  der  Vollendung  aller 
innerirdiscben  Gemeinschaft  mit  ibrem  verklkrten  Erloser.  Noch 
einmal  fasst  sie  alle  ihre  Hauptbitten ,  wie  dcr  Herr  selbst  sic 
gelebrt,  zusammen,  mit  vereinter  Stimme  obne  jede  Vermittlung 
selbst  ihr  Priesterrecbt  iibend  (§  257);  aber  das  Alles  getragen 
von  dem  Bewusstsein  des  Kindes-  und  Tischrechtes  der  Kinder  im 
Hause  Gottes.  Und  mehr  noch,  Bruder  und  Bruder,  will  sie  sicb 
zusammenfassen ,  jetzt  wo  jeder  fiir  sich  zum  Tiscbe  der  Gnaden 
nabt.  Das  ist  der  Unterschied  von  und  die  der  eigenthtimlicben 
Steigerung  nicht  entbehrende  Parallele  zu  der  ersten  Zusammen- 
fassung  der  Gemeinde  der  Glaubigen  im  Credo.  Jetzt  gilt  es  zu- 
gleicb  die  That-  und  Lebensbeweisung  solcher  Zusammenfassung, 
dass  auch  keinerlei  gegenseitige  Versilndigung  die  Bruder  trennen 
diirfe.  „Wie  wir  vergeben  unsren  Schuldigern"  sprecben  die 
Bruder  als  mit  einem  Munde.  So  wird  die  den  alten  Bruderkuss 
zugleich  vertretende  Verkiindigung  (§  259  f) :  ,,Pax  vobis  om¬ 
nibus",  so  ausdrlicklich  sie  dem  personlicben  Bittrufe  um  Frieden 
am  Ende  des  Agnus  eutspricht,  in  ihrem  Anschlusse  an  das 
Vater-Unser,  zugleich  erst  zum  Siegel  des  Gemeinde-  und  Bruderfrie- 
dens,  der  mit  dem  Dazwiscbentreten  des  Friedefursten  zur  Spendung 
seiner  Gtttcr  so  allseitig  gestiftet  sein  will,  dass  auch  kein  Sancta 
sanctis !  mehr  die  schrecken  kann,  die  in  solchem  Frieden  nahen. 

So  scbliesst  sich  der  letzte  Hohepunkt  eucharistischer  Feier 
vollendet  mit  dem  des  ersten  Einganges  zusammen.  Nun  —  da 
auch  das  libera  nos  als  letzte  Bitte  verklungen  —  nun  wird  erst 

voll  erfahren,  was  das  pax  in  terra  am  Anfange  verheissen,  und 

\ 

ohne  dass  es  eines  neuen  laudamus  bedarf  (§  256),  hat  der  letzte 
Nachklang  des  Kyrie  im  Agnus  wie  im  Schlusse  des  Yater  Unsers 
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seinen  den  himmlischen  Frieden  selbst  in  sich  schliessenden  kronen- 
den  Abschluss  gefunden. 

Nur  noch  Gemeindedank,  letztlich  aushallend  in  dem :  „ewig- 
lich  Dank"  des  benedicamus,  schliesst  still  befriedet  alle  vorgangige 
sacrificielle  Feier.  Wenns  Recht  ist,  fehlt  dabei  selbst  der 
individuelle  Ausdruck  des  Feierabendfriedens  nach  Simeons  Into¬ 
nation  nicht  (§  263).  Und  wenn  Der,  den  die  begluckteu  Augen 
im  Geiste  sehen  durften,  dann  wieder  segnend  scbeidet,  so  ist 
dieser  Segen  selbst  zugleich  Zusammenfassung  aller  neuerfahrenen 
Gottesdienstsegnung  die  auf  die  geneigten  Haupter  der  still  an- 
betenden,  in  Gott  befriedeten  Gemeinde  gelegt  wird  (§  264). 

§  280. 

Unter  die  Nebengottesdienste,  die  hier  einen  letzten 
Gegenstand  der  Besprechung  zu  bilden  haben,  sind  natiirlich  weder 
katechetische  zu  recbnen,  von  denen  zum  Theil  scbon  gehandelt 
ist  (§  190),  noch  auch  socbe,  die  zwar  der  Communiongemeinde 
fttr  sich  gelten,  aber  nach  Zweck  und  Idee  von  besonderen  Kir¬ 
ch  enth&tigkeiten,  wie  von  der  Seelsorge  her  bedingt  sind  (D). 
Dahin  gehoren  insbesondere  die  ' Beichtgottesdienste,  und  erfahrt 
von  diesen  auch  die  Besprechung  der  Vesper  an  diesem  Orte  eine 
relative  Beschrankung. 

Nach  dem  frtiher  erorterten  Begriffe  des  Hauptgottesdienstes, 
im  specifischen  wie  im  usuellen  Sinne  (§  215),  lage  es  nahe  als 
Nebengottesdienst  unseres  Gebietes  Alles  zu  bezeichnen,  was  die 
Communiongemeinde  zur  Andacht  vereinigt,  ohne  Predigt  wie 
ohne  Abendmahl.  Aber  eben  da  macht  sich  das  Specilische  des 
Hauptgottesdienstes  erst  entscheidend  geltend ;  denn  zwar  iiberall, 
wo  die  Abendmahlsfeier  bestimmend  wirkt,  ist  seiner  Idee  nach 
Hauptgottesdienst  zu  statuiereu ;  aber  nicht  gleichermaassen  gilt 
dies  von  jedem  Predigtgottesdienste.  Unzweifelbaft  werden  mit 
Recht  Nachmittags-  Mittags-  oder  Friihpredigt  des  Sonntags  neben 
der  Hauptstunde ,  ebensogut  wie  Predigtgottesdienste  in  der 
Woche,  von  alther  zu  den  Nebengottesdiensten  gerechnet.  Bei 
richtiger  Gestaltung  des  rein  homiletischen  Hauptgottesdien¬ 
stes  bildet  eben  nicht  bios  die  normale  Predigstunde  (§  215), 
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sondern  obenan  auch  die  liturgische  Ausstattung ,  die  charakter- 
istiscbe  Auszeichnung.  So  bestimmt  diese  bis  in  die  einzelnen 
Acte  hinein  von  dem  Abendmablsgottesdienste  unterschieden  sein 
sollte  (s.  ob.),  so  entlebnt  docb  Alles,  was  Hauptgottesdienst  zu 
heissen  verdient,  die  iuneren  Gesetze  von  der  Abendmablsmesse 
her  und  ist  zu  einer  rabglichst  selbstandigen  Parallele  der  letzte- 
ren  zu  gestalten. 

Alle  anderen  Predigtgottesdienste  charakerisiert  dann  wesent- 
lich  die  Entkleidung  von  jener  umfknglicheren  und  in  sich  or- 
ganiscb  gesetzlicben  Liturgie.  Was  diesen  vonLiturgie  bleibt,  be- 
stiramt  sicb  ausschliesslicb  void  borailetiscben  Zwecke  derselben 
her,  soweit  nicht  die  Tageszeit  oder  -  Wahl  dabei  besondere  Ein- 
fliisse  geltend  raacbt.  In  ersterer  Hinsicht  hat  beim  homiletischen 
Friihgottesdienst  das  Morgenlied  dasselbe  Vorrecht  wie  bei  der 
Matin,  die  dann  ohnehin  auszufallen  pflegt,  und  ebenso  das  Mit- 
tagslied  („Nun  lasst  uns  Gott  den  Herren“)  oder  auch  ein  Abend- 
lied  bei  den  entsprechenden  anderen  Zeiten.  Ebenso  begriindet 
die  selbstSndige  Bedeutung  des  Mittwochs  und  Freitags  als 
Stationstage  (§217),  wenu  stehende  Predigtgottesdienste  auf  diese 
fallen,  manche  Eigentiimlichkeit  der  liturgischen  Feier,  usuell 
insbesondere  auch  den  Gebrauch  der  Litanei  oder  des  Te  Deum. 
Ini  Allgemeinen  fallt  bei  all  diesen  Gottesdiensten  mit  der  Altar- 
lection  jeder  Altardienst  vor  der  Predigt  weg,  und  tritt  nur  noch 
die  Daukcollecte  mit  Versikel  und  Segen  zum  Schlusse  ein.  Und 
jede  mogliche  Beschrankung  des  Liturgischen  muss  bei  dem  allein 
vorherrschenden  Predigtzwecke  in  solchen  Nebengottesdiensten 
doppelt  befiirwortet  werden ;  wie  an  seinem  Orte  freilich  vor 
HSufung  von  Predigtgottesdiensten  dieser  Art  iiberhaupt  zu  warnen 
war  (§  214).  Noch  mehr  tritt  das  liturgische  Element  in  der 
ausserordentlichen  Bibelstunde,  was  man  so  zu  nennen  gewohnt 
ist  (§  217),  zuriick  und  das  Gemeindelied  allein  noch  in  sein  Recht, 
das  ohnehin  der  nattirliche  Begleiter  der  homiletischen  Gemeinde- 
erbauung  ist  (§  213). 

Entscheidet  bei  diesen  Nebengottesdiensten  der  homiletische 
Zweck  fttr  sich,  so  konnen  andererseits  —  abgesehen  noch  von  Matin 
und  Vesper  —  solche  in  Frage  kotnmen,  die  schlechthin  liturgisches 


456 


Cultuslehre. 


Interesse  verfolgen  Soweit  dergleichen  mehr  aus  Ksthetischen  Mo- 
tiven  befiirwortet  wird ,  stehen  ihnen  viel  hohere  Interessen  des 
eigentlicben  Communionlebens  entgegen  (§  217).  Principiell  ware 
sonst  aucb  gegen  rein  sacrifieiell  gestaltete  Nebengotte9dienste 
dieser  Art  nichts  zu  erinnern  (§  207).  Im  Allgemeinen  darf, 
woflir  die  Neuzeit  die  fruchtbarste  und  erfreulichste  Tk&tigkeit 
scbon  entwickelt  hat  (ob.  S.  299),  der  ausnahmsweise  litnrgische 
Gottesdienst,  der  verstandniss-  und  ausdrucksvollen  Feier  der 
einzelnen  kirchlichen  Festzeiten  gewidmet ,  als  die  passendste, 
sinnigste  wie  praktischste  Verwertungsform  dieses  cultischen 
Mittels  gelten.  Gibt  dabei  der  Vergleicb  der  liturgischen  An- 
dachten  in  der  katholischen  Kirche,  speciell  fiir  die  Jugend,  den 
bemerkenswerten  Wink,  in  solchen  Gottesdiensten  nicht  das 
Ssthetisch  Schone,  resp.  die  Anregung  des  Gefiihles  einseitig  vor 
der  Wirkung  auf  den  Willen  in  den  Vordergrund  zu  stellen,  so 
lasst  sich  andererseits  vielleicht  an  den  bisher  gegebenen  Mustern 
eine  iibertriebene  Haufung  der  Lectionen  beobachten,  wobei  oft 
mebr  das  theologische  als  das  gemeindliche  Verstandniss  und  ein 
einseitig  intellectuelles  Interesse  vorwaltet.  Der  gegentheilige 
Vorwurf  trafe  etwa  die  in  der  Herrnhuter  Brudergemeindc 
tiblichen  sogenannten  „Singstunden“,  wo  unter  Voraussetzung 
allgemein  verbreiteter  Kenntniss  und  Memorie  der  Lieder  und 
einzelnen  Verse  aus  lauter  Einzelversen  verschiedener  Lieder,  mit 
welchen  die  Gemeinde  sofort  auf  die  Intonation  des  Geistlichen 
einfallt,  eine  Art  hymnologische  Andacht  und  Betrachtung  zu- 
sammengesetzt  wird.  So  einseitig  durchgeftikrt,  ist  doch  die  Idee 
eines  immerhin  der  alten  Homilie  entsprechenden  gemeindlichen  Wort-, 
austausches  (§  213)  darin  in  einer  Form  zum  Ausdrucke  gebracht, 
wie  es  Gemeindekreise  ehrt,  die  wenigstens  das  Streben  allzeit 
bewabrt  haben,  fur  den  Gedanken  der  Bruderzusammenfassung 
im  Gottesdienste  alle  originalen  Ausdrucksformen ,  auch  die  der 
Agape  und  des  Bruderkusses,  wieder  zu  erneuern. 

Was  endlich  in  lutherischen  Kreisen  Betstunde  hiess, 
hatte  als  stehende  Wochenbetstunden,  oder  als  ausserordentlicb 
anberaumte,  verwiegend  die  besondere  Bedeutung  des  Busszweckes 
—  gem&ss  den  Anfkngen  des  Gebrauches  in  Siid-Westdeutschland. 
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Von  Anfang  herein  schon  Uberwiegend  als  ausserordentliche  oder 
wochentliche  Predigtgottesdienste  der  bezeichneten  Richtung  ver- 
meint,  geht  im  Laufe  der  Zeit  der  Name  selbst  ganz  auf  die 
Predigtgottesdienste  in  der  Woche  liber;  w&hrend  es  doch  hocb 
wilnschenswert  ware,  eigentliche  Gebetsgottesdienste  zu  besitzen. 
Namentlich  flir  die  Nachmittagsgottesdienste  auf  dem  Lande 
empfShle  es  sich,  soweit  diese  nicht  durch  katechetische  Aufgaben 
in  Anspruch  genommen  sind,  dieselben  in  dieser  Richtung  zu  ver- 
werten.  Formulare,  wie  sie  Caspar  Neumann’s  Kern  aller  Gebeto 
bietet,  mit  kurz  formulierten  und  leicht  nachzubetenden  Einzel- 
bitten,  diirften  als  brauchbarste  Muster  gel  ten. 

§  291. 

Besondere  Besprechung  unter  den  Nebengottesdiensten  ver- 
dienen  die  Mette  (Matutin,  Matine)  und  Vesper,  der  Idee  nach 
t&gliche  Frtth-  und  Abendgottesdienste  der  Communiongemeinde 
(§  211).  Wir  kennen  ihre  Urspriinge  in  der  altchristlichen  Horen- 
ordnung  (§  102).  Als  letzten  Rest  dieser  nahm  sie  die  Reformation 
heruber,  soweit  nicht  fur  Jungfrauenstifte  ein  etwas  ausgedehnte- 
rer  Horenbrauch  noch  fortgeftihrt  wurde.  Herausgenommen  aus 
dem  organischen  Verbande  mit  den  ubrigen  Horen,  mussten  sie 
natiirlich  wesentliche  Veranderungen,  namentlich  im  Psalmenge- 
brauch  und  in  der  Schriftlection  erleiden.  Wie  aber  die  Horen- 
ordnung  selbst  nicht  auf  den  Gemeindebrauch  berechnet  war 
(§  102),  so  fand  auch  diese  reformatorische  Neuordnung  das 
schwerste  Hinderniss,  zu  voller  Lebensf&higkeit  zu  gelangen,  an 
der  mangelnden  Gemeindebetheiligung.  Aus  diesem  Grunde  schrankt 
sich  der  Metten-  und  Vespergebrauch  vielfach  auf  die  Sonntags- 
mette  und  -  Vesper,  sammt  der  Sonnabendvesper  ein,  die  wieder 
ihrerseits  sammtlich,  besonders  in  den  Stadten,  mit  Vorliebe  die 
Gestalt  von  Predigtgottesdiensten  annahmen.  Oder  sie  treten,  so¬ 
weit  sie  als  tagliche  Gottesdienste  ins  Auge  gefasst  werden,  aus- 
schliesslich  in  den  Dienst  der  Schule,  werden  Uberwiegend  ohne 
alle  Betheiligung  des  Geistlichen  von  dem  Kiister  oder  Lehrer  ge- 

leitet  und  durch  die  Schuler  selbst  abgehalten ;  nicht  ohne  viel- 
v.  Zezschwitz,  Syst.  d.  prakt.  Theologie.  BO 
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fach  auch  allerlei  diesen  Gottesdicnsten  ursprunglich  ganz  fremde 
katechetische  Bestandtheile  und  Interessen  aufzunehmen.  Der 
Ausfiihrung  durch  die  Schule,  namentlich  in  St&dten,  entsprach 
es,  dass  man  gerade  in  diesen  Gottesdiensten  die  lateinische  Sprache 
selbst  fUr  die  Lectionen  iiberwiegend  beibebielt  und  etwa  nur  im 
Interesse  der  Wenigen,  die  von  der  so  doppelt  abgeschreckten 
Gemeinde  etwa  doch  kamen,  die  Lectionen  durch  einen  Schuler 
auch  Deutsch  absingen  liess,  die  vorher  vertheilt  auf  drei  andere 
Lateinisch  gesungen  worden  waren. 

So  wenig  daher  die  thats&chliche  Durchfuhrung  dieser  In¬ 
stitution  von  Anfang  herein  vorbildlich  und  zur  Nachfolge  ein- 
ladend  genannt  werden  kann,  so  berechtigt  miissen  diese  Gottes- 
dienste  als  tHgliche  der  Idee  nach  genannt  werden  (§  211),  und 
so  wohlgewahlt  war  im  Ganzen  der  Inhalt  und  innere  Gang,  den 
die  Kirchen-Ordmingen  des  Reformationszeitalters  in  iiberwiegender 
Uebereinstimmung  diesen  Nebengottesdiensten  gegeben  haben. 
Hier  war  der  Psalmodie,  die  grundsUtzlich  aus  den  Haupt- 
gottesdiensten  zu  verweisen  war  (§  212),  die  St&tte  gewahrt,  die 
dieser  urkirchliche  und  von  der  reformierten  Kirche  mit  besonderer 
Treue  fortgepflegte  Branch  unzweifelhaft  verdient.  Wenn  man 
ehedem  mittelst  der  vielen  Horen,  und  Dank  dem  massenhaften 
Psalmenbrauche  in  den  einzelnen  Horen ,  wochenweise  den 
ganzen  Psalter  absolvierte ,  so  wars  an  sich  schon  gesiinderer 
Sinn,  der  gegen  solche  Massenwirkung  schiitzte.  Immerhin  leistete 
es  auch  die  neue  Ordnuug  bei  der  Vertheilung  von  Ps.  1  — 109 
auf  die  Metten,  Ps.  110 — 150  auf  die  Vespern,  und  einer  re- 
partierten  Verwendung  von  Ps.  119  in  Octonarien,  annahrend  in 
drei  Wochen  je  den  Psalter  zu  erledigeu,  da  man  die  uberschlug, 
welche  anderweit  besondere  Verwendung  fanden.  Nur  die  Englisch- 
Bischofliche  Kirche  leistet  noch  heute  Aehnliches  an  Stoffreichtum ; 
indem  dort,  freilich  als  Lectionen ,  jeden  Monat  der  Psalter  ab- 
solviert  wird. 

Wie  die  Psalmodie  so  musste  diealttestamentliche  Lection 
principiell  diesen  Nebengottesdiensten  zugewiesen  werden  (§  212). 
Nach  reformatorischer  Bestimmung  verlegte  man  sie  in  die  Vesper 
parallel  mit  der  neutestamentlichen  in  der  Mette,  beide  als  lectio 
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continua,  wenigstens  dem  Grundgesetze  nach,  und  nicht  ohno 
Riicksicht  auf  den  Wechsel  der  Festzeiten.  Aucli  hiebei  konnte 
man  es  freilick  mit  der  Leistnng  der  Horen,  in  einem  Jahre  die 
ganze  Bibel  zu  absolvieren  nicht  aufnehraen,  obgleich  je  drei 
Schriftabschnitte  gelesen  wurden.  Aucb  dies,  wie  die  gleicho 
HSufung  der  Psalmen,  war  immer  noch  Ueberniaass  und  nicht  ge- 
eignet,  die  schone  Institution  der  Geineinde  zu  empfehlen,  am 
wenigsten  durch  das  Absingen  der  Lectionen  in  Einem  Ton. 

v 

Wie  die  einzelnen  Lectionen  durch  entsprechende  Responsorien 
und  an  letzter  Stelle  von  dem  Gloria  patri  aufgenommen  wurden, 
so  war  die  Psalmodie  von  einer  moglichst  der  Kirchenzeit,  resp. 
dem  voraufgehenden  wie  in  der  Sonntagsmette  dem  einfallenden 
Sonntage  selbst,  angepassten  Antiphone  eingefasst,  die  vorher  der 
Cantor  intonierte,  den  Psalmenton  damit  zugleich  markierend 
(s.  u.),  und  zum  Schlusse  nach  dem  gloria  patri,  mit  dem  der  letzte 
Psalm  schliesst,  der  Chor  mit  der  Gemeinde  vereint  vollstandig 
wiederholte.  Nach  beiden  Seiten  kttrzte  man  aber  auch,  odor 
variierte  dann  an  Festtagen  die  Antiphonen  durch  Wechsel  von 
Sologesang,  Chor  und  Orgelwirkung. 

Die  Psalmodie  bildet  richtig  gefiihlt  die  Einleituug,  und 
kann  ein  Wechsel  nach  Mette  und  Vesper  zwischen  Psalm  und 
Hymnus  als  Einleituug  nicht  auf  allgemeine  altere  Tradition 
gegrundet  werden.  Vielmehr  folgt  der  Hymnus  —  und  ausser 
in  Predigtgottesdiensten  brauchte  man  nach  alterer  lutherischer 
Praxis  dafttr  nicht  gewohnliche  Kirchenlieder  —  erst  auf  die 
Schriftlection,  worauf  dann  ein  Gebetsact  abschliesst.  Die  Corre- 
spondenz  der  ersten  drei  Hauptglieder  ist  selbstverstandlich,  zu- 
mal  sich  an  drifter  Stelle  neben  dem  Lobpreis  die  Intention  des 
Bekenntnisses  kund  gibt,  wenn  man  z.  B.  in  der  Mette  das  Te 
Deum  oder  auch  an  seiner  Stelle  das  Athanasianum  der  neutesta- 
mentlichen  Lection  folgen  liess;  wfihrend  in  der  Vesper  dort  das 
Magnificat  und  daneben  etwa  das  Nunc  dimittis,  wie  in  der 
Mette  neben  jenen  das  Benedictus,  seine  Stelle  findet.  Alle  diese 
Stticke  auch  werden  ebenso  von  einer  Antiphone  eingerahmt  wie 
die  ersten  Theile. 

Der  Gebetsact  dagegen  macht,  verglichen  mit  den  anderwarts 
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her  bekannten  Gesetzen  des  gottesdienstlichen  Fortschrittes  einen 
isolierteren  Eindruck.  Denn  er  fiir  sich  wird  hier  durch  das  Kyrie 
eroffnet,  hat  irn  Vater  Unser,  gesungen  mit  Embolismus,  sein 
Centrum  und  schliesst  nach  einem  Responsorium  und  der  Saluta¬ 
tion  mit  einer  Collecte.  Aber  wenn  diese  Abfolge  auch  nicht  ge- 
rade  in  sich  recht  organisch  genannt  werden  kann ,  erklart  sich 
doch  die  Verselbstandigung  des  Gebetsactes  sehr  einfach  aus  dem 
Zusamraenhange  dieser  Gottesdienste  mit  der  Idee  des  Morgen- 
und  Abendgebetes  als  solchen  (§  211). 

Um  so  mehr  aber  musste  es  als  Bedtirfniss  empfunden  wer¬ 
den,  dann  dem  Ganzeu  auch  cine  Einrahmung  zu  geben,  wie  gc- 
rade  die  eigenttimliche  Architektonik  dieser  Gottesdienste  sich 
durch  die  feingedachte  Umrahmung  jedes  einzelnen  Theiles  aus- 
zeichnet.  So  folgt  dem  zuletzt  besprochenen  Gebetsacte  als  allge- 
meiner  Abschluss  nach  neuer  Salutation  das  Benedicamus,  und 
noch  etwa  ein  allgemeines  Friedens-  oder  Betlied.  Dagegen  wird 
das  Ganze,  stehend  wenigstens  bei  der  Mette,  noch  vor  der  Psalmen- 
antiphon,  trot*  sehr  unmotivierter  Einrede  Bugenhagen’s,  ziemlich 
allgemein  durch  die  stehenden  Psalmenantipbonen :  „Dominus  labia 
mea  aperies44  (Psalm  51,  17)  und:  ;,Deus  in  adjutorium  meum44 
(Psalm  70,  2)  eroffnet  —  zum  Theil  auch  hieran  schon  ein  gloria 
patri  schliessend.  Darauf  folgt  als  sogenanntes  „Invitatorium44 
Psalm  95,  6,  das  in  ahnlicher  Intention  wie  der  Introitus  in  der 
Messe  sich  in  den  verschiedenen  Festzeiten  mit  wechselnden  neu- 
testamentlichen  VorklSngen  paart.  In  dieser  Form  vertritt  das 
Invitatorium  aber  nur  die  Antiphone,  herausgehoben  aus  dem 
Psalm  95 ,  der  nun  —  als  Ganzes  das  ;,Venitett  genannt  —  den 
Haupttheil  dieses  Einganges  bildet,  und  von  jener  Antiphone  nicht 
nur  in  die  Mitte  genommen,  sondern  jo  nach  zwei  Yersen  in 
einer  nur  dem  Venite  eigenen  Weise  durchschlungen  wird.  Aller- 
dings  aber  behielt  man  diese  voile  Form  des  Venite  bios  den 
Festen  vor  und  liess  in  den  gewohnlichen  Metten  statt  dessen 
das  Veni  creator  spiritus  oder  veni  sancte  spiritus,  wol  auch  ein 
Glorialied,  in  der  Vesper  aber  stehendcr  das  veni  sancte  spiritus 
singen. 

Stoff  genug,  um  mit  vollem  Rechte  ebenso  die  Sehnsucht 
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nach  Erneuerung  dieser  das  Communionleben  der  Gemeinde  von 
Anfang  der  Kirche  her  tSglich  einrahmenden  Gottesdienste  zu  er- 
wecken,  als  andererseits  eine  auf  maassvollere  Auswahl  wie  theil- 
weis  auch  sachgemSssere  Anordnung  es  antragende  Reform  zu  be- 
fiirworten,  die  was  der  Reformationszeit  nicht  gelang  vielleicht 
eher  und  namentlich  in  St&dten  wie  in  engeren  Gemeinsckafts- 
kreisen  verhiesse ,  dass  diese  Gottesdienste  auch  wirklich  ein 
stehendes  Bediirfniss  der  Gemeinde  selbst  befriedigten.  Eine  ganze 
Auswahl  trefflicher  Reformvorschliige  liegt  vor  wie  die  ver- 
heissungsvollsten  Anfiinge  einer  verbesserten  Uebung  in  engeren 
Gemeindekreisen. 

Besondere  Eigentiimlichkeiten  endlich  behauptete  die 
Sonnabendvesper,  zumal  nach  lutherischor  Tradition,  und  nimmt 
schon  darum  das  hohere  Interesse  in  Anspruch,  weil  sie  die  ftir 
Landgemeiuden  allein  vorgesehene  Woclienvesper  war.  Immerhin 
liess  sich  natiirlich  mit  den  dort  gegebenen  Mitteln  ftlr  gewohnlich 
nur  wenig  von  dem  leisten,  was  wir  als  allgemeine  Vesper-  und 
Mettenordnung  kennen.  Hohere  Bedeutung  aber  verlieh  es  dieser 
Vesper,  dass  sie  der  Idee  nach  wenigstens  die  Vorbereitung  ftir 
den  n&chst  folgenden  Sonntag  bildete  und  daher  nach  altmorgen- 
l&ndischem  Vorbilde  sammt  der  Sonntagsmatin  in  n&here  Be- 
ziehung  zum  nachfolgenden  Hauptgottesdienste  trat.  Die  Aus- 
pr&gung  dieses  Gedankens  blieb  freilich  immer  mangelhaft  und 
auch  das,  was  directester  Ausdruck  dafiir  genannt  werden  muss, 
fand  nur  vereinzelt  Nachfolge,  dass  bereits  in  der  Sonnabendvesper 
die  Lectionen  des  Sonntags  an  die  Stelle  der  iiblicken  lectio  con- 
tinua  traten.  Viel  viberwiegender  verband  sich  die  Beichtvorbe- 
reitung  mit  diesem  Gottesdienste,  in  Siid- Westdeutschland  so,  dass 
die  Vesperform  dariiber  so  gut  wie  ganz  aufgegeben  wurde; 
wShrend  anderwarts  dann  die  Vesper  ganz  unberiihrt  neben  dem 
Beichtacte  mit  seiner  besonderen  Einleitung  oder  Abschlussform  her- 
geht,  und  als  solche  dann  gerade  gar  keine  weiteren  Ziige  des 
Zusammenhanges  mit  der  nachfolgenden  Sonntagsfeier  aufweist. 
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§.  292. 

Als  letzter  selbstandiger  Gegenstand  der  Besprechung  er- 
iibrigt  dann  nur  nocb  was  fur  die  Communiongottesdienste  im  All- 
gemeinen  von  Hymnologie  im  engeren  und  weiteren  Sinne, 
nach  Text  wie  musikalischem  Yortrage  vorausgesetzt  wird. 

Obgleich  die  Kirche  in  ihren  friihesten  Anfangen,  namentlicb 
bei  der  Agapenfeier,  sofort  auch  die  Intention  zu  selbstkndiger 
Production  bewkhrte,  zeigt  dock  die  Gescbichte  des  Cultus,  dass 
mit  dem  Eintritte  gesetzm&ssig  liturgischer  Formen  sich  zunachst 
ein  iiberwiegend  sprodes  Yerkalten  gegen  den  gottesdienstlicben 
Gebrauch  anderer  als  der  Scbrift  selbst  entnommener  Texte 
geltend  mackte.  Darin  griindet  es,  dass  der  alttestamentlicke  Psalm 
vorerst  so  gut  wie  allein  kerrsckte,  obenan  auch  im  Hauptgottes- 
dienste  (§.  271).  Daker  fordert  auch  die  Psalmodie  an  erster 
Stelle  eine  nahere  Charakteristik. 

Der  Psalmenbrauck  und  -Gesang  der  Kirche  kniipft  ohne 
Zweifel  direct  an  den  der  Synagoge  und  des  Alten  Testamentes 
an.  Bis  zu  den  Anfangen  Israelitischen  Volksbestandes  fiihrt  sick 
geistlicke  Dicktung  und  feiernder  Gesang  zurtick  und  die 
Davidisch-Salomonische  Bliitennepoche  ist  dies  speciell  als  Bliite 
geistlicker  Po6sie  und  kunstmassiger  Ausbildung  wie  Ordnung 
gemeindlichen  Psalmengesanges.  Sowol  antipkonischen  Wecksel- 
gesang  als  die  Formen  sympkoniscken  und  epipkoniscken  Yor- 
trages  finden  wir  seitdem,  wie  Instrumenten  -  Melodien  -  und 
Textwecksel  nach  den  verschiedenen  Bestimmungen  des  Gebrauches. 

.  Wie  der  Herr  selbst  nock  im  Itingerkreise  die  Sitte  des  Hallel- 
singens  ehrt  (Mrc.  14.  26;  Mattk.  26  30),  so  bezeugen  auch  die 
apostoliscken  Sckreiben  den  Brauck  in  der  neutestamentlichen  Ge- 
meinde  (Epk.  5,  19;  Col.  3,  16  vgl.  l.Cor.  14,  26;  Jac.  5,  13);  und 
als  der  kirchlicke  Brauck  sick  zu  festen  Ordnungen  gestaltet  zeigt 
(Const,  app.),  fiikren  die  Sangmeister  ihren  Namen  noch  von 
jener  uralten  Sangweise  her. 

Eine  bewuste  Sangescultur  in  der  christliche  Kirche  kennen  wir 
nach  verl&ssigen  Nachrichten  iiberhaupt  erst  seit  der  Mitte  des  4. 
Iahrhunderts  und  aus  derselben  Provinz,  der  jene  ersten  Ordnungen 
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entstammen  (Syrien) ;  wahrend  die  Zeugnisse  ftir  den  kirchlichen 
Brauch  iiberhaupt,  vielleiclit  auch  fiir  die  Form  antiphonischen 
Gesanges,  bis  in  das  zweite  Iahrhundert  binaufreicben,  und  durch 
nachmals  fetststehenden  Brauch  gentigend  bestatigt  werden.  So 
haben  frtibere  Untersuchungen  die  Stelle  der  Psalmodie  im  Gottes- 
dienste  (§.  271  u.  §.  276),  sowie  den  dazutretenden  antiphonischen 
Brauch  (§.  293)  bereits  festgestellt.  Fiir  die  Yerbindung  der 
Antiphone  mit  dem  Psalm  bietet  die  Horenordnung  Benedicts 
von  Nursia  das  alteste  Zeugniss  (529). 

Verraten  die  Anfange  in  Syrien  bereits  eine  Neigung  zu  welt- 
licher  Entartung  und  allerlei  Ueberwucherung,  so  bewahrt  obenan 
auf  diesem  Gebiete  (§.  88)  die  Romische  Kirche  das  hohere  Donum 
des  Maasses,  und  Gregor  d.  Gr.  speciell  eroffnet  die  Epoche  einer 
neuen,  bis  auf  den  heutigen  Tag  wesentlich  noch  fortherrschenden 
Tradition  musikalischer  Form-  u.  Gesetzgebung  der  Psalmodie. 
Von  ihm  stammen  die  acht  Haupttone  des  Psalmengesanges  wie 
die  innere  Ordnung  des  Vortrages  nach  Dominante,  Finale  u.  Media¬ 
tion,  nicht  ohne  Unterscheidung  festiver  und  ferialer  Gesangsformen. 
Zeitgeschmack  und  Vorliebe  begriindeten  freilich  zugleich  die 
in  der  Romischen  Kirche  seitdem  nicht  wieder  durchbrochene 
ausschliessliche  Ausfiihrung  durch  den  Chor,  die  im  spateren 
Mittelalter  das  Aufkommen  kunstvoller  Figurierung  der  alten 
Psalmentone  begunstigte.  Im  Allgemeinen  herrscht  in  der 
Romischen  wie  in  der  Morgenlandiscben  Kirche  die  Sitte  vor, 
statt  mit  Vershalften  mit  ganzen  Versen  antiphonisch  zu  wechseln, 
was  vielfach  auf  die  reformatorische  Praxis  iibergieng. 

Die  reformierte  Kirche,  die  auch  in  dem  Psallieren  Romischen 
Sauerteig  witterte  und  andererseits  nach  ihrem  legalen  Schrift- 
principe  (§.  62)  der  selbstandigen  Schopfuog  des  Gemeindeliedes 
abhold  war,  griff  mit  Ausnahme  der  Englisch  -  Bischofliclien  Kirche 
zu  der  Aushilfe  des  Versificierung  der  Psalmen,  denen  speciell  in 
Frankreich  herrliche  musikalische  Composition en  zu  hoherer  Em- 
pfehlung  dienten,  als  die  Texte  selbst.  Ehe  ein  verfehlter  Yersuch 
in  lutherisch  orthodoxem  Interesse  dies  zu  uberbieten  suchte, 
hatte  Luther  liingst  es  verstanden,  ebenso  Hauptpsalmen  in 
freiester  Uebertragungsform  der  Gemeinde  als  selbsteigene  Lieder 
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vertraut  zu  machen,  wie  andererseits  ,den  Originalgebrauch 
der  Psalmen  in  den  Nebengottesdiensten  der  lutkerischen  Kirche 
zu  erhalten,  in  einer  Form  bei  der  alle  besseren  Traditionen  der 
alten  Kirche  unbefangen  bewahrt  wurden. 

Wie  der  berechtigten  Erneuerung  dieses  Brauches  an  seinem 
Orte  entschieden  das  Wort  geredet  ist,  so  beweisen  Thatsachen 
der  Erfahrung  aus  der  Neuzeit,  nicht  nur  dass  die  neue  Ein- 
biirgerung  dieses  ebenso  durch  ehrwiirdiges  Altertum,  als  durcb 
alt-  und  neutestamentliches  Vorbild  selbst  empfohlenen  Brauches 
auch  im  Gemeindebrauch  nicht  von  uniiberwindlicben  Schwierig- 
keiten  begleitet  ist;  sondern  namentlich,  dass  vollbewusster  Er- 
fahrungsgenuss  dieses  Liedersegens  wie  alles  Liedergenusses  nur 
auf  dem  Wege  der  musikalischen  AusfGhrung,  bei  den  Psalmen 
speciell  auf  dem  Wege  des  lebendigen  Strophenaustausches  erzielt  wird. 

Aber  die  Verwertung  des  von  der  Schrift  selbst  gebotenen 
Stoffes  fiir  solchen  Gemeindebrauch  ist  mit  den  Psalmen  nicht 
erschopft.  Wir  kennen  bereits  anderweite,  iiberwiegend  neutestament- 
liche  Gemeindegesange  sowol  aus  dem  Haupt-  (§  213)  wie  aus 
den  Nebengottesdiensten  (§•  291),  die  der  Schrift  selbst  entnommen 
sind.  Die  alte  Kirche  hat  fiir  diese  GesSnge  den  Namen  der 
Cantica  im  specifischen  Sinne  festgestellt.  Schon  bei  Benedict' 
von  Nur  si  a  werden  sie  als  alt-  und  neutestamentliche  unter- 
schieden  („de  evangelio  et  de  prophetisa).  Das  Romische  Brevi- 
arium  hat  die  altbr&uchlichen  auf  zehn  festgestellt,  sieben  alte 
und  drei  neutestamentliche.  Etliche  davon  bewahren  das  Alter 
ihres  Gebrauches  durch  die  Erwahnung  in  den  Const,  app.  und 
bei  Chry  sostomus.  Man  wandte  auch  auf  sie  mit  unwesentlichen 
Yeranderungen  die  durch  Gregor  festgestellten  Psalmentone  an. 
Die  lutherische  Reformation  bewies  ihnen  gegeniiber  dieselbe  Em- 
pf&nglichkeit  wie  in  Beziehung  auf  die  Psalmodie  und  wahrte  nur 
das  reformatorisch  evangelische  Princip  durch  die  Bezeichnung  der 
alttestamentlichen  Cantica  als  palmi  minores  im  Unterschiede  von 
den  neutestamentlichen  als  psalmi  majores.  Eben  darum  Hess  bei 
dieser  Unterscheidung  sich  nach  lutherischem  Begriffe  von  der 
neutestamentlichen  Gemeinde  die  Grenze  nicht  absolut  fest- 
stellen,  und  wie  man,  nachdem  einmal  die  Unsitte  Uberwunden 
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war,  die  Cantica  lateiniscli  fortzuflihren ,  statt  ibrer  deutscbe 
Gemeindelieder  brauchte,  so  wurde,  mit  bewusster  Anerkennung 
seines  das  Maass  aller  gewohnlichen  Gemeindeslieder  hoch  iiberwieg- 
enden  inneren  Wertes  das  TeDeum  nach  lutherischem  Brauche 
den  schriftbegriindeten  Cantica  gleichgewertet.  Sagenliaften  Tra- 
ditionen  gegeniiber,  die  seinen  Ursprung  aus  ebendemselben  Grundo 
umgaben,  und  ihm  missbrkuchlich  den  Namen  des  Ambrosiani- 
schen  eingebracht  haben,  reichen  die  historisch  zu  erhRrtenden 
Aufange  seines  allerdings  gleich  liturgisch  fixierten  Brauches  nicht 
tiber  das  sechste  Iabrhundert  hinauf.  Pol5tisch  gestaltete  Texte  finden 
sich  schon  im  Mittelalter  neben  den  prosaischen;  im  Reformations- 
zeitalter  scbuf  Luther  selbst  die  seitdem  tibliche  gereimte  Form, 
neben  der  nur  die  der  Bohmischen  Briider  einer  Erwahnung 
verdient.  Wahrend  die  der  Schrift  entnommenen  Cantica  nach  den 
ubliclien  Psalmeutonen,  meist  mit  entsprechender  Antiphonenein- 
rabmung,  gesungen  wurden,  empfabl  sich  fiir  das  Te  Deum  ent- 
scbeidend  der  Yortrag  im  Wecbselgesange  (§.  268),  wodurch  so- 
wenig  der  sympbonische  Abschluss  als  besonders  in  den  Neben- 
gottesdiensten  die  Einrahmung  durcb  Antiphonen ,  wie  aucb  bei 
ibm  solche  ttblich  geworden  waren,  ausgescblossen  war.  Der 
festive  Charakter  des  Te  Deum’s  erklart  mebr  als  den  stehen- 
den  Gebrauch  in  der  Mette,  den  wir  kennen  (§.  291),  die  be- 
sondei'e  Verwertung  an  Festtagen  wie  bei  der  Ordination  und  bei 
der  kirchlichen  Trauung. 


§  293. 

Die  Hymnologie  im  engeren  Sinne  kniipft  an  den 
Specialbegriff  des  kirchlichem  Hymnus.  Seine  Erwahnung  im  neuen 
Testamente  (Eph.  5,  19;  Col.  3,  16)  neben  den  Psalmen  und  Oden 
beweist  fiir  die  Kunstform  freilich  so  wenig,  als  die  Meinung  im  neuen 
Testament  selbst  schon  Spuren  von  Hymnen  entdecken  zu  konnen.  Der 
Begriff  des  Hymnus,  dem  Augustin  wenn  auch  einseitig  doch 
zuerst  bewusten  Ausdruck  leiht,  ergibt  sich  von  der  strophen- 
m&ssigen  Gliederung  her  nach  Metrum,  resp.  durch  die  Kronung  im 
Reime,  der  namentlich  im  lateinischen  Hymnus  friih  cultiviert  wird. 
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Auch  in  der  Dichtung  gieng  das  Morgenland  voran,  schon  im 
2.  Iahrhundert ,  vor  Allem  spater  im  4.  Iahrhundert  in  Syrien, 
veranlasst  zum  Theil  als  Gegenwirkung  dnrcli  die  Tendenzpo^sie 
der  Arianer.  Obgleich  so  berufene  Geister  wie  Ephram  Syr. 
an  der  Spitze  der  morgenlandischen  Hymnendichter  standen,  ge- 
lang  es  bei  der  einseitig  dogmatischen  Richtung,  welcher  der 
geschicbtslose  Charakter  des  morgenlandischen  Kirchenjahres 
(§.  108)  kein  Gegengewicht  balten  konnte,  der  orientalischen 
Kirche  dock  nicht,  die  Hymnologie  zu  einem  selbstandigen  Lebens- 
elemente  des  Gottesdienstes,  geschweige  zum  Ausdrucke  der  Ge- 
meindeandacht  und  -Feier  in  demselben  zu  erheben.  Das  Abend- 
land  uberfliigelte  alsbald  das  Morgenland  an  Fiille  und  Schonheit 
geistlicher  Dichtung  wie  in  gottesdienstlicher  Verwertung;  Dank 
obenan  dem  Reichtume  von  epischen  wie  lyrischen  Motiven,  die 
es  der  jahrlichen  Thatsachenfeier  des  christlichen  Heilsbewusstseins 
entnahm,  untersttttzt  durch  die  dem  einfachen  Metrum  und  dem 
klangvollen  Reimschlusse  giinstigeren  Mitteln  der  lateinischen 
Sprache.  Alle  an  der  Cultusentwicklung  betheiligten  Provinzen 
des  Abendlandes:  Italien ,  Afrika,  Spanien  sind  durch  Hymnen¬ 
dichter  von  Bedeutung  vertreten,  G allien  am  hervorragendsten. 
Dagegen  fiel  Ambrosius,  selbst  auch  ein  fruchtbarer  Hymnen¬ 
dichter,  die  Einbiirgerung  der  morgenlandischen  Sangweise  im 
Abendlande  und  speciell  die  musikalische  Pflege  des  Hymnenge- 
sanges  zu ,  die  Augustin  dann  auf  Afrika  ubertrug.  Nahm  Am¬ 
brosius  vom  Oriente  die  Sitte  des  antiphonischen  Wechsels  und 
der  Vertheilung  der  Gemeinde  in  Chore  heriiber,  so  hob  er  viel- 
mehr  selbst&ndig  das  bisher  allein  herrschende  Psallieren,  unter 
Erneuerung  classischer  Tonweisen  ,  zu  einem  melodienreicheren 
und  bewegteren  Gesangvortrage  herauf,  dem  sogenannten  Cantus 
Ambrosianus,  der  sich  auch  auf  die  iibrigen  Kirchenprovinzen 
verbreitete,  insbesondere  in  Gallien,  das  friihe  selbstandige  Sanger- 
schulen  aufweist.  In  England  wandte  nachmals  Be  da  die 
classischen  Yorbilder  auf  die  Liederdichtung  selbst  an  und  ver- 
suchte  sich  mit  einer  ersten  PoStik.  Inzwischen  aber  hatte 
eben  dort  schon  die  neue  Reform  des  Kirchengesauges  durch  Gregor 
d.  Gr.  ihren  ersten  entscheidenden  Triumph  auserbalb  Roms 
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gefeiert,  der  Karl’s  d.  Gr.  Binfluss  bald  zum  allgemeinen  Siege 
verhelfen  sollte. 

Wieder  wars  wie  bei  den  ersten  Syrischen  Scbopfungen  die 
Gefahr  der  Verweltlichung ,  welcbe  anch  bei  der  Ambrosiani- 
schen  Sangweiso  zu  drohen  schien,  was  dem  cantus  firraus  und 
planus  oder  choralis  des  Gregor,  der  den  Rythmus  ausscbliesst 
und  nur  wesentlich  gleicb  lange  Noten  zul&sst,  fur  den  kirchlichen 
Gebrauch  zur  Empfehlung  diente.  Wie  dcnn  bei  alien  Ehren  der 
Nattirlichkeit  und  hoheren  Beweglichkeit  des  rbythmischen  Gesanges 
dem  Chorale  in  Gregor’s  Sinne  die  ihm  eigene  hobe  Bedeutung  fiir 
Gesammtwirkung  und  fiir  Ausfiihrung  durch  grosse  Versammlungen 
nicht  abgesprocben  werden  kann.  So  erklart  sich  dass  trotz  der 
Yorliebe  fiir  die  rkythmische  Weise  in  lutherisch  -  reformatorischen 
Kreisen,  doch  schon  im  Reformationsjabrhunderte  selbst  einzelne 
Stimmen  ,  entscheidender  aber  in  der  zweiten  Halfte  des  17.  Iahr- 
hunderts  das  musikalische  Zeiturtheil  wieder  fiir  den  Gregorianischen 
Choral  eintrat,  und  dieser  sich  aufs  Neue  die  Alleinherrschaft 
gewann,  bis  das  gereiftere  Urtheil  der  Neuzeit  eine  gerechtere 
Wertung  beider  Elemente  zu  Wege  gebracht  hat. 

Nimrner  aber  wiirde  die  Gregorianische  Reform  fiir  ihre 
Zeit  eine  so  tiefgreifende  Bedeutung  gewonnen  haben,  ware 
sie  nicht  zugleich  yon  der  umfassendsten  positiven  Bereicherung 
getragen  gewesen.  Abgesehen  von  Gregor’s  hervoragendem  per- 
sonlichen  Antheile  an  der  Hymnendichtung,  sowie  von  der  durch 
ilin  erst  im  Abendlande  durcbgefiihrten  hoheren  Pflege  des  Chores 
(§.  232),  zog  er  nicht  nur  in  noch  umfassenderer  Weise  als  Am- 
brosius  die  Muster  der  altgriechischen  Tonarten  herbei,  sondern 
bereicherte  sie  selbstandig  bis  zu  zwolf  Kirchentonarten  dadurch, 
dass  er  jenen  Grundformen  die  sogenannten  plagalen  Tonarten 
unterlegte;  die  Parallele  zu  seinen  neuen  Schopfungen  fiir  die 
Psalmodie  (§.  292).  Bald  fiigte  die  Zeit  das  Geschenk  der  Or  gel 
hinzu,  von  der  wie  auch  von  der  Instrumentalmusik  die  Abend- 
landische  Kirche  ebenso  erfolgreichen  Gebrauch  machte,  als  die 
Morgenlandiscbe  Kirche  die  erstere  beharrlich  abwies,  die  letztere 
nach  sp^ter  Aufnahme  auch  wieder  beseitigte.  Kam  dies  der  be- 
sonderen  Pflege  des  Chores,  speciell  dem  reichen  Partiturgesange 
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in  der  Griechischen  Kirche  zu  Gute,  durch  den  sich  die  dort  herr- 
schenden  drei  Hauptweisen — die  Bulgarische  und  Kiew’sche 
neben  der  specifisch  Griechisch  genannten  • —  gemeinsam  yom 
Abendlkndischen  Choralgesange  unterscheiden :  so  iiberragen  doch 
die  auf  der  Gregorianiscben  Grundlage  sich  erbauenden  hymnolog- 
ischen  und  musikaliscben  Leistungen  des  kircblichen  Abendlandes 
die  des  Morgenlandes  in  ganz  unvergleichlicher  Weise. 

Nach  dem  Muster  der  Romischen  Gesangschule  entstanden 
durch  das  ganze  Karolingerreich  zakllose  Filialen,  mit  der  Hofca- 
pelle  Carls  und  der  grossen  Mutterschule  zu  Metz  an  der  Spitze, 
und  kirchliche  Grossen  von  der  Bedeutung  einesRabanus  Maurus 
cultivierten  auch  dies  Gebiet  kirchlichen  Gemeindelebens.  Die 
Sequenzendichtung  des  9.  Jahrhunderts  mit  den  begleitenden 
musikalischen  Aufgaben  (§  237)  cbarakterisiert  den  nSchsten 
Fortschritt,  und  damit  eroffnete  sich  eine  ganz  neue  Bahn  hymno- 
logisch  liturgischer  Kunstleistung,  die  nach  Seite  der  dichterischen 
Schopfung  im  Mittelalter  ihren  Hohepunkt  in  Thomas  deCelano 
und  Jacoponus(13.  J  ahrhundert)  erreichte,  nach  Seite  der  musi¬ 
kalischen  Schopfungen  aber  in  der  Romischen  Capelle  des  15.  und 
16.  Jahrhunderts  culminiert.  Die  von  einem  Bernhard  v. 
Clairveaux,  der  selbst  unter  den  mittelalterlichen  Hymnendich- 
tern  hervorragt,  nicht  ohne  alien  Neid  gewiirdigte  Sanglust  des 
Deutschen  Yolkes  kam  diesen  Bestrebungen  so  verlangend  ent- 
gegen,  als  die  schwer  zu  tiberwindende  Uncultur  desselben  sich 
lange  an  dem  alle  anderen  Sangstoffe  ersetzenden  Kyrie  eleison 
genilgen  lassen  musste.  Aber  gerade  die  Stimmentibung  aller 
Stande  an  diesem  Stoffe  und  die  Variierung  desselben  nach  alien 
nur  moglichen  Anlassen  des  Lebens  fasste  sich  zuletzt  in  dem 
schopferischen  Impulse  jener  von  daher  benannten  „  Lei  sen  “  zu- 
sammen,  in denen  sich  Volks-  und  Kirchenlied  wie  -Ton  so  gliick- 
lich  mischten,  dass  nachmals  die  Reformation  ebensogut  ihren 
Lieder-  als  Melodienschatz  aus  dem  deutschen  Yolksliede  bereichern 
konnte,  die  schonsten  Urbilder  echten  kirchlichen  Gemeindeliedes 
aber  schon  vorfand.  Denn  singond  obenan  auch  hat  die  Refor¬ 
mation  ihre  Triumphe  gefeiert,  wie  die  wenigen  ersten  Spuren 
deutscher  GemeindegesSnge  in  den  Gottesdiensten  zu  den  bedeut- 
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samsten  vorreformatorischen  Spuren  gehdreu,  welcho  das  zu  Ende 
gehende  Mittelalter  aufzuweisen  hat.  Diese  selbst&ndige  Entwick- 
lung  des  neueren  deutschen  Volksliedes  an  der  Hand  kirchlichen 
Sanges  ist  um  so  hoher  zu  werten,  als  die  Deutsche  Epik  und 
Kunstdichtung  gleichzeitig  und  zum  Theil  lang  vorher  ihre  hoch- 
sten  Triumphe  gefeiert  hatte. 

Wie  aber  Deutsches  Wesen  und  Deutsche  Sprache  mit  der 
Qmeuerung  paulinisch  -  evangelischer  Heilserkenntniss  zugleich 
erst  zu  vollbewusster  Selbsterfassung  in  der  Reformation  kamen, 
so  brach  mit  dieser  ein  Lebensfrtihling  des  Kirchenliedes  und 
-Gesanges  hervor,  wie  ihn  vor-  und  nachher  die  Kirche  nie 
erlebt  hat.  Und  die  lutherische  Kirche  fur  sich  hat,  Dank  ihrem 
grossen  Vorsanger  Luther  selbst,  auf  diescm  Gebiete  eine  selb- 
standige  und  nachhaltige  Schopferkraft  bewiesen,  wie  in  alter  und 
neuer  Zeit  keine  andere  Kirchengemeinschaft,  so  beachtenswert  als 
vorbereitendes  Mittelglied  gerade  fur  die  Durchbildung  der  Leisen 
zum  Kirchenliede  die  Thatigkeit  der  Bohmischen  Briider  auf 
die3em  Gebiete  bleibt.  Stehen  die  Neuschopfungen ,  welche  die 
lutherische  Kirche  auch  nach  musikalischer  Seite  namentlich  durch 
Bereicherung  kirchlicher  Melodien  bietet ,  immerhin  zuriick  gegen 
den  schopferischen  Reichtum  der  Liederdichtung,  so  bewahrt  doch 
obenan  diese  erste  Epoche  den  Wesenscharakter  aller  originalen 
PoSsie :  Dichtung  und  Gesang  in  eins  zu  sein.  Dass  ein  Vorwiegen 
des  didaktischen  Elementes  dem  evangelischen  Kirchenliede  im  All- 
gemeinen  anhaftet,  erklart  sich  aus  dem  Wesen  der  Reformation 
selber,  und  der  lutherischen  insbesondere.  Eben  dies  muss  auch 
als  Hauptmotiv  dafiir  gelten,  dass  in  der  obenan  mit  Paul  Ger¬ 
hard’s  Namen  verkniipften  und  unter  den  Wehen  des  dreissig- 
jahrigen  Krieges  gezeitigten  subjectiv-lyrischen  Richtung  des 
Kirchenliedes  eine  Fortentwicklung  heilsamer  Art  und  wahrer 
Bliite  erkannt  werden  darf,  in  dem  Sinne  speciell,  dass  Gemeinde- 
verst&ndniss,  -Andacht  und  -Genuss  als  ein  hochstes  Ideal  des 
Kirchenliedes  und  -  Gesanges  iiberhaupt  zu  achten  ist.  Die  epische 
Grundlage,  die  in  dem  Thatsachencharakter  des  Christentumes 
liegt,  konnte  dabei  auch  diese  Epoche  nicht  schlechthin  verleug- 
nen.  Dieser  epische  Charakter  aber  ists,  der,  analog  aller  orga- 
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nischen  Entwicklung  dcr  Poesie,  durch  seinen  auch  das  unver- 
ausserliche  didaktische  Element  hock  iiberwaltenden  Einfluss 
immerhin  die  reformatorische  Epocke  als  die  original-schopferische 
kennzeicknet,  und  ikr  die  Ehren  sickert,  die  Bliitenepoche  des 
Kirckeuliedes  als  solcken  und  im  speeifischen  Sinne,  wie  fur  alle 
Zeiten  zu  sein,  eine  Art  Heroeuckarakter  bewahrend  auch  gegen- 
iiber  der  an  sick  subjectiv  berecktigteren  Form  des  Gemeindelie- 
des.  Man  erkennt  diesen  Untersckied  am  besten  bei  Hinzunakme 
der  dritten  Hauptepoche  lutkerischer  Hymnologie,  die  ihren 
Charakter  hauptsachlich  von  der  pietistiscken  Richtung  der  Kir- 
chenentwicklung  ableitet.  Soweit  nickt  ein  beigemiscktes,  theil- 
weis  aber  und  gerade  in  seinen  pofe'tisch  grossten  Leistungen  ganz 
disparate  Bahnen  gekendes  mystisches  Element  auck  dieser  Epocke 
noch  ein  hoch-lyrisckes  und  berechtigt  subjectives  Element  sickert, 
greift  mit  jener  Richtung  der  einseitig  und  aussckliesslich  didak¬ 
tische  Charakter  Platz,  nickt  okne  Vorbereitung  des  letztlichen  Hor- 
absinkens  der  kirchlicben  PoOsie  zum  rein  individuellen  Betrach- 
tungsliede,  das  mehr  nur  nock  als  Andacktslied  des  christlicken 
Hauses,  denn  als  Gemeindelied  in  Betracht  kommt. 

Aber  dass  die  Reformation  das  Christentum  individuell  ge- 
mackt  hat  als  personlich  angeeigneten  Besitz  des  Hauses  und  der 
Einzelnen,  das  bewahrt  bis  kerab  zu  dieser  seiner  relativen  Ent- 
artung  die  Gesckickte  des  Kirckeuliedes  im  eminenten  Sinne.  Kir- 
chen-  und  Gemeindeleben  sind  obenan  auf  diesem  Wege  innerlichst 
eins  geworden,  und  dies  wieder  vor  Allem  darum,  weil  evange- 
lisches  Gottesdienstleben  obenan  ein  Leben  im  Worte  und  damit 
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nirgend  in  gleicker  Klarheit  und  Reinheit  gewahrt  sind ,  als  wo 
die  Gottesdienste  der  Kirche  eine  Einfassung  zeigen,  wie  sie  die 
Anordnung  des  Kirchenjahres  nach  lutherischer  Anschauung  er- 
moglicht  (§  110).  Wie  das  kirckliche  Abendland  tiberhaupt  aus 
dieser  historischen  Grundlage  ihren  hoheren  Reichtum  an  hymno- 
logiscker  Leistung  sckopfte  (s.  ob.),  so  wurzelt  der  Reichtum  der 
Schopfung  wie  Uebung  des  geistlichen  Liedes  in  der  lutherischen 
Kirche  obenan  in  diesem  vor  allem  episck  fruchtbaren  Boden.  So 
zeigt  sich  hier  erst  vollst&ndig  erftillt,  was  Augustin  schon  als 
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ein  Charakterzeichen  der  hymnologischcn  Selbsterbauung  der  Ge- 
meinde  hervorhebt,  dass  sicb  namlich  darin  ein  sacramentales  und 
ein  sacrificielles  Element  vereinigt  zeigen,  und  mekr  noch  erkl&rt 
sick  so  sachlick,  wie  es  erst  unter  dem  Einflusse  der  Reformation 
dazu  gekommen,  dass  sich  das  Gemeindelied  zu  einer  ganz  nouen 
Form  des  wesentlich  und  original  vermeint  homiletischen  Aus- 
tausches  der  Gemeinde  (§  213)  gestaltet  hat. 

Der  Principat,  den  sich  die  lutherische  Kirche  auf  diesem 
Gebiete  errnngen  hat,  musste  sicb  tkatsiicblich  auch  in  der  Riick- 
wirkung  auf  neben  ihr  bestehendes  Kirchenleben  geltend  machen. 
Selbst  die  Romische  Kirche  bat  sich  dem  insoweit  nicht  entziehen 
konnen,  als  mehr  und  mehr  das  Gemeindelied,  wenigstens  in  ihren 
homiletischen  Gottesdiensten,  sich  auch  eine  selbstUndigere  Stelle 
erworben  hat,  unterschieden  freilich  durch  iibervviegende  Arien- 
form  und  einen  weltlicheren  Charakter  der  Tonart.  Der  Anschluss 
der  reformierten  Kirche  war  viel  naher  gelegt;  aber  wie  das  Zu- 
riicktreten  der  Kirchenjahrsfeier,  so  sehr  sich  auch  dieser  Gegen- 
satz  in  den  deutsch-sprachlichen  Kreisen  gemildert  hat,  immerhin 
seine  lahmende  Wirkung  iiben  musste,  so  herrscht  in  den  refor¬ 
mierten  Gesangbiichern  entschieden  das  subjective  neben  dem 
didaktischen  Elemente  vor. 

Dem  lutherischen  Gesangbuche  liegt  der  ganze  Schatz  der 
epochenreicben  hymnologischen  Entwickluug  der  Kirche  zur  Aus- 
wahl  vor,  und  als  ein  erfreulichstes  Zeichen  der  Neuzeit  darf  es 
bezeichnet  werden,  dass  die  neuere,  der  Epoche  der  Glaubenser- 
neuerung  selbst  entstammte,  Gesangbuchreform,  neben  nicht  unbe- 
rechtigter  Bevorzugung  des  subjectiv- lyrischen  Elementes  und 
theilweis  vielleicht  zu  weit  ausgedehnter  Rechnung  mit  provinziell 
hymnologischen  Leistungen,  eine  theilweis  bis  an  Allseitigkeit  heran- 
reichende  Beriicksichtigung  der  verschiedenen  Epochen  bewahrt, 
unterstiitzt  von  den  umfassendsten  historisch  -  kritischen  Arbeiten 
liber  das  Kirchenlied.  Damit  ist  auch  fur  die  Gegenwart  die 
Moglichkeit  gegeben,  ebenso  dem  epischen  Festcharakter  im  hohe- 
ren  Tone  des  Reformationsliedes  als  der  stehenden  Sonntagsfeier 
den  vielseitigsten  Ausdruck  homiletischen  Genusses  und  subjectiven 
Andachtslebens  zu  geben.  Das  lutherische  Kirchenlied  ist  in  der 
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Lage,  die  Feier  des  ganzen  Kirchenjahres  in  mannigfaltiger  Indi¬ 
vidualist  zu  begleiten;  aber  ebenso  der  inneren  Ausfiihrung  des 
Gottesdienstes  die  unentbehrlichen  Mittelglieder  des  selbstthatigen 
Gemeindeantbeiles  ausgiebig  zu  vermitteln.  Dass  dann  beim  rein 
homiletiscben  Gottesdienste  das  Gemeindelied  die  erste  Stelle  behaup- 
tet  vor  den  geschlossen  liturgischen  Mittelgliedern,  ist  ebenso  durch 
den  Begriff  dieser  Gottesdienste  (§  216)  gesicbert,  als  wir  ver- 
sucbt  baben,  es  in  Form  der  organisch-liturgischen  Durchfiihruug 
solcher  Gottesdienste  aufzuweisen  (§  275).  Aber  wie  der  An¬ 
schluss  des  lutberischen  Kircbenliedes  an  das  Kirchenjahr  und  an 
das  ausgebildetere  liturgiscbe  Leben  ibm  nicbt  minder  gestattet, 
die  eucbaristiscbe  Feier  nacb  ibren  festen  liturgiscben  Bestand- 
tbeilen  ausftibrend  zu  begleiten  (§  263),  so  macbt  es  der  ausge- 
pragte  Kircbencbarakter,  wie  der  Reichtum  des  lutheriscben  Kir- 
chenliedes  moglich,  dass  ebenso,  wie  dies  fur  die  nacb  originalem 
Braucbe  uns  gebliebene  Horenfeier  (§  291)  mit  den  Psalmen  ge- 
scbiebt,  specifiscbe  Stellen  des  Gemeindegottesdienstes  durch  speciell 
dafiir  geeignete  Kircbenlieder  ausgefiillt  werden  konnen,  wie  solcbe 
traditionell  dafiir  von  altber  besondert  worden  sind. 

In  der  Hymnologie  vollendet  sicb  so  der  Beweis  dafiir,  dass 
es  obenan  der  lutberischen  Reformation  gegeben  war,  die  organische 
Kirchenentwicklung  wie  im  Kirchenjahre  und  auf  anderen  prak- 
tiscben  Gebieten,  so  auch  auf  dem  des  Cultus  weiter  zu  fiihren  und 
zu  vollenden.  Eben  dies  aber  zur  Bewahr  des  echt  evangelischen 
Kirchenbegriffes  der  Reformation  in  dem  Sinne,  dass  das  Commu- 
nionleben  der  Kircbe  vor  Allem  als  Gemeindeleben  sein  Wesen 
und  seine  Lebenskraft  erweisen  muss.  Eben  darin  liegt  zugleich 
das  in  der  lutherischer  Kirche  vorwiegend  betonte  Princip  seel- 
sorgerlicber  Gestaltung  aller  Gemeindeordnung ,  in  ihrem  Cultus 
zunachst  erkennbar  ausgeprRgt,  vor.  Die  seelsorgerliche  Thatig- 
keit  aber  ist  es,  die  sicb  im  Fortschritte  der  Betrachtung  unter 
den  Disciplinen  der  praktiscben  Theologie  mit  der  Darstellung 
des  Communionlebens  der  Gemeinde  zunachst  die  Hand  reicht. 
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D.  Poimenik. 


.Cap.  XIV. 

Begriff  und  Einteilung  tier  seelsorgerlichen  Tiitigkeit. 

§  284. 

Die  Idee  der  absoluten  Hohe,  welche  das  Communionlebcn 
der  Geiueinde  fiir  die  innerirdiscke  Existenz  der  Kirche  reprSsen- 
tiert  (82.  206) ,  bringt  es  mit  sicb ,  dass  weiter  nocb  zu  bespre- 
chende  Kirchentatigkeiten  nicbt  auck  eineu  weiter  moglichen  Fort- 
schritt  in  der  Entwicklung  des  Selbstlebens  und  inneren  Wesens 
der  Kirche  vertreten  konnen.  Vielmehr  kommen  sie  principiell 
nur  als  Mittel  der  Erhaltung,  resp.  Durchfiihrung  in  Frage:  fiir 
das  Communionleben  selbst  als  Erhaltung  auf  der  Hohe  der 
Cultusstufe;  gegeniiber  von  anderweiten  Lebensgebieten,  denen 
der  Christ  wahrend  seiner  irdischen  Existenz  zugleich  noch  ange- 
hort,  als  Durchfiihrung'des  Hohenmasses  jener  Stufe. 

§  285. 

Die  Aufgabe  der  Erhaltung  fiir  sich  reicht  freilieh  nicht  aus 
zur  Begriindung  einor  anderweiten  selbstandigen  Disciplin  (123); 
vielmehr  ware  die  Kraft  solcher  Erhaltung  in  der  Vollwirkuug 
des  cultischen  Zusammonschlusses  im  Communionleben  selbst  zu 
suehen.  Aber  so  gewiss  es  sich  bei  diesem  nur  um  factischen 
Vollzug  des  Cultusleben  gehandelt  hat ,  umfasst  dieses  nicht  zu¬ 
gleich  die  gesammten  irdischen  Lebensbeziehungen  der  Gemeinde- 
glieder,  und  kame  der  Cultuseinfluss  somit  fiir  diese  nur  hack  Seite 
dynamischer  Wirkung  in  Frage.  Man  musste  denn  fiir  die  voll- 

v.  Zezscliwitz,  System  d.  i^rakt.  Tkeologle.  31 
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entsprechende  Erfiillung  der  Aufgabe,  die  Gemeindeglieder  vor 
jedem  Herabsinken  von  der  Cultushohe  zu  bewahren;  Massnamen 
ansehen,  durch  welche  die  Gemeindeglieder  auch  ausserlich  alien 
auderweiten  Lebensbeziehungen  entnommen  und  so  tatsSchlich  in 
stetem  Cultusleben,  d.  h.  in  der  ausschliesslichen  Gottesbeziebuug 
erhalten  werden  sollten.  Diese  gescbichtlich  im  Monchtum  aus- 
gepragte  nnd  nach  ihrer  Meinung  durcb  den  specifisch  Romisclien 
Begriff  des  »geistlichen  Lebens«  (51)  charakterisierte  Praxis  bildet 
daher  den  directen  Gegensatz  zu  dem  Anspruche  einer  an  sich 
ausreichenden  dynamischen  Wirkungsfahigkeit  wahren  Comraunion- 
lebens:  —  ein  Gegensatz,  der  sich  fiir  uns  folgenreich  dabin  for- 
mulieren  lasst,  dass  solcb  seelsorgerlicbe  Erbaltung  nicht  sowol 
als  ein  fortgesetztes  Zusammenhalten  ohne  ausserliche  Entlassung 
zu  denken  sei,  denn  als  ein  Erbalten  auf  der  Cultushohe  grade 
bei  Entlassung  der  Gemeindeglieder  aus  der  ausseren  Cultus- 
gemeinschaft.  Jedenfalls  hat  nach  der  Cultuslehre  jede  neue  Wen- 
dung  im  System  bei  dem  Punkt  solcher  Entlassung  einzusetzen ; 
denn  die  Theorie  des  Cultus  fiir  sich  hat  das  Gemeinschaftsleben 
der  Communionglieder  in  Form  der  feiernden  Yersammlung  dar- 
zustellen  (201).  Soweit  daher  durch  jenes  Entlassen  ein  ander- 
weites  Yerhalten  der  Kirche  als  selbstiindige  Tatigkeit  notig  wird, 
miisste  die  Darstellung  der  letzteren  immer  auch  zuerst  die  vom 
Gemeinschaftsleben  her  dynamisch  begriindete  seelsorgerliche 
Wirkung  ins  Auge  fassen  (vgl.  C.  XV). 

§  286. 

Wenn  die  ahnlich  gestellte  Principfrage  Andere  auf  die  Vor- 
stellung  fiihrte,  das  Charakteristische  der  Seelsorge,  in  der  Wir¬ 
kung  Einzelner  auf  Einzelne  zu  suchen,  woher  man  Recht 
und  Begriff  der  Sonderdisciplin  auch  jetzt  noch  teilweis  ableitet; 
so  spricht  dagegen  nicht  nur  der  Eindruck  des  ausserlich  formel- 
len  Teilungsgrundes ;  sondern  positiv  widerstrebt  das  Gemeiude- 
interesse  an  solcher  Erhaltung,  wie  der  besprochene  dynamische 
Gemeinschaftseinfluss.  Am  wenigsten  passend  aber  erscheint  es, 
unter  solche  »Einzelne«  speciell  auch  die  Confirmanden  einzu- 
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fassen,  wie  dies  zu  geschehen  pflegt.  Wenn  an  den  Katechumenen 
das  Cultusamt  in  der  Tat  eine  besondere  Aufgabe  hat,  die  seelsorger- 
liche  Art  zeigte  (188  f.),  so  ergab  sich  zugleich,  dass  dies  nur 
in  specifischer  Stellvertretung  der  Cultusgemeinde  gescbehe,  zu  der 
Confirmanden  noch  keine  unmittelbare  Gliedschaftsstellung  haben. 
Zugleich  ergaben  sich  dabei  Ausnamsverhaltnisse  ganz  besonderer 
Art ,  welche  nur  bestatigen  helfen ,  dass  Hirtenpflege  ein  speci- 
fisches  Tun  ist  und  in  seiner  organischen  Auswirkung  die  bereits 
erreichte  Cultushohe  zur  wesentlichen  Voraussetzung  haben  muss. 
Auch  nach  herkommlich  empirischem  Begriffe  ermoglicht  die 
beichtvaterliche  Erziehung  der  Katechumenen  erst  ein  selbstiiudig 
begriindetes  und  umfassend  durchgefuhrtes  beichtvaterliches  Ver- 
haltnis.  Das  Wesentliche  an  dem  Begriff  derErhaltung  erscheint 
dann  grade  erst  gesichert,  wenn  die  Erziehung  von  der  speci- 
fischen  Seelsorge  ausgeschieden  wird.  Was  sich  durch  die  letztere 
vorbereitet,  setzt  erstere  als  erreichtes  Ziel  voraus.  Daher  ist 
Erhaltung  »auf  der  Ho  he  des  Communionlebens*  die  un- 
entbehrliche  und  charakteristischo  Naherbestimmung  des  Grund- 
begriffes.  Die  » Seelsorge «  aber  als  specifische  Function  muss 
unterschieden  we-rden  von  der  seelsorgenden  Art  der  Vermittlung 
des  Heiles,  die  allem  kirchlichen  Handeln  eignet,  sofern  Seelen- 
versorgung  sein  Z week  ist.  —  Eine  Fassung ,  gemass  deren 
schon  bei  der  missionarischen  TStigkeit  ein  Wirken  seelsorgender 
Art  zu  vermerken  war  (149  f.). 

§  287. 

Wenn  somit  nach  charakteristischeren  Unterschieden  gesucht 
werden  musste,  so  eignet  jener  anderen  Bestimmung  jedenfalls 
ein  formelles  Vorrecht,  wonach  Seelsorge  die  Tatigkeit  an  solchen 
sein  soli,  welche  »h inter  dem  Ganzen  zuruckbleiben«. 
Nur  dass  man  es  dabei  fur  noch  untunlicher  achten  sollte,  die 
Confirmandenpflege  mit  darunter  zu  befassen.  Diese  Fassung 
scheint  dem  Begriff  der  Erhaltung  auf  der  Cultushohe  direct  an- 
gepasst.  Wie  aber  »Erhaltung«  als  erste  Principbestimmung 
selbst  noch  ungeniigend  dafur  erscheinen  musste,  der  Seelsorge 
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mehr  als  die  Stelle  einer  Pertinenz  des  Cultus  selbst  einzuraumen 
(295),  so  erweist  sich  nSherbesehen  auch  diese  neue  Definition  der 
Seelsorge  in  doppelter  Hinsicht  als  ungeniigend.  Die  Idee  der 
Erhaltung  schliesst  nicbt  nur  selbst  schon  die  Yoraussetzung 
einer  verhiitenden  Fursorge  gegen  alles  Zuriickbleiben  ein; 
sondern  erfahrungsmassig  nehmen  auch  gerade  die  im  geistlichen 
Leben  Vorgeschritteneren  die  Seelsorge  am  •  ehesten  in  Anspruch 
und  bediirfen  derselben  teilweis  auch  in  besonderer  Art.  Aber 
auch  principiell  stimmt  diese  Definition  nicht  zu  dem  obigen 
Ausgangspunkte ;  da  der  Zustand  der  Entlassenheit  aus  der 
tatsachlichen  Cultusgemeinschaft  alle  Glieder  der  Communion- 
gemeinde  in  gleicher  Art  trifft. 


§  288. 

Dann  muss  vielmehr  das  wesentlich  Neue  und  Audere  in  der 
Andersart  der  Lebensgebiete  gefunden  werden ,  denen  die  Cultus- 
glieder  vermoge  ihres  menschlichen  Natur-  und  irdischen  Berufs- 
standes  angehoren.  Kann  man  sagen ,  dass  dieser  wiahrend  der 
actuellen  Erfahrung  der  Cultussegnung  nur  dynamisch  heriiber- 
wirkt,  so  vermag  umgekehrt  die  letztore  sich  auch  nur  noch 
dynamisch  geltend  zu  machen,  wenn  die  Gemeindeglieder,  aus  der 
unmittelbaren  Cultusgemeinschaft  entlassen ,  auf  den  Boden  ihres 
natiirlich  sittlichen  Erden-  und  Berufslebens  zuruckkehren.  So 
gewiss  das  mechanische  Auskunftsmittel  im  Monchtum  fur  voll- 
entsprecbende  Erhaltung  (285)  auf  widergottlicher  Wurdigung  des 
Creatiirlichen  und  Gemeinsittlichen  beruht,  wie  solche  friih  in  der 
Kirche  Platz  griff  (44),  so  verrat  sich  doch  auch  in  diesem  Miss- 
urteile  noch  die  sachlich  begrundete  Erkenntnis,  dass  die  Andersart 
dieser  Gebiete  als  solche  immerhin  die  Perspective  auf  Moglichkeit 
einer  Entartung  der  Cultusglieder  nach  Seite  der  Hobe  ihres 
Communionlebens  eroffnet.  Dass  das  letztere  in  sich  die  Krafte 
enthalten  muss,  jene  Moglichkeit  nicht  zur  Wirklichkeit  werden 
zu  lassen,  orgibt  an  sich  die  Parallele  des  idealen  Communiou- 
standes  mit  der  himmlischen  Vollendung  (§  205),  wie  ein  ent- 
sprechender  Schluss  daraus  erlaubt  ist,  dass  allem  Creaturlichen, 
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trotz  der  dazwiscken  gekommenen  Slinde,  eine  Anlage  ftir  die 
Wiedergeburt  bleibt.  Dennock  deckt  unmittelbar  das  Communion- 
leben  das  Gesammtleben  der  Gemeindeglieder  nnr  so  weit  als  der 
actuelle  Zusammenschluss  des  Cultuslebens  reickt;  das  Leben 
selbst  aber,  das  jenseit  des  letzteren  liegt,  ist  an  sick  ein  anders- 
artiges.  Dann  darf  auck  die  durck  diese  Differenz  speciell  ber- 
vorgerufene  Kirckenthtigkeit  als  eine  n  e  u  veranlasste  und  in  sick 
selbst&ndige  bezeicknet  werden,  und  die  Erkaltung  niramt  dann 
zunachst  die  specifiscke  Form  der  Prophylaxe  an,  ftir  die  ein 
bloses  Beruhen  bei  der  dynamiscken  Nachwirkung  des  cultiscken 
Zusammenschlusses  unzureickend  und  vielmekr  eine  diesem  Zwecke 
besonders  gewidmete  Veranstaltung,  resp.  die  Aufstellung  entspre- 
chender  Organe,  indiciert  erscheinen  muss. 


§  289. 

Wenn  nur  die  Cultusstufe  die  Ht5he  der  ausschliesslieken  Got- 
tesbeziehung  der  Gemeinde  und  dam  it  die  Analogie  zu  der  Idee 
der  Kircke  selbst  als  Gemeinde  der  Glaubigen  bildet  (§  32) ,  so 
musste,  was  als  Vorbereitung  fur  diese  Stufe  in  Frage  kommt, 
den  Ckarakter  einer  auf  »Niclitkircke«  bezogenen  T&tigkeit  tragen  ; 
sei  es  in  der  Ausdrucksform  voller  Spannung  wie  ihn  die  Mis- 
sionstatigkeit  vertritt  (134  f.),  sei  es  in  der  Mittelform ,  dass 
»werdende  Kirchenglieder«  im  Unterschied  von  voller  Communion- 
gemeinsckaft  das  Object  bilden  (156  a).  Ganz  ebenso  nun  macht 
sick  die  Centralstellung  des  Cultus  nach  der  anderen  Seite  gel- 
tendj  denn  auch  die  letzte  Bewahrung  der  Communionreife  ge- 
sckiekt  der  »Nicktkircke«  gegeniiber;  sofern  was  in  der  Abge- 
schlossenheit  des  Cultuslebens  ein  nur  vor  Gott  entfaltetes  Leben 
ist,  seine  Eigentiimlichkcit  auck  in  Erscheinung  vor  der  Welt  be- 
wShren  soli.  Darin  hat  die  Principienlehre  den  wesentlichen  In- 
cidenzpunkt  der  verfassenden  Tatigkeit  aufgewiesen  (125),  und 
die  Darstellung  dieser  (E)  kat  dementspreckend  den  Reflex  der 
absoluten  Hohe  alles  Gotteslebens  in  Formen  kirchlicher  Lebens- 
ersckeinungen  gegeniiber  den  socialen  Ersckeinungsformen  des 
Weltlebens  aufzuweisen.  Die  Seelsorge  aber  nimmt  dann  ihrer- 
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seits  zu  diesen  beiden  Kirchentatigkeiten  eine  ahnliche  Mittelstel- 
lung  ein,  wie  auf  der  anderen  Seite  der  Katechumenat  zwiscben 
Mission  und  Cultusleben  der  Communiongemeinde  (128).  Hat  der 
Katecbumenat  die  Bedeutung,  den  durch  Missionswirkung  zur  Wil- 
ligkeitserklarung  gebracbten  Menschbeitss toff  der  Welt  erziehend 
ftir  voile  Kirchengliedschaft  vorzubereiten ,  so  ist  es  die  Aufgabe 
der  Seelsorge,  die  Cultusglieder  auch  zu  derjenigen  Form- 
Erscheinung  des  Kirchenwesens  vor  der  Welt  zu  bereiten,  in  der 
sicb  die  Eigenttimlichkeit  socialen  Kirchenlebens  von  dem  social 
geformten  Weltleben  unterscbeidet.  Fur  den  Umfang  der  Aufgabe 
unserer  Disciplin  ergibt  sicb  daraus,  im  Unterscbied  von  dem  rein 
propbylaktiscben  Cbarakter,  ein  neues  Moment  seelsorger- 
licher  Tatigkeit,  das  im  Unterschiede  zu  jenem  als  progres¬ 
sive  Seelsorge  passend  bezeicbnet  wird. 

§  290. 

Aucb  die  Padagogik  auf  natiirlich  menscblicbem  Gebiete-  weist 
als  abscbliessende  Grenze  der  durcb  fremde  Auctoritat  vermittel- 
ten  Erziebung  den  Incidenzpunkt  der  personlichen  Befahigung  zur 
Selbsterziebung  resp.  zur  verstandigen  Hingabe  an  die  Er¬ 
ziebung  des  Lebens  auf.  Fur  unser  Gebiet  zunacbst  die  neue  Be- 
statigung,  dass  Erbaltung  das  wesentliche  Ziel  jenseit  der  er- 
reicbten  geistlicben  Lebensbobe  bleibt.  Vielmebr  aber  entspricbt 
jene  Parallele  dem  Unterscbiede  der  Unmiindigkeit  imd  Mtindig- 
keit  geistlicber  Art,  der  auch  auf  kircblicbem  Gebiete  zu  sta- 
tuieren  war  (156  b.).  Vor  Allem  findet,  was  frtiher  das  »Selbstleben« 
der  Gemeinde  als  Prerogative  der  Cultusstufe  zu  nennen  war,  in 
jener  Parallele  neue  Bestatigung.  Willigkeit  und  Fahigkeit  nam- 
licb  zu  aller  weiter  notigen  Selbsterziehung  ist  aucb  bei  Cultus- 
gliedern  so  bestimmt  die  Voraussetzung  ftir  eine  organiscbe  und 
der  erreicbten  Stufe  entsprecbend  wiirdige  Form  der  Seelsorge, 

dass  bei  tatsScblicb  constatiertem  Mangel  jener  Voraussetzung 

« 

weder  prophylaktisches  nocb  progressives  Wirken  der  Seelsorge 
ausreicht,  sondern  als  specifisch  neue  und  andersartige  Massregeln 
einerseits  die  repressive  Tatigkeit  des  disci plinarischen 
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Verfahrens,  andererseits  ein  Nachgehen  Abgeirrten  gegentiber 
eintreten  muss,  das  innerhalb  des  Kirchenlebens  selbst  einen  mis- 
sionariscben  Ttitigkeitscharakter  erneuert,  welcher,  den  Wider- 
spruch  der  Tatsachen  in  sich  ausprtigend,  den  Namen  »innere 
Mission  «  angenommen  hat  und  nur  als  eine  ausserordentliche 
Tatigkeitsform  der  organischen  Function  der  Seelsorge  sich  anftigt. 


§  291. 

Andererseits  konnte  die  Analogie  der  Selbsterziehung  nach 
vollendeter  Erziehung  durch  fremdvermittelte  Auctorittit  wie  ein 
neuer  Berechtigungsgrund  daftir  erscheinen,  dass  die  Seelsorge  auf 
Grund  erreichter  Cultusstufe  wesentlich  nur  als  Selbstbewahrung 
der  Cultusglieder  zu  fassen  sei,  selbsttindig  Neues  aber  wirklich 
nur  denen  gegentiber  in  Frage  kame,  die  sich  als  »Zurtickbleibende 
hinter  dem  Ganzen«  erweisen.  Aber  dabei  wtirde  iibersehen,  dass 
jene  Parallele  selbst  keine  schlechthin  zutreffende  ist.  Auf  dem 
Boden  der  natiirlich-sittlichen  Erziehung  ntimlich  kann  von  einer 
Andersart  des  neuen  Gebietes  selbstandiger  Berufsbetatigung  in 
der  Welt  wesentlich  nicht  geredet  werden.  Eben  solche  Andersart 
aber  diente  auf  dem  Gebiete  des  geistlich-kirchlichen  Lebens  als 
entscheidender  Grund,  in  der  Seelsorge  eine  selbstandig  neue  kirch- 
liche  Aufgabe ,  wesentlich  unterschiedener  Art  auch  von  der  vor- 
gtingigen  Erziehung  zu  sehen  (288).  Die  siindliche  Schwache,  die 
auch  bei  der  wirksamsten  kirchlichen  Erziehung  und  bei  inner- 
lich  vollerreichter  Hohe  des  Communionlebens  den  Cultusglie- 
dern  noch  anhaftet,  macht  sich  um  so  spiirbarer  geltend,  sobald 
die  Cultusglieder  aus  der  unmittelbaren  Erfahrung  der  heiligen- 
den  Communiongemeinschaft  entlassen  auf  das  Gebiet  ihrer  nattir- 
lichen  Lebensbezieh ungen  zurticktreten.  Erwies  sich  dadurch 
schon  eine  anstaltlich  und  organisch  gestaltete  Fursorge  ge gen 
alles  Herabsinken  von  der  Cultushohe  specifisch  veranlasst  auch 
bei  Voraussetzung  moglichster  Befahigung  zu  selbstbewahrendem 
Verhalten  der  Einzelglieder,  so  eroffnet  sich  vielmehr  noch  von 
diesem  Punkte  aus  eine  ganz  neue  Perspective  seelsorgerlicher 
Aufgaben.  Auch  die  creaturlich  und  sittlich  begriindeten  Lebens- 
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ordnungen  erweisen  sich  namlich  nicht  minder  durch  Siinde  ent- 
artet  als  die  menschliche  Personliehkeit  selbst;  weshalb  die  oben 
als  bedrohlich 'bezeichnete  Andersart  speciell  von  den  natiirlichen 
Lebensgebieten  der  Gemeindeglieder  zu  behaupten  war.  Daraus 
entsteht  der  Kirche  die  ganz  neue  Aufgabe  aucb  die  socialen  und 
btirgerlichen  Ordnungen  der  Welt  beiligend  zu  durchdringen  und 
zu  verklaren.  Soweit  diese  Wirkung  als  Erscheinung  vorliegt, 
f&llt  sie  bereits  unter  das  Gebiet  der  Kirchengestaltung  oder  Ver- 
fassung  idealer  Art.  Soweit  es  sich  aber  darum  handelt,  diese 
Erscheinung  zu  ermoglichen  und  vorzubereiten,  erkennt  man  darin 
das  zwischen  Cultus  und  Verfassung  belegene  Mittelgebiet  der 
Seelsorge.  Progressiv  darf  auch  diese  Seite  der  Seelsorge  im 
eminenten  Sinne  heissen ;  aber  nicht  nur  die  personliche  Zu- 
riistung  der  Cultusglieder  flir  ideal  entsprechende  Lebenserschei- 
nung  ist  dann  damit  bezeichnet,  sondexm  die  specielle  Aufgabe 
auch  die  socialen  und  biirgerlichen  Ordnungen  selbst,  in  denen 
jene  leben,  weihend  und  heiligend  umzngestalten. 

§  292. 

Auch  nach  dieser  Seite  kann  die  seelsorgende  Tatigkeit  zu 
Formen  und  Massnamen  genotigt  sein,  die  vielmehr  als  inn  ere 
Mission  bezeichnet  werden  mtissen.  Aber  das  ist  dann  ebenso 
nur  ein  Moment  ausserordentlicher  Betatigung  der  Kirche.  Wenn 
die  letztere  dagegen  nach  altherkommlicher  Ordnung  die  Ehen 
ihrer  Gemeindeglieder  mit  Gottes  Wort  und  Gebet  segnend  weiht 
und  heiligt,  so  gilt  damit  das  Christenliaus  selbst  als  Boden  und 
Zusammenfassung  der  gesammten  natiirlichen  Beziehungen  des 
Lebens  kirchlich  -  christlich  geweiht  und  gesegnet;  entsprecbeud 
der  Segnung,  der  die  christlichen  Ehegatten  als  Gemeindeglie¬ 
der  sich  fort  und  fort  persbnlich  in  der  Cultusgemeinschaft  er- 
freuen.  Dies  soil  sie  personlich  befahigen  zu  geweihter  Durchfiih- 
rung  des  Lebensverhaltnisses,  das  sie  eingegangen;  aber  auch  das 
letztere  ist  als  solches  und  grundlegend  fur  alle  anderen  Lebens- 
beziehungen  gottlich  geweiht.  Principiell  muss  dann  gesagt  wer¬ 
den,  dass  auch  mit  solchen  Weihehandlungen  die  Kirche  ihre 
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Glieder  auf  den  Boden  ihres  natiirlicben  Lebens  hinausbegleitet 
und  denselben  fiber  die  Grenzen  der  gescblossenen  Cultusversamm- 
lung  binaus  nabe  bleibt  mit  den  Segnungen,  die  selbst  nnr  in  dem 
Communionleben  der  Gemeinde  ibren  Quellort  baben  (201).  Da- 
mit  ist  entscbieden,  dass  nach  systematischer  Ordnung  diese  Hand- 
lungen  der  Tbeorie  von  der  Seelsorge  einzuordnen  sind,  wie  die 
Principienlebre  das  Unstattbafte  einer  allgemeinen  Disciplin  der 
Liturgik  (116)  und  das  Anrecbt  an  liturgiscbe  Handlungen  aucb 
fur  Kirchentatigkeiten  aufzuweisen  hatte  (200),  die  als  solche  eben- 
falls  wesentlicb  verschieden  vom  Cultus  der  Communiongemeinde 
sind.  In  welcher  Ausdebnung  dieses  Anteilrecht  an  liturgischem 
Handeln  specifischer  Art  von  der  Seelsorge  zu  bebaupten  ist,  bat 
die  Ausfiibrung  zu  erweisen.  Nur  das  Recht  selbst  war  bier 
principiell  zu  begriinden  und  damit  zugleich  das  Selbstandigkeits- 
recbt  unsrer  Disciplin  in  seinem  Ansprucb  zu  verstarken.  Ob- 
gleicb  dem  Communionleben  der  Gemeinde  entlebnt,  fallen  die 
Handlungen,  zu  denen  die  Pflicht  seelsorgerlicber  Kirchent&tigkeit 
principiell  treibt,  docb  ausserhalb  des  Kreises  desjenigen  Cultus- 
lebens,  in  dem  die  Communiongemeinde  ibr  Selbstleben  in 
scblecbthinniger  Gottesbeziebung  feiert.  Die  Wirkungen,  die  von 
daber  sicb  bis  in  die  seelsorgerlicbe  Sphare  binaus  geltend  macben, 
sind  schlechthiu  dynamischer  Art.  Dagegen  konnen  die  Veranstal- 
tungen,  welcbe  die  prop  by  laktiscbe  Seelsorge  als  solcbe  notig 
macbt,  sogut  wie  die  der  progressiven  aucb  liturgische  Form 
annelimen,  und  beide  tun  es  in  ibrer  Art  und  in  verscbiedenem 
Umfange. 


§  298. 

Diese  besondre  Gestaltung  des  seelsorgerlichen  Tuns  bringt 
nur  directer  zum  Bewusstsein,  dass  man  sich  auch  iiber  die  Or¬ 
gane,  denen  diese  Tatigkeit  speciell  zufallt,  klar  werden  muss; 
so  gewiss  die  Bestellung  solcher  und  der  Auftrag  an  sie  bei  alien 
Disciplinen  nur  als  ein  Reflex  davon  erscbeinen  kann,  dass  die 
betreffende  Tatigkeit  fur  die  Kirche  selbst  eine  wesentliche  und 
cbarakteristiscbe  ist.  Da  bewahrt  sich  bei  der  Seelsorge  ibre  Be- 
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dingtbeit  durch  die  Communionstufe  speciell  darin,  dass  das  eigene 
Interesse  der  Communiongemeinde  an  der  Erhaltung  aller  ihrer 
Glieder  auf  der  eutsprechenden  Stufe  die  Aufgabe  als  eine  Allen 
gleiclimSssig  befohlene  und  wechselseitig  geiibte  erscheinen  l&sst. 
Wenigstens  ftir  die  prophylaktische  Seelsorge  konnte  es  dann 
scbeinen  besonderer  Organe  gar  nicht  zu  bediirfen.  Bei  der  pro- 
gressiven  Seelsorge  dagegen  zwingen  die  miteinbedachten  Segens- 
handlungen  von  vornherein  an  besondere  Organe  zu  denken,  wel- 
cben  der  Vollzug  solcher  Handlungen  ordnungsm&ssig  zusteht. 
Ebendasselbe  wird  freilicb  auch  sofort  bezuglich  der  Prophylaxe 
erkannt,  sobald  als  Gegenstand  des  Sckutzes  nicht  nnr  die  Ge- 
meindeglieder,  sondern  andererseits  auch  die  Heiligttimer  der  Com¬ 
muniongemeinde  und  das  dem  entsprechende  Verhalten  in  Frage 
kommen.  Auch  ihrer  Heiligtiimer  Ehren  Wachterin  zwar  ist  die 
ganze  Gemeinde;  dennoch  hat  das  Amt,  das  in  den  Versammlun- 
gen  der  letzteren  selbst  das  hohere  Geben  vertritt,  auch  den  rech- 
ten  Gebrauch  dieser  Gaben,  die  Bereitung  daftir  und  die  Frucht 
daraus  in  erster  Linie  verantwortlich  zu  verwalten.  So  wenig  ist 
das  als  ein  iiberbleibender  Unmundigkeitsstand  anzusehen,  als  im 
Cultusleben  selber  die  Gemeinde  sich  in  Selbstbestimmung  bindet, 
solch  Amt  in  ihrer  Mitte  zu  haben  und  sich  gegeniiber  gebend 
tatig  zu  sehen  (222).  So  gewinnt  dann  in  dieser  Riicksicht  das 
Verhaltnis  der  Seelsorge  zum  Cultus  den  principiellen  Ausdruck, 
dass  bei  jener  eben  nur  Factoren  als  Organe  wirksam  werden 
konnen,  die  ihrerseits  Existenz-  wie  T&tigkeitsrecht  selbst  schon 
aus  den  Lebensformen  und  den  Grundlagen  der  Cultusgemeinde 
ableiten.  Dann  erscheinen  von  vornherein  Organe  der  Seelsorge 
und  Disciplin  aus  dem  Kreise  der  Laiengemeinde  so  berechtigt, 
als  eine  Organ-Beteiligung  des  Cultusamtes  obenan  unerlassig, 
das  Verhaltnis  der  Objecte  der  Seelsorge  aber  ganz  >  unter  dem- 
selben  Principe  und  Masse  der  Freiheit  wie  auf  der  Stufe  der  Com- 
munionreife  iiberhaupt. 


Definition. 
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§  294. 

Der  Name  Pastorallehre  oder  Poimenik  ist  daher  cor- 
recter  Weise  nicht  schlechthin  nur  von  Functionen  des  Hirten- 
amtes  fiir  sicli  zu  verstehen,  woraus  die  folgenreiche  Namens- 
und  Ideenverwirrung  entstand,  unter  »Pastoraltheologie«  das 
Gesammtgebiet  der  Praktischen  Theologie  befassen  zu  wol- 
len.  Vielmebr  will  mit  jenem  Namen  die  Grundform  aller  seel- 
sorgerlichen  Tfitigkeit  als  eine  »aufseheude«  bezeichnet  sein, 
nacb  der  Art  wie  Hirten  auf  ihre  Heerde  sehen;  wonach  dann 
das  specifische  Hirtenamt  nur  als  pars  potior  fiir  diese  Tfitigkeit 
in  Frage  kommt  und  seinerseits  wieder  nach  dem  iiberwiegenden 
Teil  seiner  Amtsaufgaben  diesen  Ehrentitel  fiibrt.  Seelsorgo 
im  Sinne  der  specifisehen  Function  lfisst  sich  dann  definieren : 
als  diejenige  Tfitigkeit  der  Kirche,  wonach  die  Com¬ 
munion  gemein  de  als  aus  ikr  eigenem  Lebensintere sse 
dafiir  Sorge  tragt  und  Veranstaltung  trifft,  dass  alle 
Entlassenheit  ihrer  Glieder  aus  dem  unmittelbaren 
Gemein schaftsgenuss  des  Cultuslebens  nicht  auch  als 
Yerlassenheit  von  dem  entsprechenden  Segens-  und 
Hirtengeleite  empfunden  werde,  damit  nicht  die  Ge- 
fahr  entstehe,  dass  das  Yerhalten  der  Gemeinde glie¬ 
der  auf  dem  Boden  ihrer  natiirlichen  Lebensbeziehun- 
gen  in  einen  Widerspruch  mit  den  Anfor derungen  der 
Communionhohe  trete,  der  zuletzt  auch  das  liebende 
Nachgehen  in  repr essive  Zucht  wandeln  miisste,  wie 
als  letztes  Mittel  der  Seelenbew  ahr  ung,  so  zum 
Schutze  der  Communio  nehre. 

Zu  diesem  Behufe  erweist  sich  die  aufsehende  Seelsorge  unter 
immer  neuer  Revision  der  erreichten  und  bewahrten  Communion- 
stufe  der  Cultusglieder  ebenso  als  verhiitende  Bewahrung  — :  pro- 
phylaktisch  — ,  wie  als  begleitendes  Mit-  und  Nachgehen  auf 
dem  Boden  des  natiirlichen  Lebens  bis  zu  segnender  Weihe  der 
wesentlichen  Beziehungen  des  letzteren  selbst  — :  progressiv. 
Constituieren  diese  beiden  Theile  das  eigentliche  corpus  der  Dis- 
ciplin,  so  muss  vor  der  anstaltlichen  auch  von  der  dynamischen 
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Wirkung  (285)  gehandelt  werden,  und  ebenso  fiihrt  auf  der  an- 
deren  Seite  die  vereinte  Rticksicht  von  Prophylaxe  und  pro- 
gressivem  Nackgehen  zuletzt  zu  der  Sondergestalt  der  re- 
pressiven  Zucht,  wie  zu  den  ausserordentlichen  Massnamen,  die 
unter  der  Idee  der  inner en  Mission  befasst  zu  werden  pflegen. 
Beide  Letzteren  lassen  sich  vereint  als  repressiv-reconci- 
liatorische  Tatigkeit  der  Seelsorge  und  so  die  Darstellung  der 
gesammten  Disciplin  in  drei  Hauptcapitel  zusammenfassen. 


Die  Literatur  der  Seelsorge  muss  vermoge  der  unklaren  Begriffsbe- 
stimmung  von  „Pastoraltheologie“  u.  dgl.  (§.  294)  iiberwiegend  unter  der 
Literatur  der  praktiscben  Tbeologie  gesucht  werden  (§.  126).  Specieller 
bieher  gehoren  unter  den  dort  Genannten:  Lohe,  Vinet,  Vilmar, 
Paludan-Muller  (S.  150).  Dazu  von  den  alteren  bes.  Godefr.  Olearius, 
collegium  pastorale.  Anleitung  z.  geistl.  Seelenkur.  Leipz.  1718  und  aus 
der  Neuzeit:  Rob.  Kiibel,  Umriss  der  Pastoraltheol.  Stuttg.  1874  (zuerst 
in  d.  Denkschrift  des  Seminars  zu  Herborn  1870/71).  —  Alex.  Schwei- 
zer,  Pastoraltbeorie  od.  d.  Lekre  von  d.  Seelsorge  des  ev.  Pfarrers. 
Leipzig  1874. 

Als  beachtenswerte  Quellen  sind  die  alteren  Casuisten  der 
luth.  Kirche  u.  die  Sammlungen  theol.  „consilia“  u.  ,.Bedenken“  wie  auch 
die  canones  der  alten  Kirche  (Hefei e,  Conciliengeschichte)  nicht  zu 
iibersehen.  Vgl.  Dedekenn,  thesaurus  consiliorum.  Hamb.  1624.  Jena 
1673;  Consilia  theol.  Witeb.  1664;  Ben.  Carpzov,  Jurisprudentia  con- 
sistorialis  c.  annott.  Andr.  Beyeri.  Leipz.  1721.  Spener,  Consilia  et 
judicia  theol.  lat.  Leipz.  1709;  dess,  theol.  Bedenken.  1707;  Letzte  theol. 
Bedd.  Halle  1711.  Baumgarten,  casuist.  Pastoraltheol.  Halle  1752. 
—  Balduin,  tractatus  de  casibus  conscientiae,  Witeb.  1628;  Konig, 
Casus  conscientiae.  Altdorf  1654;  Dunte,  decisiones  casuum  1664; 
Bechmann,  theol.  conscientlaria.  1692;  —  Dannhauer.  liber  conscien¬ 
tiae  apertus.  1679,  u.  A.  —  Die  Kirchen  ordnungen  s.  bei  der 
Kybernetik  (E).  Die  Literatur  fur  die  Einzelaufgaben  der  Seelsorge  s.  u. 
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I.  Die  prophylaktische  Seelsorge. 

Cap.  XY. 

a)  Die  dynamisch  seelsorgerlicheu  Vorbcdingungeii. 

§  295. 

Bildet  die  mit  der  Communionstufe  erreichte  Ziclhoho  (§  284) 
den  Massstab  ftlr  die  mit  der  Seelsorge  zundchst  eintretende  Pro- 
phylaxe,  so  wird  jede  besondere  Veraustaltung  und  Tatigkeit  fttr 
diesen  Zweck  mebr  oder  minder  illusoriscb ,  wenn  entweder  das 
Cultusleben  und  der  Gemeindezusammenschluss  auf  dieser  Stufe 
solcher  Idealhohe  factiscb  gar  nicht  entspricht,  oder  fur  entspre- 
chende  Einftigung  der  Einzelglieder  in  diese  Gemeinde  die  rechte 
Sorge  nicht  getragen  wird.  Tatsachlich  erwachsen  von  dem 
Mangel  dieser  Voraussetznngen  aus  der  selbstandigen  Seelsorger- 
tatigkeit  die  grossten  und  teilweis  uniiberwindlicho  Hindernisse. 
Darin  liegt  die  Notigung,  obenan  von  diesen  Vorbedingungen  zu 
handeln ,  deren  Hertiberwirken  in  dem  Masse  als  dynamisch  seel- 
sorgerliches  (§  285)  bezeichnet  werden  darf,  in  welchem  aller 
gliicklicbe  Erfolg  der  specifischen  Seelsorgerfunction  davon  ab- 
hangig  ist.  Konnte  Seelsorge,  als  Erhaltung  gedacbt,  uberhaupt 
eher  den  Eindruck  einer  blosen  Pertinenz  des  Cultuslebens  machen, 
so  wird  von  der  Kraft  und  Weihe  des  Zusammenschlusses  der  Ge¬ 
meinde  in  diesem ,  wie  von  der  Gesundheit  und  Bewusstheit  des 
Gemeindelebens  auf  der  Communionstufe  uberhaupt  alle  directe 
Riickwirkung  auf  die  einzelnen  Gemeindeglieder  in  ihrer  Entlas- 
senheit  aus  dem  unmittelbaren  Gemeinschaftsleben  (§  285)  abhan- 
gen.  Die  seelsorgerlich  berechnete  Form  des  Cultuslebens  wie  der 
Gemeindeverfassung  bildet  daher  den  Kern  dieser  Voraussetzungen. 
Da  zu  der  letzteren  speciell  auch  die  Aemter  fur  Seelsorge  ge- 
hbren,  sowol  das  Hirtenamt  wie  die  gemeindlichen  Hilfsorgane, 
so  lasst  sich,  was  ublicherweise  ordnungslos  vorangeschickt  zu 
werden  pflegt :  die  Anforderungen  an  diese  Amtstrager,  soweit  sie 
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personlicher  Art  sind  und  deren  tatsachliche  Leistungsfahigkeit 
bedingen,  an  diesem  Punkte  den  dynamischen  Voraussetzungen 
organisck  einordnen.  In  erster  Stelle  aber,  und  zugleich  als  von 
einer  Vorbedingung  entscheidendster  Wirkung,  ist  davon  zu  han- 
deln,  dass  die  Art  der  Einfugung  der  neuen  Glieder  der  Com- 
muniongemeinde  in  sich  den  Quellpunkt  alter  dynamischen  Wir¬ 
kung  fiir  ihre  Erhaltung  auf  der  crreichten  Stufe  bilden  miisse. 

§  296. 

Sehon  der  Vergleich  der  menschlich  sittlicheu  Padagogik 
diento  zu  der  Erinnerung,  dass  wo  die  Erziehung  ihr  Werk  nicht 
wahrhaft  vollbracht  hat5  die  Fahigkeit  fiir  die  Selbsterziehung 
und  die  entsprechende  Hingabe  an  die  Erziehung  des  Lebens  not- 
wendig  fehlen  wird  (§  290).  Die  Lehre  von  der  kirchlichen  Er¬ 
ziehung  geht  daher  nach  principieller  Ordnung  der  Lehre  vom 
kirchlichen  Reifeleben  voraus.  Eben  dort  waren  deshalb  auch  die 
wesentlichen  Grundsatze  bereits  zu  erortern  (cap.  IX).  Dass  her- 
kommlich  alle  directe  Erziehung  kirchlicher  Art  ihren  Abschluss 
mit  einer  Altersstufe  findet,  auf  der  die  menschlich  sittliche  Er¬ 
ziehung  selbst  langhin  noch  ihr  Ziel  nicht  finden  kann,  muss  der 
Erfullung  wesentlichster  Aufgaben  jener  die  schwersten  Hinder- 
nisse  bereiten.  Das  war  ebenso  an  seinem  Orte  zuzugestehen 
(§  183),  als  sich  die  Treue  obenan  des  Seelsorgeramtes  in  seiner 
Beteiligung  an  dem  Katechumenate  dadurch  nur  zu  verdoppel- 
tem  Eifer  angespornt  fiihlen  kann.  Auf  den  Teil  der  Katechu- 
menenerziehung,  der  dort  schon  als  der  »seelsorgerlich  kirchliche« 
speciell  zu  bezeichnen  war  (§  188  ff.) ,  hat  sich  dann  der  Riick- 
blick  zumal  zu  coneentrieren.  Gilt  es  aber,  durch  die  weitere 
seelsorgerliche  Tatigkeit  die  Gemeindeglieder  obenan  auf  der  be- 
wusst  erlangten  Communionstufe  erhalten,  so  fallt  von  hier  aus 
ein  ganz  neues  Licht  auf  die  Grundbestimmung ,  alle  kirchliche 
Erziehung  als  zwischen  den  Polen  der  Taufe  (§  159  f.)  und  des 
ersten  Abendmahles  (§  165)  sich  bewegende,  und  die  ganze  Haus- 
und  Schulerziehung  (§  185  ff.)  in  diese  mit  einzufassen.  Nicht 
minder  aber  tritt  es  jetzt  erst  in  voiles  Licht,  was  es  bedeutet, 
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ob  die  Concurrenz  des  Geistlicben  auf  jenen  fruberen  Stufen  des 
Katechumenates  entweder  ganz  feblt  oder  in  einer  obligaten  Auf- 
sicbt  anfgeht,  nnd  noch  mehr  ob  sein  directer  Anteil  an  der  Ka- 
tecbumenatserziehung  selbst  wieder  nur  als  Unterricht  gefasst 
wird  (§  188)  oder  ob  es  zu  einer  vorbereitend  gemeindlichen  Zu- 
sammenfassung  der  jeweiligen  Katechumenen  kommt,  getragen  von 
der  Richtung  auf  seelsorgerliches  Handeln  mit  ibnen  (S.  225  f.) 
zu  dem  Zwecke  ibrer  Befahigung,  in  personlicber  Tat  der  Ent- 
scbeidung  ihren  Taufbund  bewusst  zu  erneuern  (§  164)  und  selb- 
standige  Glieder  wie  der  Confessionskirche,  so  der  Communion- 
gemeinde  im  Hinblick  auf  alle  derselbem  kiinftig  schuldige  Dienste 
zu  werden  (S.  226).  Wie  viel  zur  Klarstellung  dieses  Zieles,  so- 
wie  zu  nachwirkendem  Eindruck  dieser  Zielerreicbung  eine  orga- 
niscbe  Gestaltung  der  Confirmationshandlung  selbst  beitragen 
kann,  war  ebenfalls  voraussetzungsmassig  zu  bebandeln  (§  195  f.). 
Wenn  endlich  bei  der  seelsorgerlieben  Durcbfiihrung  des  Katecbu- 
menates  specieller  Nachdruck  auf  die  Gestaltung  der  ersten 
Beicbte  und  die  Anleitung  dafiir  zu  legen  war  (§  189),  so  wird 
sicb  der  Wert  dieses  Pflicbtmomentes  ganz  speciell  da  bewabren, 
wo  die  Durchfiihrung  eines  specifiscb  beicbtvaterlicben  Verbalt- 
nisses  als  wesentlicbe  Grundlage  aller  anstaltlicb  geordneten  Seel- 
sorge  an  den  Gliedern  der  Communiongemeinde  zu  besprecben  ist 
(Cap.  XVI). 


§  297. 

Mit  der  ersten  Communionfeier  am  Confirmationstage  (§  197) 
sind  die  neuen  Glieder  actuell  scbon  der  Cultusgemeinde  einge- 
ftigt.  Von  diesem  Momente  an  soil  das  Cultusleben  der  Com¬ 
muniongemeinde  selbst  den  fiir  alle  Folgezeit  entscheidendon  dy- 
namischen  Einfluss  des  fiihlbaren  Zusammenscblusses  austiben,  der 
die  Gemeindeglieder  auch  in  ihrer  Vereinzelung  auf  dem  Boden 
des  Privat-  und  irdischen  Berufslebens  nicht  verlasst.  So  entstebt 
die  weitere  Frage  urn  diejenige  Organisation  des  Cultuslebens, 
welcbe  diese  Wirkung  in  moglichst  vollem  Masse  sichert.  Der 
Wert  »der  Versammlung«  im  Cultusleben  der  Gemeinde  tritt  so 
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dem  Begriffe  der  Entlassung  (§  285)  und  der  dadurch  bedingten 
Vereinzelung  der  Gemeindeglieder  gegeniiber  erst  in  seiner  ent- 
scheidenden  Bedeutung  bervor,  und  nichts,  was  aucb  als  tiusser- 
licber  Factor  ftir  jenen  Zweck  in  Betracbt  kommt,  darf  dann  als 
scblecbthin  wertloses  Moment  gelten.  Wenn  aber  principiell  be- 
reits  die  Yorstellung  eines  aucb  ausserlich  scblecbthin  durchge- 
ftihrten  Zusammenscblusses  als  irrig  abzuweisen  war  (§  285),  so 
wird  dabei  iiberbaupt  nicht  so  sehr  der  Nachdruck  auf  das  quan¬ 
titative  Mass  als  auf  die  Qualitat  des  gottesdienstlichen  Gemein- 
schaftslebens  zu  legen  sein ,  und  der  Zweck  der  »Sammlung«  in- 
jierlicher  mid  wesentlicber  Art  aucb  an  dem  Begriif  derVersamm- 
lung  als  das  Entscbeidende  gelten  miissen.  Damit  ist  zun&chst 
Alles  abgewiesen,  was,  wenn  auch  in  besserer  Meinung  und  mit 
scbeinbarem  Erfolg,  den  ausseren  und  quantitativen  Anteil  an  den 
Gemeindeversammlungen  zu  steigern  geschieht,  soweit  dadurch 
nicht  das  Bewusstsein  der  Zugehorigkeit  zur  glaubigen  Gemeinde 
und  die  innere  Sammlung  gestarkt  wird.  Eine  djnamiscb  seel- 
sorgerliche  Wirkung  geht  davon  so  wenig  aus,  dass  vielmehr  die 
Tauschung  iiber  die  wesentlicben  Bedingungen  des  Gemeiudezu- 
sammenhanges  dadurch  erboht  wird.  Positiv  dient  vielmehr  der 
Sammlung  im  hochsten  Sinne  des  Wortes  allzeit  die  recbte  und 
reichliche  Speudung  der  gottlicben  Gnadenmittel  in  erster  Linie. 
Damit  brauobt  nach  Seite  der  Segnung  mit  dem  Worte  die  Auf- 
gabe  nicht  ftir  ausgescblossen  gelten,  dass  aucb  alle  Kraft  mensch- 
licber  Beredsamkeit  in  den  Dienst  des  beiligeu  Zweckes  gestellt 
werde;  aber  eben  als  Zweck  dieses  Strebeus  aucb  muss  die  seel- 
sorgerlich  berecbnete  und  auf  cbristlichen  Heils-  und  Heiligungs- 
stand  abzweckendo  Predigtweise  allein  gelten.  Deren  aber  bedarf 
es  in  dem  Sinne  aucb,  dass  die  orthodoxeste  Predigt,  die  bios 
lehrt,  den  specifisch  seelsorgerlichen  Zweck  nicht  ausreichend  erftillt. 
Nicht  minder  muss  es  befremden,  wenn  gerade  vom  orthodoxen 
Standpunkte  aus  vor  zu  baufigem  Communiongenuss,  als  die  Glau¬ 
bigen  durch  Sicherheit  gefahrdend,  gewarnt  wird;  da  an  sich 
die  Betatigung  innerlicbster  Lebensgemeinscbaft  mit  dem  Herrn 
den  Vorzug  baben  muss  vor  einem  Gebrauch  des  Sacramentes,  der 
einer  zeitweiligen  Seelenarzenei  ahnlicher  siebt.  Bei  alle  dem  ware 
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es  jedoch  oinseitig,  nur  in  der  sacramental  gearteten  Segnung  die 
Krafte  naclihaltigen  Gemeindezusammenschlusses  zu  suchen.  Zwar 
nicht  der  Cultus  des  liturgisch  Schonen  ist  es,  den  man  danoben 
anzurufen  hat,  aber  wol  gilt  es  den  Sinn  fur  das  Sacrificielle  im 
hochsten  Sinne,  d.  h.  fiir  Anbetung  im  Heiligtum  und  den  Gemeinde- 
zusammenschluss  im  Gebete  nach  Moglichkeit  zu  st&rken.  Eroffnet 
sich  damit  iiberhaupt  die  Perspective  auf  die  gemeindlicke  Ver- 
wertung  der  Nebengottesdienste  (§  211),  so  gewinnen  von  daher 
friiher  im  organischen  Zusammenhang  des  Cultuslebcns  besprochene 
Specialzwecke  der  Gemeindeversammlung  zu  besonderer  Vereinigung 
der  reiferen  Gemeindeglieder  in  homiletischen  (§  208) ,  wie  in 
Abendmahlsversammlungen  (§  217)  neue  und  hohere  Bedcutung 
fiir  die  seelsorgerliche  Nachwirkung. 

§  298. 

Auf  das  gemeinsame  Cultusleben  erscheint  vielfach  aus- 
schliesslich  das  Bowusstsein  eines  gemeindliclien  Lebenszusammen- 
hanges  bei  den  Gemeindegliedern  der  lutherischen  Kirche  be- 
scbrankt;  soweit  nicht  in  confessionell  gemischten  Gegenden  der 
Gegensatz  oder  innerbalb  der  Localgemeinde  der  engere  Bruder- 
kreis  das  Zusammenhangsgefiikl  steigert.  Je  ausschliesslicher  aber 
der  Cultus  fiir  die  Erhaltung  des  Gemeinschaftsgefuhles  einstehen 
muss,  uni  so  breiter  machen  sich  im  Zustande  der  cultischen  Yer- 
einzelung  der  Gemeindeglieder  die  andersartigen  Interessen  des 
biirgerlichen  und  natiirlichen  Lebens  geltend  (§  288).  Die  Ge- 
meinden  als  solche  pflegen  sich  fast  nur  noch  als  biirgerliche 
Localgemeinden  zu  fiihlen,  wenn  nicht  auch  ein  organisch  geglie- 
dertes  Verfassungsleben  in  denselben  das  kirchliche  Zusammen- 
hangsgefiihl  lebendig  erhalt;  —  ein  Umstand,  der  erklart,  warum 
in  reformierten  Kirchenkreisen  erfahrungsmassig  mehr  Zusammen- 
hangsbewusstsein  gefunden  wird.  Handelte  es  sich  alloin  um  Kir- 
chenverfassung  im  specifischen  Sinne,  so  gehorte  die  ganze  Be- 
trachtung  nicht  eigentlich  hieher.  Jo  mehr  das  Verfassungs- 
intercsse  einseitig  auf  die  Zusammenfassung  ganzer  Kirchenkorper 

unter  ihrom  Kirchenregimente  gerichtct  ist,  desto  weniger  Zusam- 
v.  Zezscbwitz,  System  d.  prukt.  Tbcologic.  32 
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menhangsgefuhl  wird  von  Yerfassungs  wegen  in  der  Peripherie  zu 
finden  sein  ;  desto  weniger  Sinn  fur  Selbstregierung  und  heilsame 
Selbsthilfe  in  den  Einzelgemeinden — :  und  nur  wo  dieser  lebt,  er- 
wacht  in  den  Gemeindegliedern  ein  lebendigeres  Interesse  an  ibrem 
kirchlichen  Gemeinwesen.  Trotz  der  vielen  Gebrechen ,  die  das 
lutherische  Preikirchentum  zu  zeigen  pflegt,  bewahrt  es  in  dieser 
Hinsicht  die  belebende  Macht  aller  Selbsthilfe.  Soweit  man  jenen 
Gefahren  der  Centralisation  durch  Gemeindevertretung  in  den 
Synoden  Abhilfe  zu  schaffen  sucht,  wird  auch  dadurch  mehr  nur 
ein  kirehenpolitisches  Interesse  gefordert.  Das  gemeindliche  Zu- 
sammenhangsgefuhl  hangt,  soweit  Verfassungszustande  es  st^rkon 
miissen ,  aussehliesslich  davon  ab ,  dass  die  Einzelgemeinde  als 
lebendig  gegliederter  Organismus  jedern  reifen  Gliede  gewisse  Auf- 
forderungen  und  Gelegenheiten  zur  Mitarbeit  am  kirchlichen  Ge- 
meinleben  gewahrt.  Will  doch  die  Confirmation  der  Catechumenen 
als  eine  Handlung  des  Gebetes  um  und  der  Zusicherung  von 
geistlichen  Gaben  verstanden  werden,  die  jedes  Kirchenglied  an 
seinem  Orte  zu  Dienst  der  Gemeinde  betatigen  soil  (§  194  ff.). 
Gemeindeverfassung,  die  dies  ermoglicht  und  ordnet,  gehort  dann 
—  obgleich  noch  Seite  der  Susseren  Organisieruug  erst  sub  E  zu 
besprechen  —  so  gewiss  schou  zu  den  Voraussetzungen  des  Ge- 
meindelebens  auf  der  Communionstufe ,  als  das  Cultusamt  selbst ' 
und  seine  Bestellung  (§  223  ff.).  Der  Idee  des  Hirten-  und 
Wachteramtes,  wie  sie  nach  luthei’ischem  Kirchenbegriffe  zuoberst 
aus  dem  Gnadenmitteldienst  (§  293)  sich  ableitet,  entspricht  es 
zunachst,  dass  fur  den  Zusammenhalt  und  das  Zusammenhangs- 
gefiihl  der  Heerde  allzeit  die  rechte,  ebenso  weise  als  hingebende, 
Hirtenfiihrung  die  organische  und  tatsachlich  entscheidende  Unter- 
lage  bilden  wird.  Aber  wie  dem  geistlichen  Amto,  wenu  es  als 
das  schlechthin  allein  active  fortan  in  der  Einzelgemeinde  in  Frage 
kame,  ungebiihrliche  und  unleistbare  Lasten  aufgebunden  wiirden, 
so  involviert  der  lutherische  Kirchen-  und  Gemeindebegriff  auch 
principiell  eine  »Gemeindeactualitat«  und  darin  griindende  Be- 
rechtigung  zur  Selbsttatigkeit,  die  alle  einseitige  Bevormundung 
der  Gemeinden  durch  das  Pfarramt  als  Abnormitat  verurteilt. 
Wahre  Hirtenweisheit  weiss  vielmehr  die  eigensten  Aufgaben  an 
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der  Gemeinde  nicht  besser  zu  fordern ,  als  durch  die  Emvcckung 
der  letzteren  zu  Mitarbeit  aller  Art  und  wird,  aucb  wo  keine  ge- 
meingiltigen  Verfassungsformen  dem  zu  Hilfe  kommen,  selbst- 
erfinderisch  genug  sich  beweisen,  um  durch  Begriindung  von  aller- 
lei  Freitatigkeit  und  entsprechend  kleinen  Aemtern  zu  Dienst  des 
Ganzen  wie  durch  gemeinsame  Beratung  aller  kirchlichen  Interes- 
sen  in  Versammlung  der  reifen  Gemeindeglieder ,  in  den  letzteren 
alien  mehr  und  mehr  ein  Bewnsstsein  gliedlicher  Yerbundenheit 
zu  erwecken ,  dessen  erhaltende  Kraft  sich  grade  auch  ausserhalb 
der  actuellen  Cultusvereinigung  der  Gemeinde  wirksam  erwoisen 
wird,  zu  hochster  dynamischer  Forderung  aller  weiteren  seelsor- 
gerlichen  Tatigkeit. 


§  299. 

Dann  ergeben  sich  von  selbst  Anforderungcn  personlicher  Art 
zunachst  an  das  Hirtenamt,  die  verschieden  von  denen  fur  rein 
cultische  Dienste  dazu  erforderlich  sind,  dass  es  gelinge  ,  die  Ge- 
meinde  so  bediirfnisvoll  und  so  selbstt&tig  zugleich  um  das  Hir¬ 
tenamt  zu  sammelu  und  gesammelt  zu  erbalten,  dass  dieses  ebenso 
seine  seelsorgerliche  Weide-  und  Wachterpflicht  tatsachlich  durch- 
fiihren  kann,  als  die  Gemeinde  von  einem  Geftihle  der  gliedlichen 
Yerbundenheit  durchdrungen  wird,  das  an  sich  schon  kein  Ver- 
lassenheitsgefiihl  bei  den  Einzelnen  aufkommen  lasst.  So,  als  Vor- 
bedingungen  des  Wirkens  gehoren  die  erforderlichen  Eigenscliaften 
des  Hirten  speciell  zu  den  dynamischen  Factoren  aller  Seelsorger- 
tatigkeit. 

Die  Schrift  selbst  lehrt  in  den  namentlich  von  P  a  u  1  u  s  mit 
erschopfender  Vollstandigkeit  aufgezShlten  Yoraussetzungen  fur 
rechte  Fiihrung  des  geistlichen  Amtes  einerseits  Anforderungon 
unterscheiden ,  die  mit  der  Verheissung  besonderer  Amtsgabon 
selbst  gedeckt  sind;  andererseits  solche,  die  sich  schlechthin  auf 
das  personliche  Verbalten  sittlicher  Art,  aber  innerhalb  der 
Amtsspharo,  beziehen.  So  gewiss  dabei  dasselbe  Amt  zugleich  ftir 
cultisches  Leben  wie  fiir  Gemeindeverfassung  in  Frage  kommt  und 

die  seelsorgerliche  Tatigkeit  selbst  eine  fiir  jene  beiden  Lebens- 
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functionen  zugleich  riick-  und  vorwirkende  Stellung  einnimmt, 
wird  es  zwar  unvermeidlich  sein,  dass  Amtseigenschaften  hier  zur 
Durchsprache  kommen,  welche  nicht  minder  fur  den  Geistlichen 
als  Homileten  wie  ftir  das  Amt  in  kybernetischer  Tatigkeit  Vor- 
bedingungen  sind;  im  Grunde  aber  dient  dies  nur  zum  Beweis, 
dass  die  seelsorgende  Function  alles  Kirchenamt  als  solches  nacb 
seiner  centralen  Bedeutung  und  mit  iiberwiegend  personlicher 
LeistungsfUhigkeit  in  Anspruch  nimmt.  Andererseits  verteilt  sich 
auch  der  Umfang  der  Anforderungen  nach  den  Unterschieden 
bloser  Laiengehilfen  im  Wachteramt,  wie  der  zugleich  das  Ganze 
einer  Bekenntnisgemeinschaft  in  kirchenregimentlicher  Form  um- 
fassenden  Wachteraufgabe,  von  der  welche  das'  Cultus-  als  Wach¬ 
teramt  speciell  an  einer  Einzelgemeinde  hat.  Nach  friiheren  Vor- 
aussetzungen  aber  (§  293)  vertritt  das  letztere  mit  Recht  die 
Grundform  neben  den  anderweiten  Eigenarten. 

§  300. 

Wenn  endlich  der  Umfang  und  die  Idealitat  dieser  Anfor¬ 
derungen  alles  Mass  natiirlicher  Individualbegabung  iiberschreitet, 
so  wird  dadurch  weder  der  Zusammenhang  der  geistlichen  Gaben 
mit  den  nattirlichen  Geistes-  und  Charakteranlagen  schlechthin 
illusorisch,  noch  darf  relativ  beschr&nktere  natiirliche  Begabung 
als  Entschuldigungs-  oder  Ablehnungsgrund  iiberhaupt  auftreten, 
so  gewiss  als  die  Charismen  fur  den  iiberkommenen  Amtsdionst 
ausdriicklich  auch  als  Gnadenersatz  vermeint  sind ;  der  hochste 
Gabenreichtum  vielmehr  auch  von  der  Treue  in  der  Uebung  ab- 
h&ngig  ist,  und  daher  letztlich  alle  Amtsanforderungen  in  der 
Einen  —  der  Haushaltertreue  (1  Cor.  4.  2),  gestiitzt  auf  die  spc- 
ciellen  Verheissungen  fur  das  Gebet  in  solcher  Lage,  aufgehen. 

Weil  damit  alle  Leistungsfahigkeit  geistlicher  Art  endlich 
auf  ein  durchgeftihrtes  geistliches  Leben  personlicher  Art  zuriick- 
weist,  werden  an  diesem  Orte  nicht  mit  Unrecht  auch  die  Anfor¬ 
derungen  besprochen,  die  von  alther  als  specifische  Lebensregeln  ftir 
Theologen  oder  »Geistliche«  gegolten.  Formulierte  .man  die  cen- 
trale  Triologie  derselben  im  Mittelalter  iiberwiegend  als :  »meditatio, 
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oratio  und  contemplatio« ,  so  trat  seit  der  Reformationszeit  an 
Stelle  der  letzteren  charakteristisch  genng  die  »tentatio«,  und 
empfiehlt  sich  iiberhaupt,  schon  nach  lilterem  Vorbilde,  diese  An- 
forderungen  vielmehr  quadrivisch  zu  fassen  durch  Hinzuname  der 
»lectio«  an  erster  Stelle.  Erfahrung  dUrfte  freilich  lehren,  dass 
die  ausfiihrlichere  Besprechung  dieser  Regeln  fruchtbarer  ftir  die 
Grundlegung  der  Homiletik  verwertet  wird. 


§  301. 

Soweit  das  Gemeinsckaftsleben  auf  der  Communionstufe  solche 
Wachtert&tigkeit  iiberhaupt  erfordert,  ist  auch  ein  Vollzug  der- 
selben  in  Riicksicht  auf  die  Gesammtgemeinschaft  zugleich  mit- 
einbedacht.  Aber  billig  wird  dies  dann  als  Pertinenz  der  kyber- 
netischen  Tatigkeit  (E)  behandelt,  um  so  mehr,  als  was  bei  der 
seelsorgerlichen  Function  iiberwiegend  der  Gemeinde  gewidmete 
HirtentStigkeit  ist,  unter  jenem  Gesichtspunkt  als  an  dem  Einzel- 
hirten  selbst  auch  betatigte  Oberaufsicht  in  Frage  komrat.  Ein 
dynamisch-seelsorgerliches  Moment  bleibt  auch  dies ;  aber  in  Form 
seelsorgerlicher  Anlage  der  Kirchen  verfassung  als  solcher.  — 
So  gewiss  dagegen  die  Gemeinde  verfassung  im  besonderen 
Sinne  mit  dem  Cultusleben  selbst  die  gleiche  Beziehung  auf  die 
Einzelgemeinde  einhalt,  und  deshalb  eine  ganze  Reihe  dynamischer 
Voraussetzungen  dieser  Art  hier  schon  voraussetzungsweise  anzu- 
ftihren  waren  (§  299):  so  gewiss  gehort  speciell  hieher  die  Not- 
wendigkeit  der  Aufstellung  von  Gemeindegehilfen,  die  bei  der 
seelsorgerlichen  Aufgabe  in  ihrem  ganzen  Umfange  in  charak- 
teristischer  Weise  die  Interessen  und  den  Beruf  der  Communion- 
gemeinde  vertreten,  in  Form  des  Selbstlebens  und  der  Selbstatig- 
keit  den  Eifer  der  letzteren  bewkhrend ,  als  Gesammtheit  wie  im 
Stande  der  Einzelglieder  auf  der  Communionhohe  erhalten  zu 
bleiben.  Im  Allgemeinen  hat  iiberwiegend  nur  die  reformierte 
Kirche  dieser  Selbsterbaltungspflicht  zu  gentigen,  dauernd  Fiir- 
sorge  gewidmet  (§  60),  und  entsprechendes  Interesse  in  der 
lutlierischen  Kirche  sich  nach  der  ersten  reformatorischen  Epoche 
iiberwiegend  nur  in  zugleich  reformiert  beeinflussten  Kirchen- 
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provinzen  (Hessen)  bewakrt.  Aber  wo  immer  von  lutheriscbem 
Principe  aus  die  Aufgabe  selbst  ins  Auge  gefasst  worden,  zeigt 
sich  der  charakteristische  Unterscbied,  dass  entsprecbend  dera 
auderen  Sacramentsbegriffe  und  in  bewusstem  Gegensatz  zu  rcfor- 
mierter  Gemeindeverfassung,  die  Lntberaner  das  cultische  Amt 
der  Gnadenmittelverwaltung  als  die  nackste  und  letztverantwort- 
licbe  Instanz  aller  Gemeindeseelsorge  und  die  daneben  allerdings 
unentbekrlicke  Gemeindevertretung  nur  als  eigentliches  Hilfsamt 
jener  Instanz  fassen. 

Dann  wird,  was  als  anstaltliche  Form  seelsorgerlicber  Propky- 
laxe  neben  der  bislier  betrackteten  dynamiscken  zu  bezeicknen  ist, 
in  erster  Liuie  an  das  specifiscke  Gnadenmittelleben  der  Com- 
muniongemeinde  ankniipfen. 


Cap.  XVI. 

b)  Die  prophylaktische  Seelsorge  in  austaltlicheu  Fonnen. 

§  302. 

Entsckeidet  der  Grundbegriff  der  Entlassung  der  Gemeinde- 
glieder  aus  dem  gescklossenen  Cultusleben  liber  das  Bediirfnis 
eiuer  besonderen  seelsorgerlicken  Function  (§  288),  so  wiirde  ent- 
sprechend  jede  Erneuerung  der  gottesdienstlichen  Versammlung 
als  Incidenzpunkt  der  Probe  in  Frage  kommen.  Aber  so  wenig 
damit  eine  Controle  iiber  die  Einzelnen  ermoglicht  ist,  so  wenig 
ware  auck  durck  solcke  der  Propkylaxe  an  sick  geniigt.  Fiir  die- 
sen  Zweck  wird  vielmekr  ein  Act  in  Frage  zu  nekmen  sein,  der 
seinem  Wesen  nack  sowol  eine  Controle  der  Einzelglieder  durck 
das  Amt  der  Gnadenmittelverwaltung  als  eine  Revision  der  grund- 
legenden  Bedingungen  aller  Communiongemeinsckaft  in  sick 
sckliesst.  Wo  dieser  zu  finden,  l&sst  sick  am  sickersten  von  dem 
Punkte  aus  erkennen ,  an  dem  unter  Respicienz  und  Vermittlung 
des  Cultusamtes  die  Aufname  zur  selbstandigen  Gliedsckaft  an  der 
Communiongemeinde  stattfindet,  von  deren  folgenreick  dynamiscker 
Bedeutung  oben  zu  handeln  war  (§  296).  Dem  Zielpunkte  aller 
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kircblicbon  Erziehung  in  der  ersteu  Communion  (§  297)  entspre- 
cliend,  muss  als  diese  Gelegenbeit  immer  neuer  Revision  der  Vor- 
bedingungen  und  somit  als  entscheidender  Incidenzpunkt  anstalt- 
lich  geordneter  Propbylaxe  jeder  neue  Abendmablsgenus9  der  Ge- 
meindeglieder  gelten,  da  bei  diesem  aus  principiellen  Griinden  eine 
kirchliche  Veranstaltung  sicb  als  unerllissig  erweisen  wird,  deren 
spocieller  Zweck  die  Priifung  der  einzelnen  Communionglieder  ist,  — 
eine  Priifung,  deren  letztinstanzliche  Yermittlung  dem  Amto  der 
Gnadenmittelverwaltung  wesentlich  zufallen  muss. 

§  303. 

Ehe  von  dieser  Veranstaltung  selbst  geredet  werden  kann, 
sind  einige  allgemeine  Gesichtspunkte  als  Consequenzen  wie  als 
Voraussetzungen  dieses  Incidenzpunktes  zu  besprecben.  Zuniichst 
kann  es  auffallen ,  dass  als  erster  Ausgangspunkt  anstaltlich  ge¬ 
ordneter  Seelsorge  eine  Gelegenheit  namhaft  gemacht  wird ,  bei 
der  das  Amt  von  vornkerein  mehr  als  das  gesuchte  denn  als  das 
suchende  erscheint.  Die  moderne  Auffassung  der  seelsorgerlichen 
Aufgabe  ineliniert  dagegen  grade  zur  vornebmlichen  Betonung  der 
letzteren  Pflicbt.  An  sicb  freilich  sollte,  der  ideellen  Hohe  des 
Commuuioulebens  uberbaupt  entsprecbend ,  vielmebr  die  Voraus- 
setzung  walten,  dass  wo  uberbaupt  Selbstleben  und  Selbsterziebung 
die  organiscbeu  Lebensformen  bilden  (§  290),  der  Gemeinde  aucb 
in  ibrem  Verhaltnis  zum  Amte  die  Initiative  zufalle;  ein  ander- 
weites  Verbalten  des  Amtes  dagegen  mebr  nur  bei  Anl&ssen 
repressiver  oder  in  neuer  Form  notig  werdender  missio- 
narischer  Seelsorge  eintrete  (§  290  f.).  Dass  dennocb  die  pro- 
pbylaktiscbe  Seelsorge,  wo  sie  in  recbter  Treue  getibt  wird,  ibrer- 
seits  aucb  zu  einem  Nacbgeben  gegeniiber  den  einzelnen  Gemeinde- 
gliedern  reichlicb  Anlass  finden  wird ,  ergibt  sich  aus  der  nach- 
folgenden  Untersucbung  von  selbst  und  entspricbt  principiell  dem 
relativ  bedrobenden  Einfluss,  den  die  natiirlicben  und  privaten 
Berufs-  und  Person verbaltnisse  auf  die  andersartige  Cultusgemein- 
scbaft  der  Gemeindeglieder  iiben,  resp.  im  Unterscbiede  von  dieser 
entfalten  (§  288).  Hier  aber  ist  zunachst  dem  Irrtum  zu  webren, 
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dass  private  Hausseelsorge  irgendwie  als  Aequivalent  ausreiche, 
wo  die  offentlicbe  Darbietung  von  Wort  und  Sacrament  ihre  aus- 
giebige  Wirkung  auch  in  seelsorgerlicher  Beziehung  fiberhaupt 
nicbt  oder  nicbt  mehr  iibt.  In  rein  praktiscber  Hinsicbt  pflegt 
dabei  zugleiek  iibersehen  zn  werden,  wie  viel  schwerer  eino  all- 
gemeine  Hausseelsorge  fair  sicb  durcbffibrbar  ist,  nicht  nur  wegen 
der  Dimensionen  in  Stadten,  sondern  wegen  der  gemeiniglick  miss- 
licheren  Aufname  der  Initiative  auf  dem  Lande  und  ihi’er  Aus- 
fiihrung  durcb  Neulinge ;  -wabrend  umgekehrt  sicb  das  Amt  tiber- 
all  in  der  ungleich  gliicklicheren  Lage  findet,  wo  in  ordnungs- 
massiger  Foi'in  die  Initiative  der  Beziebungen  von  den  Gemeinde- 
gliedern  selbst  ausgeht. 


§  304. 

Andererseits  erscbeint  als  notwendige  Voraussetzung  fur  solclie 
Amtswirksamkeit  ein  geordneter  Par ocbialzusammenbang  der 
Einzelgemeinde  mit  ibrem  Seelsorger.  Erscbeint  dies  praktiscb 
auf.  dem  Lande  als  uberwiegend  nocb  durch  die  bestebenden  Ver- 
h&ltnisse  garantiert,  so  wiirde  der  damit  seelsorgerlicb  gewiibrte 
Vorteil  docb  wesentlicb  unverwertet  bleiben,  wenn  man  sicb  der 
aus  der  Sacbe  selbst  erfliessenden  Aufgabe  iiberboben  eracbtete, 
nicbt  nur  sorgfaltige  Beicbtregister ,  sondeni  iiberbaupt  passend 
geordnete  Personalverzeicbnisse  speciell  der  selbst^ndigen  Com- 
munionglieder  seiner  Gemeinde  zum  Behufe  einer  einganglicb  seel- 
sorgerlicben  Respicienz  zu  fiibren.  Erst  damit  gewinnt  der  Wert 
organisch  geordneter  Parocbialverbaltnisse  voile  praktiscbe  Bedeu- 
tung  fur  die  Seelsorge.  Dasselbe  Bediirfnis  erbalt  fiir  stadtiscbe 
Amtsverwaltung  nur  bobere  Bedeutung,  aber  zugleich  naturgemass 
die  ausscbliesslicbere  Bescbrankung  auf  treu  gefubrte  Register  der 
speciellen  Beicbtkinder.  Principiell  endlich  zeigt  sicb  dabei  wie- 
der.an  dem  Unterschiede  reformierter  Gemeindeanscbauung,  wie 
fundamental  aucb  fiir  alien  festen  und  fiber  die  Seelsorge  ent- 
scbeidenden  Parocbialzusammenbang  der  Einzelgemeinde  mit  ihrem 
Hirten  die  Bedeutung  des  frei  gesuchten  Abendmablsgenusses  und 
die  centrale  Stellung  des  Sacramentes  iiberbaupt  ist.  Dagegen 
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lehrt  Romische  Praxis  ebenso ,  wie  bedenklich  ein  auf  einmaligen 
Branch  von  Beichte  und  Abendmahl  fixierter  Parochialzusammen- 
hang  wirken  muss ,  als  andererseits  'die  relative  Freiheit ,  welche 
neben  dieser  gesetzlicben  Forderung  in  dem  Rechte  freier  Wahl 
dem  Bediirfnis  entsprechender  Beichtvaterschaft  bei  den  Romischen 
waltet  und  sogar  empfohlen  wird,  ein  Correctiv  bilden  kann  fiir 
ausserlich  uniforme  Durchftihrung  des  Parochialgesetzes ,  wie  sie 
in  der  lutherischen  Kirche  herkommlich  geworden  ist. 

§  305. 

Als  letzte  Voraussetzung  endlich  fiir  die  Ermoglichung  durch- 
gefiihrter  Specialsorge  bei  dieser  in  erster  Linie  in  Aussicht  ge- 
nommenen  Gelegenheit  fiir  die  Revision  der  Vorbedingungen  wahrer 
Communionreife  muss  die  personliche  Anmeldung  der  Com- 
munionglieder  zum  Einzelgenuss  des  heiligen  Abendmahles  gelten. 
Erst  dann  gewinnt  dieser  Act  jedenfalls  die  voile  Parallele  zu  der 
ersten  Anname  zur  Communiongliedschaft ,  bei  der  nicht  nur  im 
Allgemeinen  eine  ganz  specielle  Beziehung  des  Seelsorgers  zu  den 
einzelnen  Katechumenen  die  organische  Voraussetzung  bildete  (188  f.), 
sondern  speciell  auch  ein  privater  Beichtact  der  Erstcommuni- 
cierenden  als  organische  Vorbedingnng  vorausgesetzt  war  (189). 
Als  reformatorischer  Grundsatz  muss  es  in  unsrer  Kirche  unzwei- 
felhaft  gelten,  dass  sich,  wer  das  Abendmahl  begehrt,  dem  Amte 
einzeln  zu  stellen  hat.  Ueberwog  dabei  am  Anfang  in  einseitiger 
Weise  die  Riicksicht  auf  Revision  der  Erkenntnisvoraussetzungen 
nach  Seite  der  richtigen  Lehre  vom  heiligen  Abendmahle,  so  war 
dies  ebenso  in  geschichtlichen  Verhaltnissen  begriindet,  als  dieser 
Grundsatz  in  seinem  Wert  als  gemeingiltige  Forderung  namentlich 
auch  in  Landgemeinden  zu  keiner  Zeit  zu  unterschatzen  ist.  Die 
unberechtigte  Einseitigkeit  dieser  Forderung  ergibt  sich  freilich 
grade  den  umfassenderen  Aufgaben  der  Seelsorge  gegeniiber ,  wie 
im  Zusammenhang  mit  der  in  der  lutherischen  Kirche  selbst  tat- 
siichlich  eingetretenen  Correctur  bloser  Lehrpriifung  durch  die 
nachmalig  erneuerte  Beichtpraxis  (s.  u.).  Wo  personliche  Anmel¬ 
dung  zum  Communiongenuss  als  Praxis  hinfallig  geworden,  wer- 
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den  freilich,  wie  Erfahrung  gezeigt  hat,  landeskirchlich  gesetzliche 
Verordnungen  nicht  das  entsprechende  Mittel  sein ;  dagegen  ist  es 

_  9 

tiberall  voller  Hirtentreue  unerlassige  Pflieht,  auf  Erneuerung 
dieser  Praxis  hinzuwirken ,  sofeni  zwar  allenfalls  der  Profanation 
des  Sacramentes  darch  entsprechende  Cantelen  bei  der  allgemeinen 
Beichtvorbereitung  Geniige  geschehen  kann,  aller  speciellen  Seel- 
sorge  aber  die  ausreichenden  Unterlagen  ohne  diese  Yoraussetznng 
zweifellos  fehlen. 


§  306. 

Eben  damit  aber  tritt  als  weitere  Vorfrage  iiberhaupt  die 
audere  in  den  Gesichtskreis,  wiefern  irgendwelche  Beichtvorberei¬ 
tung  vor  dem  heiligen  Abendmahle  als  eine  der  Kirche  unum- 
gSnglich  eignende  Pflieht  ins  Auge  gefasst  werden  muss.  Audi 
die  Anmeldung  tritt  dann  erst  unter  einen  specifisch  neuen  seel- 
sorgerlichen  Gesichtspunkt.  Als  kirchliche  »  V  e  r  a  n  s  t  a  1 1  u  n  g  « 
aber,  von  der  bier  specifisch  zu  handeln  ist,  erscheint  dann  gar 
nicht  bios  jene  Specialforderung ;  sondern  in  erster  Linie  zugleich 
eine  gottesdienstliche  Haudlung,  die  zu  den  oben  vorgesehenen 
der  Seelsorge  speciell  eignenden  liturgischen  Handlungen  zu 
rechnen  ist  (292).  Wenn  aber  eine  Beichtvorbereitung  vor  dem 
heiligen  Abendmahl  einzurichten ,  uberhaupt  als  kirchliche  Pflieht 
erkannt  wird,  so  fallt  diese  nicht  nur  sdbst  zweifellos  unter  den 
Begriff  prophylaktisch  seelsorgerlichen Handelns, sondern  bildet, 
entsprechend  der  Katechumenenbereitung  fiir  die  erste  Communion 
(189),  den  specifischen  Incidenzpunkt  fiir  alle  anstaltlich  geordnete 
Revision  der  Communionreife  und  damit  fiir  alle  prophylaktisch e 
Seelsorge  anstaltlicher  Art  iiberhaupt. 

t 

§  307. 

Die  Hohe  des  Communiongenusses  (§  206)  im  heiligen  Abend¬ 
mahle  bringt  es  von  selbst  mit  sich,  dass  das  Anteilrecht  an  ihm 
von  der  Cultusgemeinde  zugleich  als  der  hochste  Beweis  kirchlichen 
Ehrenstandes  angesehen  und  eben  deshalb  von  Gemeinde  wegen 
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mit  alien  Yorsichtsmassregeln  gegen  Profanation  (les  bochsten 
Gemeindeheiligtnms  umgeben  wird.  Die  specifiscben  Consequenzen 
daraus  treten  erst  bei  der  disciplinar-repressiven  Beteiligung  der 
Seelsorge  voll  hervor ;  aber  wiefern  von  Gemeinde  wegen  selbst  das 
Bediirfnis  prophylaktischer  Seelsorge  grade  vom  Hohepunkt  des 
Communionlebens  ber  Anlass  der  Betatigung  und  Betonung  ge- 
winnt,  ist  damit  docb  belegt.  Andererseits  ist  durch  apostoliscbes 
Wort  selbst  der  Heilsgenuss  dieses  Sacramentes  auch  mit  dem 
schiitzenden  Gehege  sc-bwerer  Gericbtsdrohung  ftir  unwttrdigen 
Braucb  des  Gnadenmittels  umgeben  (1  Cor.  11,  29)  and  darauf 
die  Mahnung  begriindet,  nicht  obne  entsprechende  Selbstpriifung 
zu  demselben  zu  nahen  (v.  28).  Dies  darf  gradezu  einer  aposto- 
liscben  Yollmacbt  dafiir  gleicbgeacbtet  vverden,  dass  die  Kircbe 
aucb  ibrerseits  selbstandig  Veranstaltung  treffe,  sich  selbst,  d.  b. 
alle  ibre  Communion  begehrenden  Einzelglieder  aucb  bei  jedem 
Einzelact  des  Abendmablsbrauches  an  die  Notwendigkeit  solcber 
vorgangigen  Selbstpriifung  zu  erinnern.  Ohne  dies  ware  der  be- 
sonderen  seelsorgerlicben  Pflicbt  grade  gegen  die  Einzelnen  ver- 
gessen.  So  ergeben  sich  teilweis  usuell  eingebtirgerte  Formen  des 
kircblicben  Lebens  nun  aucb  als  im  Wesen  der  Gnadenmittelstif- 
tung  Christi  selbst  begriindete.  Die  personlicbe  Anmeldung  der 
Communikanten  bei  dem  betreffenden  Cultusamte,  die  oben  als 
unerlassig  und  grundlegend  fur  die  Durchfuhrung  seelsorgerlicber 
Prophylaxe  tiberbaupt  vorausgesetzt  wurde  (§  805),  erweist  sich 
nun  auch  principiell  darin  begriindet,  dass  denen,  die  mit  der  Ver- 
waltung  der  gottlichen  Gnadenmittel  speciell  betraut  sind,  aucb 
der  nachst  verantwortliche  Schutz  dieses  hocbsten  Heiligtumes  der 
Communiongemeinde  gegen  alle  Profanation  zufallt.  Andererseits 
ergibt  sich,  und  gleich  als  Form  von  Gemeindebandlung,  weil  ent- 
sprechendes  Interesse,  das  Bediirfnis  einer  der  Sacramentsfeier 
selbst  vorgangigen  Ermahnung  zur  Selbstpriifung,  resp.  die  Wohl- 
begriindetbeit  der  usuellen  Priifungsfragen  und  der  entsprechen- 
den  Antworten. 
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§  308. 

Andererseits  ist  es  im  Wesen  des  den  Taufbund  ernenernden 
Communionsacramentes  (§  165)  begriindet,  dass  —  nach  sorgfal- 
tiger  Textfassung  der  Einsetzungsworte  zwar  nicht  Vergebung  der 
Stinden  an  sicb  —  aber  wol  immer  neu  versiegelte  Gewissheit 
solchen  Gnadenstandes  durch  diesen  Sacramentsgenuss  vermittelt 
werden  soil.  Gerade  dies  aber  ist  in  Consequenz  der  anderen  For- 
derung  vorher  immer  wieder  vollzogener  subjectiver  Erneuerung 
des  Taufbundes  (206)  als  vollbewusster  nnd  gesegneter  Sacraments- 
genuss  nicht  moglich  ohne  vorgangiges  Bekenntnis  der  Sunden, 
nnd  wieder um  fallt  es  der  Kirche  als^specifisch  »seelsorgerliche« 
Pflicht  zu,  den  Communicanten  Anlass  und  Aufforderung  zu  sol- 
chera  Bekenntnis  zu  geben ,  ohne  dass  damit  fiber  die  Form  des 
Vollzuges  dieses  Stindenbekenntnisses  schon  pracludierende  Vor- 
schriften  gegeben  waren.  Wie  aber  andererseits  schon  als  litur- 
gisches  Gesetz  des  Cultuslebens  tiberhaupt  aufzustellen  war  (§  219), 
dass  ein  Act  ausdrticklichen  Stindenbekenntnisses  der  Gemeinde 
nicht  ohne  ent.sprechend  begleitende  Trostung  und  Zusicherung 
der  Vergebung  organischer  Weise  statthabe,  so  tritt  hier  die  spe- 
cifische  Begrtindung  dazu,  dass  nach  obiger  Voraussetzung  tiber¬ 
haupt  niemand  als  communionberechtigt  gelten  kann ,  der  nicht 
als  ein  auf  Grund  des  in  neu  empfangener  gottlicher  Absolution 
actuell  erneuten  Taufbundes  mit  Gott  versohntes  Gemeindeglied  zu 
dem  Sacramente  hinzunaht.  So  muss  auch  das  Andere  als  prin- 
cipiell  begriindet  erscheinen ,  dass  Seitens  der  Kirche  vor  allem 
Einzelgebraueh  der  Communion  den  Gemeindegliedern  nicht  nur 
Gelegenheit  und  Aufforderung  geboten  wird,  ihre  Stinden  aus- 
drticklich  zu  bekennen,  sondern  diese  Handlung  auch  mit  einem 
Act  neuer  und  ausdrticklicher  Zusicherung  der  Vergebung  der 
Stinden  verbunden  wird.  Aus  diesen  und  den  §  307  principiell 
geforderten  Momenten  setzt  sich  dann  eine  specifische  Gemeinde- 
handlung  vor  jedem  neuen  Communionbrauch  zusammen ,  die  die 
organisch  geordneten  Bestandteile  dessen  enthalt,  was  usuell  als 
kirchliche  Beichthandlung  Platz  gegriffen  hat,  und,  schlechthin 
durch  die  seelsorgerliche  Aufgabe  als  Function  der  Kirche  selbst 
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veranlasst,  ergibt  sich  so  ein  erster  Vorgang,  der,  obgleich  in 
liturgischon  Formen  sich  vollziebend,  doch  seinern  Wesen  nach 
ganz  als  ein  Act  der  Seelsorge  bezeichuet  werden  muss,  und 
zwar  speciell  nach  Seite  der  prophylaktischen  Aufgabe  dicser. 

§  309. 

Entspraclie  die  geschichtliche  Ausbildung  solchcr  Acte  schlecht- 
hin  immer  der  principiell  bestehonden  Fordorung,  so  mtisste  die- 
selbe  nicht  nur  im  Einzelnen  stets  die  vorbezeichneten  Formen 
des  Yollzuges  aufgewiesen,  sondern  eben  damit  sich  stets  als  eine 
gottesdienstliche  Gemeindehandlung,  echt  evangelischer  Form  er- 
wiesen  haben.  Die  allgemeinen  Unterlagen  alftnahlicher  Kl&rung 

V 

der  Kirchenhandlungen  nach  Seite  vollendet  evangelischer  Correct- 
heit  lassen  das  nicht  eben  erwarten  (§  44  ff.).  Zwar  war,  was  man 
in  der  alten  Kirche  entsprechend  iibte,  ein  Act  der  Gesammt- 
gemeinde ;  aber  nach  dem  vorherrschenden  gesetzlichen  Sinn  stand 
die  Selbsttat  der  Biissung  im  Vordergrunde,  in  Form  alljahrlich 
wiederkehrender  Passionsfeier  nicht  minder  gesetzlich  geordnet  als 
die  Strafbusse  offentlicher  Sunder  vor  dem  priesterlichen  Gerichts- 
hofe.  Yor  der  Sacramentsfeier  fiir  sich  gab  es  in  der  alten  Kirche 
keinen  speciellen  Beichtact,  und  dies  zugleich  in  Folge,  dass  das 

pacem  dare  vor  der  Communion  nach  seinern  specifischen  Sinne 

\ 

nur  fiir  die  offentlich  Bussenden  vermeint  war.  Der  iiberwiegende 
Socialcharakter  im  Leben  der  alten  Kirche  (§170)  war  der  Aus¬ 
bildung  der  Specialseelsorge  im  Allgemeinen,  wie  in  den  entspre- 
chenden  Cultusformen  nicht  giinstig.  So  begreift  sich,  dass  neben 
vereinzelten  anderen  Anfangen,  das  iiberhaupt  dem  privaten  See- 
lenbediirfnis  entgegenkommende  Monchtum  auch  der  eigentliche 
Mutterboden  erster  Beichtpraxis  in  specifischer  Form,  eben  damit 
aber  auch  die  sogenannte  Privatbeichte  die  eigentliche  Urform  der 
nachmalig  gemeingiltigen  Kirchenhandlung  wurde,  und  dies  eben- 
sowenig  in  bewusster  und  ausschliesslicher  Nahebeziehung  zum 
Abendmahlsgenusse.  Dabei  wirkten  namentlich  im  Abendlande 
die  alten  Traditionen  der  ausschliesslich  recipierten  offentlichen 
Kirchenbusse  in  einem  Maasse  bestimmend  fort,  dass  Augustin 
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den  specifischen  Begriff  der  oigentlichen  cura  animarum  auch  als 
private  Trostung  solcher,  denen  der  Weg  offentlicher  Kirchensiihne 
nicht  mehr  offen  stand,  erst  principiell  neu  begriinden  musste, 
ohne  dass  damit  schon  eine  consequente  Kirchenpvaxis  sich  er- 
geben  hatte. 

§  310. 

Durcbgefiihrt  neue  ZustSnde  ergaben  sich  erst  auf  germani- 
scbem  Volksboden;  aber  auch  dies  mit  der  Schranke  nicht  nur 
des  uberwiegend  fortdauernden  Principes  selbsttatiger  Biissungen 
und  deren  fur  die  Gesammtgemeinde  speciellen  Fixierung  auf  die 
Osterzeit,  was  mit  dem  Lateranconcil  von  1215  nur  seine  voll- 
stkndig  legale  Auspragung  fand ;  sondern  auch  in  Form  der  Ueber- 
tragung  der  bisher  nur  in  klosterlichen  Kreisen  iiblichen  Privat- 
beichte  als  gemeingiltige  gesetzliche  Forderung  fur  die  Gesammt¬ 
gemeinde  der  Laien,  wie  solches  schon  seit  dem  9.  Jahrhundert 
nachweisbar  ist.  Nur  die  nahere  Verbindung  dieser  Forderung 
mit  der  gesetzlichen  Ostercommunion  erhielt  dabei  einen  Schatten 
des  Bewusstseins  von  der  principiellen  Wirkung  der  oben  geltend 
gemachten  Grundsatze  (§  174),  wie  die  dabei  kirchlich  bereits 
festgeordneteu  Formen  der  Priifungsfragen,  des  Sundenbekenntnis- 
ses  und  der  Absolution  sich  auf  diesem  Wege  schon  ausgebildet 
haben.  Auch  darf  nicht  tibersehen  werden,  was  der  dadurch  ver- 
anlasste  Beichtunterricht,  der  im  Mittelalter  schlechthin  die  Stelle 
der  kircblichen  Katechumenenbereitung  versah  (§174f.),  und  die 
damit  wie  mit  der  Beichtubung  selbst  verbundene  Gewissens- 
zuchtung  des  Volkes  an  tatsachlicher,  so  wie  auch  die  Reformation 
vorbereitender  Frucht  geiibt  hat  (§  176).  Immerhin  lahmte  dor 
schlechthin  vorherrschende  legale  Charakter,  wie  die  einseitig  und 
obonan  judiciell  begriindete  priesterliche  Vermittlung  des  Ge- 
meindetrostes  das  Aufkommen  wahrhaft  evangelischer  Principien 
und  Formen  der  kirchlichen  Beichtubung.  Die  wachsend  sich 
geltend  machende  Fassung  des  kirchlichen  Actes  als  eines  selb- 
standigen  Sacramentes  vollendete  dabei  die  Ablosung  der  Beichte 
vom  Sacrament  der  Communion,  und  erhob  die  priesterliche  Vor- 
mittlung  zur  nota  sacramentalis  des  Yorganges  selbst. 
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§  311. 

Dann  kann  es  nicht  eben  befremden,  dass  die  Reformation 
trotz  ihres  gescbichtlichen  Ursprunges  im  Beichtstuhle,  solcliera 
Missbrauch  gegeniiber  zun&chst  durch  Aufbebung  aller  herkomm- 
licben  Beichtpraxis  ihre  Lebensenergie  bewahrte,  so  wenig  die 
stimmfiihrenden  Reformatoren  fiir  diese  einseitig  durcbgefiibrte 
Reform  verantwortlich  waren.  Vielmehr  haben  die  letzteren,  wenn 
aucb  die  gesammte  Zeitrichtung  auf  einseitige  Betonung  der  Con- 
fessionserkenntnis  drangte,  ausdriicklich  den  oberstbestimmenden 
evangeliscben  Grundsatz  damit  gewahrt,  dass  sie  personliche  Zu- 
sicherung  der  Siindenvergebung  als  wesentliche  Vorbedingung  fiir 
erneuten  Sacraraentsbrauch  in  den  Vordergrund  stellten,  ohne  fiir 
die  Form  des  vorgSngigen  Bekenntnisses  der  Siinden  vorerst  legale 
Vorsebriften  aufzustellen.  Die  beiden  reformatorisehen  Richtun- 
gen  erwiesen  sich  dabei  in  dem  einig,  was  sie  an  der  bisberigen 
Praxis  verwarfen ,  namlicb  dass  zur  Erneuerung  des  cbristlicben 
Gnadenstandes  eine  Aufzahlung  aller  einzelnen  Siinden  sammt  den 
Umstanden  ihrer  Begebung  (Obrenbeichte)  notig  und  der  Confes- 
sarius  dabei  als  Ricbter  tiitig  sei,  der  nacb  dem  Maasse  und  Um- 
fang  der  so  gebeicbteten  Siinden  das  Maass  der  Biissung  zu  be- 
stimmen  habe,  obne  deren  Leistung  die  in  priesterlicber  Vollmacht 
zugesagte  Vergebung  selbst  illusorisch  und  die  Reue  als  unvoll- 
kommen  erwiesen  sei. 

§  312. 

Dagegen  bait  allein  die  Kircbe  lutherischen  Bekenntnisses  an 
dem  Recbte  fest,  .dass  an  Cbristi  statt  und  nacb  seinem  Befehl  und 
Vorbeissung  (Joh.  20,  21  If.)  Vergebung  der  Siinden  auf  vorgan- 
giges  Bekenntnis  der  Reue  und  des  Glaubens  als  vor  Gott  in 
demselben  Bezuge  giltig  amtlich  zugesicbert  und  zugesprocben  wer- 
den  darf.  Indem  reformierter  Seits  diese  Amtsbefugnis  negiert 
wurde ,  "fiel  damit  ebenso  zugleich  grundsatzlicb  aller  Ordnungs- 
brauch  eigentlieber  Privatbeicbte,  wie  vor  dem  Sacramentsbrauch 
specielle  Vorbereitungsgottesdieusto  an  Stelle  der  Beichte  traten, 
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—  die  erste  Vorgestalt  fur  die  nachmalig  auch  in  der  lutherischen 
Kirche  aufkommende  ,,allgemeine  Beiehte“  (§  313).  Wie  dagegen 
der  lutherische  Begriff  von  der  persbnlich  mitteilbaren  Absolution 
allerdings  die  Special-  oder  Privatbeichte  in  ihrem  besonderen 
Werte  klarzustellen  an  sich  geeignet  ist,  so  musste  dabei  docb 
der  evangelisch  gelauterte  Begriff  von  der  Verdienstlosigkeit  der 
Busse  als  solcber  dazu  fiikren ,  dass  nicbt  nur  Vergebung  obne 
Bussauflegung  erteilt  wird ,  sofern  ja  Gnadenstand  iiberhaupt 
alles  Strafleiden  in  vaterliches  Ziichtigungsleiden  aufgeboben  er- 
weist  (Hebr.  12,  6  f.),  sondern  auch  keinerlei  Beichtform  gesetz- 
licherweise  als  Bedingung  fiir  den  personRchen  Anteil  an  der  Ab- 
solutionserteilung  aufgestellt  werden  kann;  vielmehr  der  echt  re- 
formatorische  Grundsatz  vom  Wert  der  Privatabsolution  fiir  sich 
in  unverletzter  Reinheit  aufrechtzuerhalten  ist. 

§  313. 

War  in  Wittenberg  urspriinglich  durch  Carlstadts  stiirmische 
Reform  Beichtvorbereitung  vor  dem  heiligen  Abendmahl  in  aller 
Form  abgeschafift  worden,  so  legten  doch  auch  die  Reformatoi’en, 
wie  angedeutet  (§  305),  den  hoheren  Nachdruck  allein  auf  die 
bei  der  personlichen  Anmeldung  anzustellende  Lehrpriifung,  und 
wcnn  daneben  im  Bekenntnis  selbst  die  vorgangige  Absolution  als 
private  in  ihrem  besondren  Werte  hervorgehoben  wurde,  so  war 
schon  dies  ein  aus  den  Erfahrungen,  die  man  erst  bei  der  Visi¬ 
tation  gesammelt,  resp.  aus  den  fiir  diose  aufgestellten  Principien 
abgeleitetes  Correctiv  fiir  freiere  Formen  der  Bcfriedigung  dieses 
Bediirfnisses,  wie  Luther  selbst  in  der  formula  missae  (1523)  sie 
vertrat.  Die  Wertlegung  auf  die  Privatabsolution  aber  so  wie  der 
factische  Mangel  anderer  Muster  in  der  alteren  Praxis  wirkten 
dahin,  dass  allmahlich  als  Usus  und  Ordnungsform  auch  in  der 
lutherischen  Kirche  'wieder  ausschliesslich  die  Form  der  Privat¬ 
beichte  der  Einzelnen  in  dem  noch  nieht  principiell  verbannten 
»Beichtstuhl«  zur  Vorbereitung  fiir  das  heilige  Abendmahl  herr- 
schend  wurde.  Eine  allgemcine  Vermahnung  fehlte  dabei  nicht; 
yielmehr  gewann  so  die  in  der  lutherischen  Kirche  iibliche  Beicht- 
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vesper  am  Sonnabend  (§  291)  eine  mannigfach  verwandte  Gestalt 
mit  der  Feier  der  Osterbeichte  im  MA.  (§  174).  Sofern  aber 
grundsatzlich  der  Privatabsolution  allein  Wert  beigelegt  wurde, 
erklart  sieh,  dass  bei  dem  dieser  vorgSngigen  Beichtacte  scblecht- 
hin  der  Braucb  allgemeiner,  oft  geuug  mit  emporendem  Miss- 
verstand  gehandbabten  Beichtforrneln  herrschte.  Sofern  auf  diese 
Weise  vollstandige  personliche  Absolution  ohne  jeden  Beweis  auf- 
ricktiger  Silndenerkenntnis  in  personlicber  Demiitigung  erlangt 
werden  konnte,  lag  es  nabe,  dass  das  fur  bbcbste  seelsorgerliche 
Einwirkung  bestimmte  Institut  zur  Bestarkung  unbussfertiger 
Sunder  in  ihrer  Sicherheit  groblicb  gemissbraucht  werden  konnte. 
An  diesem  Punkte  setzt  die  Reaction  des  Pietism  us  ein,  die 
mit  dem  zelotischen  Yorgehen  des  Berliner  Predigers  Scbade 
allerdings  an  Carlstadts  erste  radicale  Reformen  erinnern  konnte ; 
durch  die  massvollere  Verwertung  aber,  die  obenan  Spener  selbst 
vertrat,  zu  der  Herausbildung  der  neuen  Ordnungsform  gedieb, 
die  als  sogenannte  »allgemeine  Beichte«  mebr  und  mchr  in  der 
ganzen  lutberischen  Kircbe  Nacbfolge  fand.  So  wenig  dadureb 
die  bisberige  Praxis  der  Privatbeichte  obne  Weiteres  still  gestellt 
wurde,  und  selbst  nocb  der  roheren  Weise  ration alistischer  Reform 
gegeniiber  die  zahe  Traditionsmacbt  an  sich  aucb  wol  begrunde- 
tcr  Bediirfnisse  bewahrte,  so  war  doch  erst  auf  diesem  Wege  die 
lutberiscbe  Kircbe  um  eine  organisch  berrcbtigte  Gottesdienstform 
bereichert  worden,  die  nach  ihren  Wesensbestandteilen  oben  sclion 
als  principielle  Forderung  sich  ergab  (§  307  f),  und  soweit  seelsor- 
srerlicher  Einfluss  nicht  unterlasst,  daneben  die  Privatbeichte  fur 
personliches  Bedtirfnis  zu  empfehlen,  als  ein  ecbter  Ausdruck 
evangel ischer  Beichtbereitung  fiir  das  heilige  Abendmakl  gelten 
muss.  Die  Moglichkeit  gorade  nach  personlichem  Bedtirfnis  in 
freiem  Wechsel  der  verschiednon  Beichtformen,  die  damit  gegeben 
sind,  sich  zu  bedienon,  sichert  obenso  das  Begebr  der  Privatbeichte 
gegcn  Missbrauch  gesotzlichcr  Unfreihcit  als  die  Freibeit  der 
Beichtform  damit  erst  zum  vollen  Ausdruck  evangeliscber  Prin- 
cipien  gediehen  ist  (§  311). 


v.  Zezecliwitz,  System  cl.  pralit.  Tlicologic. 
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§  314. 

Auch  wo  Privatabsolution  gesucht  wird  und  dem  allgemeinen 
Grundsatz  entsprechend  dann  auch  das  vorgiingige  Siindenbekennt- 
nis  dio  Form  der  Einzel-  oder  Privatbeichte  tragt,  muss  freilich 
(§  312)  als  Ausdruck  fiir  die  letztere  der  Gebrauch  einer  allge¬ 
meinen  Beichtformel  fiir  gestattet  gelten.  Vielmehr  hat  grade 
auch,  wo  einzelne  und  bestimmte  Siinden  gebeichtet  werden,  ein 
evaugelischer  Beichtvater  allzeit  daranf  hinzuwirken ,  dass  nicht 
von  dem  Umfang  der  Aufzalung  der  Siinden  und  ihrer  Umstande, 
sondern  von  dem  aufrichtigen  Ernst  der  Reue  und  des  Glaubens 
die  Wiederherstellung  des  Gnadenstandes,  der  seinem  Wesen  nach 
sich  nie  bios  auf  Einzelnes,  sondern  auf  den  ganzen  Personstand 
bezieht,  abhangig  ei’kannt  wird.  Seelsorgerliche  Erfahrung  muss 
daboi  lehren,  ebenso  die  Keuschheit  wahrer  Reue  ehren,  die  iiber 
allgemeines  Bekennen  nicht  hinausgeht,.  als  die  Lauterkeit  der 
Basse  an  der  Aufrichtigkeit  vollstandigen  Bekennens  zu  proben. 
Auch  bei  Anwendung  bloser  Formelbeichte  bleibt  immer  uoch  dem 
Privatgebrauch  der  hohere  Segen  einer  Specialabsolution ,  die  als 
allgemeine  Form  der  offentlichen  Beichtgottesdienste  Gefahr  der 
Seelen  und  seelsorgerliche  Beschwerde  moglicher  Weise  involvieren 
kann ;  sowie  bei  dem  Vorbehalte  des  Rechtes  seelsorgerlicher  Frag- 
stellung  (s.  u.)  die  Einzelbeichte  immerhin  die  Moglichkeit  speciellercr 
Seelsorge  bietet  neben  der  allgemeinen  Beichte. 

§  315. 

Wie  das  im  lutherischen  Katechismus  ordnungsmassig  geltend 
gemachte  Motiv  fiir  die  »Privatbeicbte«  vom  »Wissen  und  Fiih- 
len«  der  Siinde  bei  dem  der  Absolution  Bediirftigen  iiberhaupt 
,  ein  individuell  seelsorgerliches  Moment  in  den  Vordergrund  stellt,  ' 
so  konnen  sich  fiir  die  Einzelaufgaben  der  Seclenpflege  durch  Pri¬ 
vatabsolution  allerdings  auch  spccielle  Vorbehalte  in  dem  Sinne 
geltend  machen,  dass  ein  Seelsorger  auch  Einzelbekenutnis  zu  for- 
dern  vorpflichtet  ist,  wo  die  pcrsotdiche  Zusicherung  der  Siinden- 
vergebung  von  ihm  speciell,  resp.  wiederholt  erbeten  wird.  Prak- 
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tisch  wird  der  Fall  uberall  da  eintreten ,  wo  in  nocb  undurch- 
gcfiihrtem  Kampfe  mit  der  Slinde  die  Absolution  als  Trostung 
iiber  neuere  sittliche  Vergekungen  gesucht  wird.  Tm  Allgemeinen 
pflegt  das  Bediirfnis  nach  privater  Trostung  obenan  in  dergleicben 
Zustanden  sicb  geltend  zu  machen,  und  darf  sieh  wahrer  Hirten- 
geist  personlichen  Eingehens  auf  den  Anteil  an  solchem  freraden  Siin- 
denkampf  ebensowenig  entzieheu ,  als  bei  diesen  Aufgaben  erst 
der  Conflict  ganz  ftihlbar  wird  zwischen  der  hochsten  seelsorger- 
lichen  Pflicbt,  anvertraute  und  in  Seelennot  befindlicbe  Seelen  vor 
Yerzweiflung  zu  bewaren,  und  der  anderen  Pflicht  der  Sclbst- 
bewarung  davor,  dass  man  irgendwie  an  falschem  Sickerheits- 
troste  bei  noch  bestcbender  Siindenberrschaft  als  Seelsorger  eine 
Mitschuld  auf  sich  lade.  In  Fallen  eines  fortgesetzten  Trostbegebrs 
unter  solchen  Umstanden  muss  iin  Interesse  seelsorgerlicher  Ge- 
wissensbewarung  das  Ausnamsrecht  zugestanden  werden,  dass  Pri- 
vatbeichte  specieller  Art  als  Bedingung  gefordert  werde  — ,  zwar 
nicbt  fur  die  Forterbaltung  gottlichen  Gnadenstandes  an  sicb,  aber 
wol  fur  die  Erteilung  der  Specialabsolution  durcb  den  betreffen- 
den  Beichtvater,  resp.  fiir  die  Giltigkeit,  der  letzteren. 

§  316. 

Bei  solcber  Verwarung  des  seelsorgerlicben  Gewisscns  darf 
dann  ebenso  wenig  dem  audern  seit  der  Zcit  des  kerrschenden 
Pietismus  vielfach  oingebiirgerten  Grundsatz  Baum  gegeben  werden, 
dass  der  Seelsorger  das  Recht  habe,  auch  bezeugtem  Reuestande 
und  Trostbegebr  gegeniiber  in  wiederholten  Siindenfallen  die  Ab¬ 
solution  wie  zur  Zucht  und  Strafe  zu  weigern.  So  wenig  dieser 
Grundsatz  im  Allgemeinen  mit  Scbriftworten,  wie  Mattb.  18,  22  If. 
u.  R.  5,  20  vereinigt  werden  kann,  auch  der  Willkiir  im  Masse  be- 
denklichen  Raum  olfen  liesse:  so  gewiss  muss  nach  evangelischcm 
Grundsatz  die  Absolution  als  ein  Recht  des  reumiitig  Bittenden 
*  an  Gott  und  nicbt  des  mensebliehen  Verwalters  fiir  sich  angeseben 
werden.  Wenn  dabci  dennoch  der  obige  Conflict  (§  315)  in  sol¬ 
chen  Fallen  sicb  besonders  geltend  maebt,  so  ist  die  organisch  in- 
dicierte  Abbilfe  nach  beiden  Seiten  vielmebr  in  der  Wieder- 
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erweckung  unci  correcten  Uebung  eines  iilteren  Beichtbrauches  zu 
finden,  dem  Luther  selbst  noeb  in  der  ersten  Ausgabe  seines 
kleineu  Katechismus  ein  Denkmal  der  Anerkennung  gesetzt  hat. 
Das  ist  die  Unterscheidung  des  menschlich  seelsorgerlichen  Rates 
oder  »consilium«  von  der  Absolution  selbst,  mit  der  jener  zu- 
gleich  zu  erteilen  ist.  Dann  wird  zwar  die  Absolution  als  ein  an 
sich  Gatt  allein  entstammendes  und  naeh  dem  Reichtum  seiner  un- 
ermesslichen  Gnade  zu  verwaltendes  Geschenk  dem  reumutig  Bit- 
tenden  in  unveranderlicber  Gleiche  dienend  zugeteilt;  dagegen 
kann  das  daneben  zu  erteilende  beichtvaterliche  consilium  sich  in 
dem  Masse  verscharfen,  als  die  Sorge,  dass  der  erneute  Guaden- 
trost  etwa  auch  zu  falscher  Beruhiguug  gemissbraucbt  werden 
konne,  dies  zu  erfordern  scheint.  In  diesen  seelsorgerlichen  Rat 
sind  insbesondere  auch  die  Forderungen  zu  verlegen ,  resp.  mit 

steigendem  Ernst  zu  erneuern,  die  sich  auf  Gutmachung  ausserlich 

\ 

socialer  oder  sittlicher  Scbadigung  desNachsteu  beziehen ; —  wah- 
rend  auch  dergleichen  als  vorgangige  Bedingung  der  Absolutions- 
erteilung  nur  dann  ein  Recht  gewinnt,  wenn  die  Weigerung  oder 
Zogerung  in  solchen  Fallen  den  Mangel  aufrichtiger  Reue  und 
entschlosseuen  Willens  der  Besserung  zweifellos  constatiert,  in  wel- 
chem  letztereu  Falle  die  Verweigerung  der  Absolution  tiborhaupt 

als  Recht  des  Beichtvaters  gewart  werden  muss;  so  gewiss  bei 

* 

offentlich  bekannten  und  zweifellosen  Sundcnfallcn  das  private 
Verfaren  gar  nicht  allein  in  Frage  kommt.  Im  Allgemeinen  muss 
in  diesem  Teil  beratender  Zusprache  sich  die  seelsorgerliche  Kuust 
bewahren,  den  neuen  Willen  des  Sunders  in  dem  Masse  zu  wecken 
und  in  Anspruch  zu  nehmen,  als  die  neu  zu  erteilende  Gnaden- 
zusicherung  wie  das  aufrichtige  Bekenutnis  selbst  schon  befreiend 
und  erneuernd  auf  denselben  wirken  sollten. 

§  317. 

So  bestimmt  das  Recht  des  Beichtvaters,  im  Einzelfalle  auch 
Fragen  an  den  Beichtenden  zu  stellen,  wo  eiue  Erganzung  des 
Bekenntnisses  durch  Mangel  an  voller  Aufrichtigkeit  nahe  gelegt 
scheinen  kann,  als  ein  sogar  im  luthcrischen  Bekenntnis  gewartes 
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aufrecht  zu  erlialten  ist:  muss  doch  vielmehr  als  allgemeiner 
Grundsatz  gelten,  dass  sich  der  Beichtvater  so  viel  irgend  mog- 
lich  schlechthin  receptiv  und  zu  dem  Masse  der  anderseitigen  Mit- 
teilung  rein  objectiv  verhalte.  Nur  so  wart  er  in  ecbter  Be- 
scheidung  die  Schranke  menschlichen  Urteils  gegeniiber  der  gott- 
lichen  Allwissenheit  und  bewart  zngleich  nicht  nur  seine  eigne 
Seele  vor  Versucbungen,  die  Beichtbekenntnisse  auch  dem  Beicht- 
vater  bereiten  konnen,  sondern  zngleich  auch  die  Ehre  und  geist- 
liche  Wiirde  seines  Amtes  vor  allem  vorwitzigen  Eindr&ngen  in 
Privat-  und  Familiengeheimnisse ,  womit  vielfach  statt  der  Seel- 
sorge  eine  ungottliche  Herrschaft  des  menschlichen  Dieners  iiber 
die  anvertrauten  Seelen  angestrebt  wird.  Dass  Alles,  was  dem 
Seelsorger  beichtm&ssig  anvertraut  wird ,  als  ein  nicht  Menschen, 
sondern  Gott  selbst  vertrautes  Geheimnis  unter  unverbriichlichem 
» Beichtsiegel «  zu  verwaren  ist,  muss  im  Allgemeinen  ebenso  den 
Beichtvater  gegen  alles  eigenmachtige  Vorgreifen  schtitzen,  als  flir 
den  Beichtenden  dadurch  erst  der  Geist  hoherer  Freiheit  gesichert 
erscheint,  bei  deren  Warung  der  menschliche  Vermittler  ganz  gegen 
Gott  selber,  den  er  in  dieser  Handlung  vertritt,  zurticksteht,  und 
letztlich  auch  das  hochste  Ideal  solchen  beichtvaterlichen  Ver- 
kehrs  wirklich  ermoglicht  wird,  dass  der  Beichtvater  alien  sonsti- 
gen  menschlichen  Verkelir  mit  dem  Beichtkinde  schlechthin  unbe- 
riirt  von  dein  zu  erhalten  weiss,  was  ihm  von  eben  demselben  in 
einem  Acte  anvertraut  worden  ist,  wo  er  schlechthin  an  Gottes 
Statt  und  nicht  als  Mensch  gehandelt  hat.  Dass  der  frevelhafte 
Versuch,  noch  bevorstehenden  Siinden  vorlaufige  Gnade  zu  sichern, 
so  wenig  Recht  an  das  unbedingte  Beichtgeheimnis  als  an  die 
Absolution  hat,  versteht  sich  nach  evangelischen  Grunds&tzen  von 
selbst,  wie  die  Staats-  und  Kirchengesetzgebung ,  die  bisher  das 
unverbruchliche  Recht  des  Beichtsiegels  ihrerseits  bis  zur  Bedroh- 
ung  mit  Amtsentsetzung  warte,  specielle  Einschrankungen  des 
Beichtgeheimnisses  besonders  der  katholischen  Kirche  gegeniiber 
in  den  Fallen  vorgesehen  hat,  wo  Gemeingefahrliches  dem  Seel¬ 
sorger  auf  dem  Wege  der  Beichte  anvertraut  wird. 
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§  318. 

Bei  schwer  zu  entscheidenden  Gewissensfallen  ist,  wenn  sie 
vorher  im  Allgemeinen  bekannt  sind,  zu  raten  vor  der  Annalime 
zu  eigentlicber  Beichte  ein  unter  das  gleicke  Beichtsiegel  gestelltcs 
seelsorgerliches  Gesprack  eintreten  zu  lassen ,  oder ,  wenn  solche 
scbwerere  Fragen  fiir  den  Seelsorger  sicb  erst  wahrend  der  Pri- 
vatbeichte  selbst  ergeben,  naeb  dieser  und  vor  Erteilung  der 
Absolution  sich  Bedenkzeit  zu  erbitten.  In  beiden  Fallen  sollte 
jedoch  der  Trost  sucbende  um  so  weniger  obne  allgemeine  T.rb- 
stung  entlassen  werden,  als  die  vorlaufige  Zuriickhaltung  der  Ab¬ 
solution  bei  tiefer  empfundener  Seelennot  obne  jenes  Gefabr  brin- 
gen  kann.  Erscbeint  es  dabei  dem  Seelsorger  zu  verantwortlich 
fur  sich  eine  letzte  Entscbeidung  zu  treffen,  so  ist  es  empfoblen, 
von  dem  Beicbtenden  selbst  sicb  eine  bewahrte  andre  Yertrauens- 
person  nennen  zu  lassen ,  die  er  mit  in  das  Geheimnis  zieben 
diirfe,  oder  sich  das  Recht  zu  erbitten,  seinerseits  die  Beratung 
eines  andren  erfahrnen  Seelsorgers  unter  gleicher  Verschwiegen- 
heitsverpflichtung  zu  suchen.  Ohne  Wissen  und  Willen  des  Beicbt- 
kindes  dergleicben  tun,  heisst  Recht  und  Pflicbt  des  Beichtsiegels 
nicht  in  vollen  Ehren  halten ;  wabrend,  wenn  solcbes  Seitens  des 
Beichtkindes  verweigert  wird,  der  betreffende  Seelsorger  das  Recht 
hat,  dem  Rat  und  Trost  Suchenden  aufzugeben,  sich  selbst  einen 
auderen  erfahrnern  Berater  zu  sucben.  Weitere  Veroffentlickung 
von  Erfahrungen  im  Beicbtstubl  sollten,  aucb  obne  Angabe  von 
Ort  und  Name,  nie  gescbeben,  ohne  Bewilligung  der  betreffenden 
Beichtkinder.  Was  durch  dergleicben  Mitteilungen  allgemeiner 
Belehrung  oder  Erbauung  zu  dienst  getan  erscbeinen  konnte,  kann 
Recht  und  Unverbriichlichkeit  des  Beichtsiegels  als  solcker  nio 
ausgleicben  und  aufheben. 


§  319. 

Die  Grosse  und  Verantwortlickkeit  jedes  privaten  Beicbtactes 
erfordert  eine  ernste  nud  specielle  Bereitung  im  Gebete.  Wol- 
getan  wird  es  daber  aucb  sein,  allzeit  vor  Annalime  soldier  Beichte 
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schon  ein  gemeinsames  Gebet  mit  und  fiir  den  Beichtenden  zu 
sprecheu,  sowie  nach  Ablegung  der  Beichte  der  Seelsoi’ger  selbst 
in  einer  Pause  stiller  Sammlung  seine  Seele  betend  zu  Gott  wen- 
den  sollte.  Da  die  Absolution  als  der  eigentliclie  Friedenspruch 
in  Gottes  Namen  mit  Recht  die  abschliessende  Stelle  in  der  Ge- 
sammthandlung  fordert,  ist,  was  man  als  menschlich  seelsorger- 
lichen  Rat  zu  erteilen  fiir  not  befindet ,  in  die  Mitte  zwischen 
Beichte  und  Absolution  zu  verlegen,  und  wie  fiir  ihn  obenau  das 
stille  Gebet  um  rechte  Weisheit  und  die  rechten  Worte  am  Orte 
ist,  mag  sich  wol  auch  empfe^ilen,  was  man  dem  Beichtkinde  da- 
bei  zu  raten  und  zu  erbitten  hat,  ebenfalls  in  die  Form  einer 
fiir  dasselbe  an  Gott  gerichteten  Fiirbitte  zu  fassen.  Was  sich 
an  Einzelratschl&gen  und  Warnungen  fiir  solche  Form  nicht  schickt, 
wird  iiberhaupt  wol  aus  der  eigentlichen  Weihehandlung,  deren 
H5he  die  Absolution  fiir  sich  schon  bemessen  lehrt,  besser  aus- 
geschieden  und  der  freieren  Form  eines  nachfolgenden  seelsorger- 
lichen  Gespraches  vorbehalten,  dem  als  der  Grundform  alles  seel- 
sorgerlichen  Verkehres  ohnehin  mit  der  Privatbeichte  der  frucht- 
barste  Boden  bereitet  ist.  So  gewiss  dann  seelsorgerliche  Weis¬ 
heit  in  wabrhaft  praktischem  Eingehen  auf  die  Individualit&t  des 
vorliegeuden  Falles  wie  der  Person  des  Beichtenden  sich  bewahren 
muss,  ist  docli  ahnlich,  wie  oben  bei  eventuellen  Fragen  im  Beicht- 
acte  (§  817)  vor  Allem  vorsichtige  Riickhaltuug  zu  empfehlen,  da- 
mit  nicht  der  Eindruck  des  gottlichen  Weihecharakters  der  Handlung 
und  die  objective  Haltung  des  Beichtvaters  selbst  iiber  Urteilen 
menschlicber  Klugheit  oder  blosen  Wolmeinens  ohne  gottliche  und 
sittliche  Gewissheit  verloren  gehe. 

§  820. 

Nach  Seite  des  iiusseren  Vollzuges  hat  die  Feier  der  allge- 
meinen  Beichte  traditionell  ziemlich  gleichmassige  und  feste  For- 
men  angenommen.  Dem  Range  nach  zu  den  Nebengottesdiensten 
der  Communiongemeinde  zahlend,  ersclieint  sie  langst  nicht  mehr 
an  die  Sonnabendvesper  allein  gebunden  (§  313);  sondern  vielfach 
in  noch  unmittelbarere  NRhe  der  Communionfeier  selbst  geriickt, 
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eine  Verbindung,  die  sie  unter  Umstanden  der  Gemeindefeier 
hochster  Bedeutung  unmittelbar  einfiigt  (§  217).  Ob  freie  Bede 
oder  Verlesung  einer  agendariscben  Ermahnung  dabei  einzutreten 
habe,  pflegt  in  der  lutherischen  Kirche  fur  freigegeben  zu  gelten ; 
docb  bat  die  iiberwiegende  Praxis  dem  richtigen  Gefiihle  fur  die 
Bedeutung  der  Handluug  entsprechend ,  langst  fiir  das  lebendige 
Wort  der  Casualrede  entscbieden,  die  dann  nur  in  die  agenda- 
rische  Handlung'auslauft ,  als  deren  wesentliche  Bestandteile  die 
Aufforderung  zum  Siindenbek'nntnis,  resp.  das  Yorsprechen  eines 
solchen,  die  Priifungsfragen  und  dier Absolution  mit  nacbfolgender 
Danksagung  principiell  vorgeseben  sind  (§  307).  —  Dagegen  fehlt 
es  vermoge  des  langeren  Verfalles  fiir  die  Privatbeichte  tatsach- 
licb  an  aller  Tradition  und  der  »Beichtstuhl«  selbst  nach  alter 
Form  muss,  obschon  an  sich  eine  nicbt  unwichtige  Hilfe  nach 
Seite  der  ausseren  Schicklichkeit  des  Vorganges,  als  discredit  iert 
gelten.  Auch  die  altbr&uchliche  Einschrankung  auf  die  Sakristei 
wird  nur  in  Gemeinden,  wo  eine  Beicbtpraxis  dieser  Art  iiberhaupt 
wieder  Ordnungsformen  angenommen  bat,  durcbfiibrbar  sein ; 
wahrend  die  Sakristei  sich  sonst  nicht  fiir  den  privaten  Cbarakter 
des  Vorganges  schickt,  fiir  den  die  Sieherheit  einer  zeugenlosen 
Aussprache  die  einzig  unerlassige  Voraussetzung  ist.  So  selbst- 
verstandlieh  es  an  sich  gelten  sollte,  dass  jedes  Beichtbekenntnis 
knieend  abgelegt  wird,  ist  doch  auf  alle  solche  Aeusserlichkeiten, 
wie  obenan  auch  auf  Einhaltung  alter  Formen  der  Anrede,  da 
kein  Wert  zu  legen,  wo  Alles  privaten  und  individuellen  Charak- 
ter  angenommen  hat.  —  Beichtgeld  nehmen  zu  sollen,  ist  an  sieli 
hochbeschwerlich ;  aber  wenn  anderweit  dem  Herkommen  dabei 
Rechnung  getragen  werden  kann,  so  ist  es  doch  bei  Privatbeichte 
schlechthin  untunlich. 


§.  321. 

Die  Privatbeichte  muss  an  sich  als  der  Hohepnnkt  aller  seel- 
sorgerlichen  Beziehungen  und  Wirksamkoit  bezeiclinet  werden,  in 
dem  der  personliche  Vertrauensverkehr  zwischen  Hilt  und  Heerde 
gipfelt.  Auch  die  seelsorgerliche  Fiihrung  der  Katechumenen  in 
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del*  letzten  Vorbereitungszeit  leitete  ja  naturgemass  auf  diesen  Ab- 
scbluss  hin  (§.  189),  wie  derselbe  zugleich  selbst  auch  den  An- 
fang  fiir  das  Vertrauensverhaltnis^neuer  Form  bezeichnete.  Ent- 
sprechend  bewahrt  sich  die  centrale  Bedeutung  dieses  Vorganges 
von  dem  Bedurfnis  disciplinaren  nnd  reconciliatoriscben  Handelns 
aus.  Wenn  es  gilt,  Irrgegangene  hnter  sichernde  Pflege  und  Leitung 
bringen ,  so  weist  man  sie  an  die  Hand  eines  Seelsorgers ,  der 
seinerseits  in  einer  Art  »Generalbeichte«,  wie  die  Romischen  es 
nennen,  in  welcher  Form  immer  vermittelt,  die  Basis  alles  wei- 
teren  Verfahrens  mit  seinem  Pflegling  zu  gewinnen  suchen  wird.  — 
An  sich  der  Grundform  des  seelsorgerlichen  Gespraches  bis  zu 
mannigfacher  Vermischung  der  Grenzen  verwandt,  uberragt  sol¬ 
dier  Beichtact  jenes  doch  weit  nach  zwei  Seiten  hin.  Obgleich 
auch  auf  hochstem  menschliehen  Vertrauen  beruhend  ist  Beichte 
doch  ein  Handeln  mit  Gott  und  Absolution  ein  Handeln  Got- 
tes  mit  dem  Menschen  in  einem  Ernst  der  Meinung,  dass  selbst 
die  Romisclien  Lehrer  jede  Beichte  verwerfen ,  die  nicht  in  erster 
Instanz  Gotte  selbst  geschieht.  Eben  darum  aber  kann  sich  an- 
dererseits  die  hochste  Selbstdemiitigung  hier  in  der  vollen  Hohe 
sittlicher  Tat  vollziehen,  dass  sich  der  Sunder  dabei  zugleich  von 
allem  Menschenurteil  innerlicli  unabhangig  weiss.  Darum  geht 
auch  eine  sittlich  reinigende  und  erneuernde  Wirkung  ganz  un- 
vergleichlicher  Art  von  diesem  Acte  aus,  wo  er  beiderseits  walir- 
haft  als  vor  Gott  und  in  Gottes  Namen  gehandelt  wird.  Dass  aber 
*  mit  dem  Bestehen  eines  personlich  vermitteltem  Hirtenamtes  an- 
staltliche  Formen  als  nnmittelbare  Consequenzen  gesetzt  sind,  er- 
gibt  sich  hier  grade  unzweifelhaft. 

§.  322. 

Das  seelsorgerliche  Gespr&ch  als  allgemeinste  nnd  nachste 
Grundform  pastoraler  Seelenpflege  bedarf  iiberhaupt  dieses  anstalt- 
lich-amtlichen  Hintergrundes,  wenn  sich  dasselbe  in  seiner  Beson- 
derheit  neben  dem  sittlich  starkenden  und  fordernden  Einfluss  aller 
wahren  Seelenfreundschaft  bewahren  soil.  Die  Seele  des  Seelsor¬ 
gerlichen  Verkehrs  auch  ist  ja  holiere  Freundschaft;  aber  doclj 
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ohne  die  anderweiten  Wesensmerkmale  der  letzteren  nach  Seite 
der  Exclusivity  oder  Spezialnahe,  wie  der  wesentlichen  Gleicb- 
stellung,  der  Gemeinscbaft  der  Interessen  uud  der  geselligen  Be- 
ziehungen.  Alle  Spezialfreundschaft  wie  alle  naheren  Familien- 
und  geselligen  Beziehungen*  werden  auf  den  direct  seelsorgerlichen 
Verkehr  leichtlich  lahmend  und  denselben  auf  einzelne  besondere 
Vork'ommnisse  beschrankend  einwirken,  soweit  nicht  besondre  Ga- 
ben  personlicber  Haltung  dem  Seelsorger  eignen  (§.  299).  Aber 
Freund  und  ffir  das  seelsorgerliche  Gesprach  solcher  Freundscbaft 
gleich  zugiinglicb  und  Vertrauensraann  soli  uberbaupt  der  Hirte 
fiir  alle  Gemeindeglieder  sein,  und  gradezu  als  Hindernis  dieser 
hochsten  Aufgabe  muss  es  gelten,  wenn  der  Pfarrer  mehr  nur  als 
Gesellscbafter  oder  als  Standesvertreter ,  nacb  Liebhabereien  oder 
besonders  nach  ausgesprochenen  politiscben  Parteigrundsatzen,  als 
Mann  eines  bestimmten  Kreises,  denn  als  Hirte  und  Freund 
der  ganzen  Gemeinde  erscheinen  kann.  Der  im  Amt  zun£ckst 
vertrotene  anstaltliche  Charakter  soil  die  beiden  fur  wirksame 
Seelsorge  unerlSssigen  Eigenschaften  durch  sicb  selbst  sichern: 
einerseits  bewahrte  Scbrauke  gegeniiber  schlecbthin  menschlicher 
Vertraulichkeit  und  andererseits  die  scblccbtbin  gleiche  Yertrau- 
enstellung  fur  alle  Anvertrauten.  1st  das  erstere  im  besonderen 
Masse  wichtig  fiir  die  Beziehungen  zu  dem  anderen  Gescblecht ; 
so  das  letztere  gegenuber  den  Unterschieden  der  Stande  und  in 
unsren  Tagen  den  Gegensatzen  der  politischen  Richtungen  gegen- 
tiber. 

§.  323. 

Gesteigert  bewabrt  sich  der  letztere  Grundsatz  beziiglicb  enger 
verbundner  religioser  Kreise  innerhalb  der  eigenen  Parochie  oder 
in  benachbarten  Gemeinden.  Alles  Heriiberwirken  iiber  die 
Grenzen  des  eignen  Hirtenkreises  hinaus,  ist,  soweit  es  nicht  die 
Form  geordneter  u.  gesegneter  Wechselseitigkeit  tragt,  mit  den  nab- 
gelegten  Bedenken  verkniipft,  dass  tats&chlich  oder  dock  nacb  dem 
Eindruck  der  Nacbstangehorigen  die  Interessen  des  Seelsorgers 
auf  ferner  liegende  Gebiete  mit  Yorliebe  gericbtet  sind  oder  er- 
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scheinen.  Aus  ahnlichen  Griinden  pflegen  schon  Pfarrer,  die  zu- 
gleich  literarisch  tatig  sind  oder  mit  Vorliebe  gelehrten  Ar- 
beiten  leben,  meist  weniger  tilchtige  Seelsorger  zu  sein.  --  Aber 
die  Frage  nkchsten  Interesses  ist  die  um  das  Recbt  vou  Niihebe- 
ziehungen  zu  religiosen  Spezialkreisen  in  der  eigonen  Gemeinde. 
Dass  dieselben  nie  eine  exclusive  werden  diirfe,  ist  scbon  mit 
der  Betonung  des  Gemeinderechtes  an  das  Pfarramt  Seitens  der  Ge- 
sammtheit  gesichert  (§.  322).  Andererseits  wird  jeder  wahre  Hirt. 
zu  gut  wissen,  was  es  fur  seine  ganze  Gemeinde  bedeutet,  ob  sicli 
in  derselben  ein  Kreis  bewussterer  und  entschiedenerer  Glaubigen 
findet  oder  erwecken  lasst ,  als  dass  er  diesem  nicht  eine  beson- 
dere  Aufmerksamkeit  und  Pflege  widmen  vvtirde.  Das  Gemein- 
schaftsbediirfnis ,  das  solcbe  Kreise  dazu  treibt  in  besonderen 
Hausversammlungen  neben  den  allgemeinen  Gottesdiensten  sich  zu 
erbauen,  kommt  dem  allgemeinen  und  der  Hirtenaufgabe  wesent- 
lichen  Bediirfnis,  die  Glkubigen  zu  sammeln  (§  297),  viel  zu  be- 
stimmt  entgegen,  als  dass  ein  rechter  Hirte  dergleichen  im  Na- 
men  einer  um  iiuserlicke  Uniformitat  bemiihten  Kirehenpolizei 
schlechthin  entgegenarbeiten  konnte.  Dass  der  Trager  des  offent- 
lichen  Kirchenamtes  selbst  aucb  in  solcbe  Versaramlungen  eintritt 
und  ordnend  eingreift  wird  vielmehr  dergleichen  Aeusserungen 
gemeindlichen  Glaubenslebens  vor  sectererischer  Entartung  bewah- 
ren  helfen  (s.  u.).  Weise  Kirchenregimentspraxis  hat  es  verstan- 
den  auf  diese  Weise  in  friihern  Zeiten  solches  privates  Versamm- 
lungsleben  fiir  Wiirttemberg  zu  einer  perennen  Segensquelle 
des  kirclilich  religiosen  Lebens  iiberhaupt  zu  machen.  —  Bei  den 
Gefakren  aber,  die  mit  dergleichen  nach  Seite  der  Steigerung  des 
Laienhochmuts ,  wie  falsch  bewusster  und  eigentlich  pietistischer 
Glaubigkeit  oder  specieller  Sectenverirrung  immerhin  verbunden  zu 
sein  pflegen  —  dasselbe  Wiirttemberg  bietet  daftir  entspre- 
chend  reichliche  Belege  muss  sich  obenan  vor  diesen  Aufgaben 
das  echte  Hirtentalent  bewahren:  einerseits  durch  Beniitzung  die- 
ser  Krafte  fiir  werktatige  und  den  nachsten  Gemeindezwecken 
obenan  gewidmete  Liebe  ;  andererseits  durch  Yerwertung  dersel¬ 
ben  fiir  die  vor  Allem  zu  pflegenden  Versamml ungen  der  ganzen  Ge¬ 
meinde,  dem  Hirtenamte  selbst  die  wirksamste  Stiitze.  Auch  bei 
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der  Herstellung  dieser  Versammlungen  der  Gesarmntgemeinde 
bleiben  ja  praktisehe  Zwecke  immer  das  Hauptaugenwerk  (§.  298). 
Ebendamit  wird  der  Eindruck,  dass  der  Hirte  fur  die  ganze 
Heerde  lebt,  trotz  jener  Nahebeziehungen  zu  den  scbon  flir  leben- 
digen  Glauben  gewonnenen  Gemeindegliedern,  am  sichersten  gewahrt. 

§.  324. 

Soweit  soli  sich  der  in  dem  Amtsberuf  fiir  sieh  ausgespro- 
ckene  Anstaltscharakter  kirchlichen  Lebens  auf  dem  Gebiete  der 
Seelsorge  allseitig  bewahren.  Auch  der  prop  hylaktische  Cka- 
rakter  der  seelsorgerlichen  Bewahrung  tritt  dabei  klar  genug  her- 
vor.  Aber  die  allseitige  Durchftihrung  der  Seelsorge  nach  dieser 
specifischen  Seite,  er  off  net  zugleich  die  Perspective  nach  einem 
umfangreichen  weiteren  Gebiete  personlich  bewalirter  Seelsorger- 
treue,  die  sich  directer  noch  aus  den  Aufgaben  der  Prophylaxe 
als  aus  der  fttr  alle  Glieder  der  Gemeinde  verpflichtenden  An- 
staltlichkeit  des  Amtes  ableitet.  Ausgegangen  ist  unsere  Betrach- 
tung  dabei  von  den  Gelegenheiten,  die  das  Amt  als  das  von  den 
Gemeindegliedern  gesuchten  in  den  Vordergrund  stellen  (§.  803). 
Letztvorliegendes  zeigt  aber  daneben  schon,  wie  auch  der  prophy- 
laktischen  Tatigkeit  ein  progressives  Verfahren  insofern  nicht 
fremd  ist,  als  jenes  zugleich  selbsttStig  vorschreitend  in  das  Le- 
ben  der  Gemeinde  und  besonderer  Kreise  in  derselben  einzugrei- 
fen  hat.  Das  specifisch  prophylaktische  Interesse  dabei  wird  aber 
obenan  wieder  nach  den  Bediirfnissen  zu  bemessen  sein ,  die  fiir 
die  einzelnen  Glieder  mit  der  Entlassenheit  aus  der  geschlossenen 
Gemeinschaft,  respetive  obenan,  wie  nun  genauer  zu  bestimmen  ist, 
aus  der  Behinderung  einzelner  Gemeindeglieder,  an  diesem  Segens- 
genuss  teilzunehmen,  sich  ergeben.  Wahrend  die  schlechthinnige 
Initiative  des  Hausbesuches  principiell  und  praktisch  zu  widerra- 
ten  war  (§.  308),  eroffnete  sich  so  von  anderer  Seite  her  reiche 
Gelegenheit  des  Einzelbesuches  in  der  Form  eigentlicher  Amts- 
pflicht.  Alles  andauernde  Wegbleiben  Pflegbefohlener  vom  Ge- 
meindegottesdienste  verpflichtet,  soweit  es  dem  Amte  kund  wird, 
den  Seelsorger  zur  Nachfrage,  und  diese  wird  von  selbst  zum  pro- 
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phylaktischen  Nachgehen  aller  Form,  wo  entweder  fesselnde  Be- 
hiuderung  oder  beginnende  Entfremdung  vorliegt.  Wonn  der  letz- 
tere  Fall  mehr  schon  zur  reconciliatorisch-disciplinareu  Seelsorge 
gehort,  so  fallt  Alles,  was  miter  den  ersteren  Gesichtspunkt  zu 
rechnen  ist,  unmittelbar  in  den  Bereich  der  mit  geordnetem  Amts- 
berufe  anstalt.lich  begrundeten  Propbylaxe. 

-  ^  r  -  .  r 

§.  325. 

i 

Unter  den  Bebinderungen  am  Besucho  des  olfentlichen  Got- 
tesdienste  steht  Kraukbeit  der  Gemeindeglieder  obenan  — :  die 
Veranlassung  zu  dem  speziellen  Gebiete  der  Krankenseelsorge. 
Der  Krankenbesucli  fur  sich  gehort  ebenso  zu  den  allgemeinen 
Christenpflicliten  (Matth.  25,  36),  als  die  Aufgabe  der  innoren 
Mission  (s.  u.) ,  die  Liebestatigkeit  der  Kirche  in  aller  Form  an 
und  vor  solcben  zu  beweisen,  denen  der  Wert  kirchlichen  Lebens 
sich  verdunkelt  hat,  auch  den  Krankenbesuch  iiber  alle  Grenzen 
speeieller  Yerpflielitung  hinaus  betatigen  lehrt.  Daber  ist,  was 
Freundschaft  im  engeren  und  weiteren  Sinne  wio  personliche  Teil- 
nahme  dabei  zur  Liebespflicht  gemein- menschlicher  Art  machen, 
von  vornherein  von  der  seelsorgerlichen  Pflicht  zu  unterscheiden. 
Das  Hirtenamt  bat  es  in  diesen  Fallen  mit  solcben  zu  tun,  die 
im  Allgemeinen  seiner  Seelsorge  befohlen  siud  und  dieser  in  dem 
besonderen  Falle  nur  besonders  bediirftig  werden.  Dann  ist  auch 
nicht  der  Beweis  der  Teilnahme  und  Liebe,  sondern  die  Aufgabe 
der  Seelsorge  hier  das  entscheidende.  Die  Trostungen,  welche  der 
Gesunde  sich  selbst  in  der  Gemeindeversammlung  holen  kann,  wo- 
zu  er  dann  auch  verpflichtet  ist,  muss  das  Amt  dem  Behinderten 
ins  Haus  tragen,  und  dies  um  so  mehr  als  Krankheitszustand  zu- 
gleich  Bedurfnisse  der  Art  steigern  kann  und  soli.  Solch  gestei- 
gertes  Bediirfnis  pflegt  aber  im  anderen  Falle  zu  veranlassen,  dass 
das  Amt  seinersoits  von  den  Betreffenden  in  freier  Initiative  auf- 
gesucht  wird.  Je  dringlicher  dann  die  Pflicht  zur  anderseitigen 
Initiative  erscheinen  und  je  willkommner  ohnehin  jeder  besondre 
Anlass  zur  Hausseelsorge  dem  Amte  sein  muss  (303),  um  so  mehr 
gehort  es  zur  weison  Umsicht  des  Hirten,  alle  Mittel  zur  Erkun- 
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dung  von  solchon  Krankheitsfallen  in  der  Gemeinde  zu  braucben, 
um  nicht  die  auf  deni  Latide  nameutlich  rnit  maneherlei  Hiuder- 
nissen  umgebne  Aiifforderung  zu  solcben  Hausbesuchen  erst  abwar- 
ten  zu  miissen. 

§.  326. 

Obenan  in  dem  Verkebr  mit  den  Kranken  selbst  aber  wird 
sieh  dor  Grundsatz  bewahren,  dass  ibuen  vor  Allem  der  entbehrte 
Gottesdienstgenuss  zu  ersetzen  ist.  Die  iiberwiegende  Ansicht, 
dass  das  Krankenbett  der  verbeissungsvollste  Boden  seelsorgerlicher 
Wirksamkeit  sei,  erweist  sicb  vielfaeh,  und  namentlicb  der  bauer- 
lichen  Bevolkerung  gegeniiber,  als  Illusion  vermoge  des  Ueber- 
wiegens  irdischer  Interessen  oder  geistiger  Abstumpfung.  Wo 
nicht  dureh  schon  vorbandenes  geistliches  Leben  eine  hobere  Ein- 
pfiinglichkeit  vorbereitet  ist,  wird  namentlicb  der  Neuling  eut- 
weder  verschlossene  Herzen  fur  seine  rein  individuell  gehaltenen 
Anspracben  finden  oder  iiber  den  Beweisen  menscblicher  Teilnabmc 
zu  keinem  frucbtbaren  Amtswirken  kommen.  Dagegen  wird  iiber- 
all,  obenan  aber  wieder  auf  dem  Lande,  die  den  vorgangigen 
Fragen  menscblicher  Teilnahme  alsbald  folgende  bestimmte  Erkliir- 
ung,  dass  man  komme  zu  ersetzen,  was  der  Kranke  entbehren 
uiiisse,  bei  diesem  Dankbarkeit  oder  doch  Einfalt  in  der  Entgo- 
gennahme  des  Dargebotenen  wirken ;  dem  Seelsorger  aber  die  si- 
chere  Unterlage  amtlichen  Bewusstseins  und  Handelns  gewakren. 
Welcbe  Riicksichten  dabei  das  specielle  Krankbeitsmass  auferlegt, 
ist  ebcnso  klar,  als  seelsorgerlicbe  Weisbeit  erste  und  fortgesotztc 
Besucbe  verscbieden  einzurichten  wissen  wird.  Aber  unter  alien 
Umstanden  kommt  dann  immer  irgendwelcbe  Form  des  Ersatzes 
der  offentlichen  Gottesdienstsegnungen  zur  Anwendung,  sei  es  bios 
die  besonders  zu  empfeblende  personliche  Erteilung  des  Segens; 
sei  es  Gebet  mit  oder  iiber  dem  Kranken,  das  dann  in  der  Se- 
genserteilung  wieder  seinen  Abschluss  findet;  sei  es  ondlich,  dass 
die  Moglichkeit  eincr  kurzcn  Anspracbe  iiber  ein  bestimmtes  Scbrift- 
wort  gewahrt  ist.  Jedenfalls  erscheint  der  rechte  Seelsorger  nie 
am  Krankenbette  obne  seinen  Text  mit  sicb  zu  fiibren  und  acbtet 
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Kranbenbesuche  einer  specielleren  Vorbereitung  und  Wahl  der 
Schriftworte  ftir  nicht  minder  wert  als  die  Predigt-  und  Lehrauf- 
gabe  vor  der  versammelten  Cultusgemeinde.  Der  Landmann  oben- 
an  weiss  solche  auf  ihn  personlich  berechnete  Arbeit  des  Amtes 
wie  eine  besondre  Ehre  zu  sch&tzen  —  :  ein  nicht  zu  unterschlit- 
zendes  Moment  fur  die  Bereitwilligkeit  zur  Aufnahme  des  Wortes. 


§.  327. 

So  streng  der  Diener  des  geistlichen  Amtes  es  vermeiden 
sollte,  in  das  Amt  des  Arztes  einzugreifen,  und  so  wichtig  es  viel- 
mehr  ist,  auf  dem  Lande  grade  selbst  auch  zu  rechtzeitiger  und 
geordneter  arztlicher  Bedienung  zu  drangen,  so  unentbebrlich  muss 
es  fur  einen  rechten  Seelsorger  erscheinen,  dass  er  sich  so  viel 
eigne  Befahigung  zu  allgemeiner  Diagnose  verschaffe,  um  ungefahr 
wenigstens  tiber  Mass  der  Krankheit  und  Grad  der  Lebensgefahr 
urteilen  zu  konnen ;  wie  oinzelne  Landeskirchen,  freilich  auch  durch 
besoudre  sociale  Verhaltnisse  veranlasst,  ein  Studium  der  »medi- 
cina  clericalis«  ihren  kunftigen  Amtsdienern  speziell  zur  Pflicht 
machen.  Danach  wollen  ja  obenan  nicht  nur  Art  und  Mass  des 
unmittelbaren  seelsorgerlichen  Verkehres  mit  Kranken ,  sondern 
obenan  auch  Zeit  und  Stunde,  wie  Dringlichkeit  der  wiederholten 
Besuehe,  endlich  die  speciellen  Massnahmen  des  Amtes  in  der  sa- 
crafnentlichen  Versorgung  bemessen  sein.  Sind  Wochnerinnen 
uberhaupt  nicht  ohne  Hinzutreten  besonderer  Krankheitsumst&nde 
zu  besuchen ,  und  darf  es  als  gute  Ordnung  fur  die  allgemeine 
Pflicht  seelsorgerlicher  Hausbesuche  gelten,  dass  man  bestiramte 
Stunden  der  eignen  Tagesordnung  entsprecheud  dafiir  festhalt,  so 
tritt  bei  gesteigerter  Lebensgefahr  der  Pflegbefohlnen  fur  das 
Amt  jede  personliebo  Rucksicbt  gegen  die  zuriick,  welche  Stundeu 
als  die  ftir  den  Zustand  des  Kranken  selbst  passendsten  erscheinen 
mtissen,  und  deren  ist  jede  nachste  wahrzunehmen,  wo  es  gilt  ei¬ 
ner  anvertrauten  Seele  durch  den  letzten  Kampf  zu  helfen.  Wie 
Ansteckungsgefahr  das  geistliche  Amt  so  wenig  als  den  Arzt  von 
seiner  Pflicht  entbindet,  so  muss  namentlich  jedes  dirccte  Begehr 
nach  geistlichem  Zuspruch  alio  Grtinde  menschlich  berechtigten  Ur- 
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teils  liber  die  Dringlichkeit,  respective  alle  Riicksicbt  auf  eigenes 
Wohl  dagegen  zuriickstellen  lehren,  dass  die  Gemeinde  wisse,  das 
Amt  lasse  sicb  allzeit  und  scblechthin  fUr  sie  dienstbereit  finden. 

§.  328. 

Bei  gesteigcrter  Gefahr  ist  in  schonender  Form ,  wenn  aucb 
ohne  alien  Anspruch  unbedingter  Gewissbeit  iiber  den  Ansgang 
der  Krankbeit,  auf  die  Bereituug  zur  letzten  Wegfahrt  hinzuwir- 
ken.  Die  Gewissbeit  dieses  letztlichen  Endes,  fiir  das  eine  ernst- 
liche  Bereitung  grade  dann  aucb,  wenn  Gott  nocb  eine  Gnadeu- 
frist  schenkt ,  sich  bocb  gesegnet  erwoist ;  der  Hinweis  auf  eine 
Ewigkeit  der  Freuden,  die  alles,  was  wir  zu  verlieren  scbeinen,  in 
hoherem  Massstab  ersetzen  wird,  und  die  Aufricbtung  zu  eiuem 
blinden  Vertranensmut  auf  Gottes  Yerbeissungen :  Alles  in  Kraft- 
worten  der  Scbrift  selber  zugesprochen,  sind  die  Hauptmittel  der 
Seelsorge  an  Sterbebetten.  Wo  man  dabei  inne  wird,  dass  ein 
verborgncr  Seelendruck  und  -Bann  Offenbeit  und  Zuversicht  labmt, 
ist  auf  die  Moglicbkeit,  sich  durcb  ein  reumiitiges  Bekenntnis  ganz 
zu  entladen  und  vor  den  Richter  als  ein  iiber  seinem  ganzen  Le- 
ben  absolvierter  Siinder  zu  treten,  direct  hinzuweisen  und  vor  Allem 
zu  versuchen,  die  namentlich  bei  dem  Landvolke  damit  meist  ver- 
bundene  fiihllose  Stumpfheit  durcb  seelsorgerlicbe  Kunst  und  un- 
ter  aller  Schonung  des  pbysiscben  Zustandes  zu  durchbreehen. 
Obenan  ist  die  Communion  als  gottlicbes  Siegel  derVergebung  und 
hiniibergeleitende  Verbindnng  mit  dem  verklarten  Erloser  reclit- 
zeitig  zu  empfehlen ;  nicbt  minder  aber  aucb  grade ,  wo  diese  so- 
genannte  Bcricbtuug  noch  allgemeine  Sitte  ist  und  selbstandig 
begehrt  wird,  das  Auge  dafiir  offen  zu  halten,  dass  nicbt,  wie  oben¬ 
an  beim  Landvolke,  —  die  Vorstellung  einer  Krisis  fiir  die  Kran^- 
heit  selbst  bei  diesem  Begebr  in  dem  Vontergrunde  stebt.  Viel- 
mehr  empfieblt  das  Wesen  der  Communionfeier  selbst  diesen  Act 
wo  moglich  zu  einer  Feier  der  Hausgemeinde  zu  gostalten ;  so  gc- 
wiss  andererseits  die  letztlich  allein  entscbeidende  Riicksicht  auf 
den  Zustand  des  Krauken  zu  jeder  Kiirzung  der  liturgischon  Hand- 
lung,  welche  den  Sacramentsaet  als  solcben  nicht  schadigt,  berech- 
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tigt.  Die  rechtzeitige  Einleitung  dieses  Actes,  respective  bei  jfiher 
Gefahr  die  vorgangige  Yergewisserung  ilber  goistige  und  physische 
Voraussetzungen ,  ist  nicht  nur  wegen  der  entsprechenderen  Dis¬ 
position  des  Kranken  und  der  hoheren  Wiirde  der  Feier,  sondern 
aucb  wegen  moglicher  Collisionsfalle  beim  Sacramentsgenusse  selbst 
dringend  notig.  Wenn  die  filteren  Bestimraungen  lutheriscber  Theo- 
logen  bis  zu  einer  peinlicben  Casuistik  in  solcben  Fallen  vorscbrit- 
ten,  wird  andererseits  der  unerfahrne  Seelsorger  durch  dergleichen 
leicht  zu  bedenklichen  Missgriffen  verleitet.  Im  Allgemeinen  muss 
die  Versagung  aller  Kranken-  als  Hauscommunion  nach  streng  re- 
formiertem  Principe  fttr  eine  auf  Kosten  gerade  der  Seelsorge  ge- 
wagte  irrige  Consequenz,  sei  es  aus  Schriftworten,  sei  es  aus  Cul- 
tusvoraussetzungen ,  gelten;  wfihrend  aucb  gegentiber  der  durch 
die  letzte  Oelung  getriibten  Romiscben  Praxis  solcher  Begleitung 
mit  den  Sterbesacramenten,  die  lutheriscbe  Praxis  letzter  »Berich- 
tung«  und  Wegzebrung  —  ohne  das  specifiscbe  Communionprin- 
cip  schlecbthin  zu  ignorieren  —  den  Grundgedanken  der  Seelsorge 
in  voller  Reinheit  und  Schone  auszupragen  im  Stande  ist:  dass 
alle  am  Cultusgenuss  mit  der  Gemeinschaft  behinderten  Glieder 
in  keinem  Stiicke  sicb  von  den  Gnadensegnungen  der  Kirche  ver- 
lassen  fiihlen  sollen;  vielmebr  auch  liber  die  Grenzen  der  Cultge- 
meinde  bis  ans  Lebensende,  und  selbst  fiber  dieses  hinaus,  von  der 
Kircbe  segnend  begleitet  werden.  Ein  Grundsatz,  dessen  letzte 
Consequenzen  —  aber  unmittelbar  anknfipfend  an  diese  seelsor- 
gerlicbe  Berichtung  der  Sterbenden  —  sicb  erst  bei  der  prog  re  s- 
siven  Seelsorge  voll  verwerten  lassen. 

§.  329. 

Yorher  ist  noch  andrer  abnlicher  Anlasse  zu  seelsorgerlichen 
Besuchen  zu  gedenken,  die  unter  dicselben  Principgesicktspuncte 
fallen,  obenan  die  Pflicbt  gegen  Geistes-  und  Gemtttsleidende, 
Dringender  als  bei  leiblicher  Krankheit  (§  327)  ist  bei  ausge- 
sprochener  Geisteskrankbeit  seitens  des  Geistlichen  selbst  auf 
Zuziehung  firztlichen  Beistandes,  im  letzteren  Falle  vielmehr,  wie 
namentlich  auch  bei  Bloden,  auf  Yerbringung  in  solche  Anstalten 
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hinzuwirken,  wo  vor  allem  Andern  die  entsprechende  psychisehe 
Pflege  zu  hoffen  ist.  Namentlich  bei  Bloden  jiingeren  Alters  kann 
nur  durch  passende  Anstaltspflege  noch  ein  gewisses  Mass  geistigen 
Lebens  und  christlicher  Erkenntnis  erzielt  werden.  Geisteskran- 
ken  gegeniiber  aber  ist  der  Amtsdiener,  neben  andren  der  Amts- 
ehre  dabei  leicht  drohenden  Gefahren,  allzeit  in  der  Lage  bei  der 
besten  Meinung  schwere  Missgriffe  zu  begehen ;  weshalb  auch  Seel- 
sorger  an  Irrenanstalten  die  Abhangigkeit  yon  dem  dirigierenden 
Arzte  nicbt  fur  eine  Einscbrdnkung  ihrer  boheren  Amtspflicht  an- 
zusehen  baben.  Der  religiose  Einfluss  hat  auch  bei  Geisteskran- 
ken  im  specifischen  Sinne  sich  iiberwiegend  an  dem  Gemiitsleben 
zu  bew&hren,  wie  das  Feld  des  wirksameren  und  unmittelbareren 
Einflusses  der  Seelsorge  uberhaupt  die  Gemiitskrankheit  bildet.  Die 
viel  fliissigeren  Grenzen  und  Grade  machen  diese  Art  Kranke  ohne- 
hin  mehr  zugleich  zu  einem  Gegenstande  geistlicher  Hausseelsorge. 
Fiir  das  kranke  Gemiit  ist  Freude  der  heilende  Sonnenschein.  Ein 
weiser  Seelsorger  wird  Kranke  dieser  Art  einerseits  nie  bios  geist- 
lich  ,  sondern  zugleich  psychiseh  pflegen  und  sie  anzuleiten  ver- 
sucben,  so  zu  sagen,  eine  Blumenzucht  kleiner  Freuden  in  dem  Gar¬ 
ten  ihres  Gemtttes  anzulegen.  Mit  der  Ablenkung  der  meist  ein- 
seitig  auf  das  Dunkle  gerichteten  Erinnerung  geht  dann  die  Er- 
weckung  des  Dankes  gegen  gottliche  Gtite  und  Gnade  Hand  in 
Hand,  womit  der  Weg  psychologischer  Heilung  direct  in  den  geist- 
lichen  Heilsweg  einlenkt.  Wie  als  Hauptmittel  im  Sinne  der  er- 
steren  Behandlung  obenan  Besch&ftigung  und  Dienst  der  Liebe 
sich  empfiehlt,  so  entspricht  nach  der  andern  Seite  die  Aufgabe, 
bei  solchen  meist  zur  Yereinsamung  neigenden  Seelen  wieder  Freude 
an  der  Gemeinschaft  obenan  im  Hause  Gottes  zu  erwecken.  Wenn 

dieser  Gesichtspunct  scbon  das  Recht,  diese  Falle  bier  zu  bespre- 

» 

chen,  erklaren  hilft,  so  noch  mehr  die  hochste  Aufgabe  des  Am- 
tes,  davor  zu  schtitzen,  dass  Gemiitsleiden  sich  in  Hoffnungslosig- 
•keit  und  Verzweiflung  vollenden.  Dabei  wird  allzeit  viel  davon 
abhangen,  dass  der  klare  Blick  des  Seelsorgers  den  Anteil  eigner 
oder  fremder  Siinde  an  solchen  Zustanden  zu  erkennen  und  die- 
sen  auf  dem  Wege  gottlicher  Heilswirkungen  zu  paralysieren  weiss. 
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§  330. 

Als  ein  charakteristiscbes  Specialgebiet  seelsorgerlicber  Auf- 
gaben  dieser  Art  ist  endlich  das  Verbalten  gegen  solcbe  zu  be- 
sprecben ,  die  fur  Besessene  gelten  oder  sicb  selbst  daftir  aus- 
geben.  Das  biblisch  bezeugte  Yorkommen  dieser  Erscheinung, 
namentlich  zu  Jesu  Zeiten,  berechtigt  nicbt  dazu,  die  Tats£chlich- 
keit  derselben  zu  alien  Zeiten  und  in  alien  Fallen  in  gleichem 
Masse  anzunehmen.  Yielmehr  muss  als  erstes  Gesetz  seelsorger¬ 
licber  Weisbeit  die  moglichst  ausgedobnte  Skepsis  gelten ,  durch 
Glaubensmanner  und  Seelsorger  ersteu  Ranges  bewahrt,  nament- 
licb  solcben  gegenilber,  die  selbst  behaupten  in  solcbem  Zustande 
sicb  zu  befinden.  Zweites  Grundgesetz  ist  moglichste  Verberg- 
ung  solcber  Yorfalle,  wonacb  vielmehr  alles  allgemeinere  Interesse 
an  solcben  oder  abnlicben  Beziebungen  zur  Teufelsmacbt  zu  ver- 
hiiten  ist,  statt  dass  man  etwa  die  Gemeindo  zu  betender  Mit- 
hilfe  dabei  in  Ansprucb  nehme.  Eng  zusammenbangt  damit  der 
weise  Rat  der  lutherischen  Casuisten,  die  im  Gegensatze  zu  der 
Romiscben  Praxis,  solcbe  Leute  auf  dem  Wege  des  in  liturgiscbe 
Formulare  gefassten  amtlicben  Exotcismus  zu  behandeln :  rein  seel- 
sorgerlicb  durch  Einwirkung  auf  den  Willen  und  die  Belebung 
der  sittlicben  Kraft  desselben  gegen  solcbe  Falle  vorgehen  lehren. 
Dabei  waltet  die  richtige  Yoraussetzung,  das  alle  Beziehung  des 
Menscben  zu  damonischen  Machten,  wenn  dieselbe  sich  aucb  zu- 
nachst  nur  in  leiblichen  Leiden  Hussern  sollten,  auf  sittlicben  Be- 
dingungen  beruben ;  ganz  entsprechend  dem  wesentlichen  Unter- 
scbiede  zwiscben  der  Abrenuntiation  und  dem  Exorcismus  (§  192) 
und  zu  heilsamem  Scbutze  gegen  Blosstellung  des  Amtes  durch 
unmotivierte  Prasumtionen ,  wie  gegen  die  Abnutzung  cultischer 
oder  gemeindlicher  YorgSnge,  die,  wie  bei  Romischer  Praxis  tat- 
sachlich  vorgesehen  ist,  im  Falle  der  Unwirksamkeit  in  gleicher 
Form  zu  wabrscheinlicb  gleichem  Resultate  wiederholt  werden  miis- 
sen.  Auch  wo  man  auf  protestantischem  Kircbengebiete  in  neurer 
Zeit  mit  Sbnlichen  Mitteln  vorgegangen  war,  hat  wachsende  Er- 
fahrung  gelehrt,  mebr  und  mehr  zu  dem  rein  seelsorgerlichen  Ver- 
fahren  einzulenken. 
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§  331. 

Zu  den  Aufgaben  der  prophylaktischen  Seelsorge,  zu  verhti- 
ten,  dass  Entbehrung  der  offentlichen  Gottesdienste  nicht  zu  in- 
nerer  Entfremdung  gegen  die  Kircbe  iiberbaupt  ausschlage,  gehort 
endlich  auch  die  Pflege  der  Gefangenen  und  das  aufsehende 
Hirtenauge  auf  solcbe,  die  b&usliche  Not,  insbesondre  dieArmut, 
die  des  Festkleides  selbst  entbebrt,  vom  Kirchenbesuche  zuriick- 
halt.  In  beiden  Fallen  kommt  freilich  die  Beruhrung  mit  ander- 
weit  begriindeten  Formen  der  Seelsorge  unmittelbar  zu  Gefiibl. 
Bei  den  Gefangenen  der  Zusammenbang  mit  der  disciplinar- 
r  econc  ilia  to  rise  ben  Seelsorge;  bei  den  anderen  social  beding- 
ten  Notstanden  der  Zusammenbang  mit  der  innren  Mission, 
sofern  zu  dieser  aucb  die  Aufbietung  gemeindlich-socialen  Ge- 
sammtwirkens  gegeniiber  allgemeinen  und  ganze  Gemeindekreise 
beberrsebenden  Notstanden  gehort.  Dennocb  fordern  die  beiden 
nambaft  gemaebten  Not-  und  Ausnamsfalle  insofern  auch  bier 
eine  besondere  Besprechung  als  an  ihnen  die  Gefabr  der  kircb* 
lichen  Vereinsamung  cbarakteristisch  bervortritt.  Wenn  dann  bei 
der  Seelenpflege  von  Gefangenen  alle  speciellere  Einwirkung  dem 
bezeichneten  Sondergebiete  vorzubehalten  ist,  so  wird  hier  um  so 
mebr  die  allgemeine  Notwendigkeit  des  seelsorgerlicben  Besuches 
und  die  Pflicht  flir  den  Staat  aucb  zu  betonen  sein,  kein  Gefang- 
nis  ohne  ausdrucklich  dafiir  bestellte  Seelsorge  und  gottesdienst- 
liche  Pflege  zu  lassen.  Wahrend  nacb  der  andren  Seite  nur  die 
Erinnerung  am  Orte  ist,  dass  wie  sebon  bei  der  Krankenpflege 
das  Pfarrbaus  zugleicb  durcb  Bereitschaft  aucb  zu  leiblicber  Er- 
quickung  zu  betatigen  bat,  dass  letzte  Wurzeln  der  Seelsorge  in 
wahrer  und  warmer  Menscbenliebe  grunden,  so  das  Pfarramt,  an 
dem  die  Seelsorge  als  anstaltliche  zunachst  baftet,  in  alien  Fallen, 
wo  aussre  Not  mit  innrer  Entfremdung  von  der  Kircbe  bedroht, 
mit  eignem  Opfer  der  Liebe  der  Anregung  aller  weiteren  Tatig- 
keit  zu  Abstellung  solcber  Notstande  vorangehen  muss. 

Aucb  darin  liegt  ein  Moment,  das  die  Fabigkeit  des  Amtes 
tiber  prophylaktische  Fflrsorge  zu  werktatiger  Progressive  vor- 
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zugehen  bewahren  muss,  wie  oben  ein  Ankniipfungspunkt  ganz 
andrer  Art  dafiir  scbon  aufzuweisen  war  (§  328).  Aber  organisch 
und  umfassend  entwickelt  sicb,  was  wir  progressive  Seelsorge 
nennen,  in  viel  directerem  Zusammenhange  mit  den  Kr&ften  und 
Mitteln  anstaltlicher  Segnung,  welcbe  die  Kirche  befabigen,  auch 
die  natiirlichen  Weltbezieb ungen  ihrer  Glieder  mit  gottlichen  Kr&f- 
ten  der  Erneurung  auszustatten  und  weihend  zu  durchdringen. 


II.  Die  progressive  Seelsorge. 

Cap.  XYII. 

Die  seelsorgerlichen  llezielmngen  zum  Haus  und  zur  Familie  als 

cliristlichen. 

\ 

§  332. 

An  Stelle  des  tiberwiegend  negativen  und  probibitiven  Cha- 
rakters  tritt  damit  der  positiv  vorscbreitende.  Die  Grenze  der 
Cultusversammlung  bleibt  der  gemeinsame  Ausgangspunkt  (§  285); 
aber  nun  nicbt  bios  um  die  Cultusglieder  jenseits  derselben  zu  bewah- 
ren,  sondern  auf  die  andersartigen  Lebensgebiete  selbst  binaus  seg- 
nend  und  weihend  zu  begleiten ;  so  dass  zwar  die  Andersart  dieser 
als  solcher  (§  288)  nicbt  alteriert  werden  soil,  aber  aucb  der  Einzelne 
nicht  bios  gegen  die  Gefabren  dieser  beschiitzt,  sondern  der  Segen 
des  cultischen  Gemeinlebens  auf  jenen  Gebieten  selbst  beiligend  zur 
Wirkung  gebracht  werden  soil  (§  291):  —  zu  positiv  neuen  Zielen, 
wie  sie  dem  Erscbeinungsleben  der  Kirche  in  Verfassungsformen 
speciell  eignen.  So  soli  der  Einzelne  selbst  aucb  in  dem  Bewusst- 
sein  ibn  tiberall  hin  begleitender  Segnung  der  Kirche  sicb  befah- 
igt  erweisen,  urspriinglich  dem  cultischen  Gemeinleben  entstam- 
mende  hohere  Kraft  der  Heiligung  in  alien  menschlich  natiirlichen 
Verhaltnissen  zu  bewahren,  und  diese  selbst  auch  sollen  durch 
cultiscbe  Segenshandlungen  tiber  ibre  rein  natiirliche  und  sociale 
Begriindung  wie  Bestimmung  ausdriicklich  berausgehoben  und  den 
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Segenskraften  gottlicher  Erneurung  unterstellt  gelten.  Teilt  die 
praktische  Theologie  jenes  Ziel  fiir  sich  mit  der  Ethik,  so  be- 
wahrt  dieser  Specialzweck ,  wie  die  Mittel  dafiir,  auf’s  neue  den 
grundlegend  markierten  (§  11)  organischen  Charakter.  Eben 
darin  aber  griindet  zugleich ,  dass  sich  dieses  zunSchst  cultisch 
vermittelte  Nahetreten  der  Kirche  auch  auf  die  organischen 
Grundlagen  alles  menschlichen  Sociallebens  besehr&nkt,  d.  i.  auf 
die  der  Familie  und  deren  Begrundung. 

§  338. 

In’s  Hans  zwar  tritt  das  Amt  auch  mit  dem  Krankenbesuche 
(§  325  ff)  —  unter  UmstSnden  sogar  Sacrament  spendend  (§  328); 
aber  dabei  kommt  nur  der  Einzelne  als  solcher  in  Frage,  und  nach- 
stes  Motiv  bildet  die  Entbehrung  des  cultischen  Gemeinschafts- 
lebens  (§  324).  Viel  directer  schon  setzt  die  Kindertaufe  mit  dem 
Hause  als  Familie  in  Rapport.  Wie  das  Recht  der  Haustaufe 
selbst  auch  letztlich  in  dem  der  Kindertaufe  eigentiimlichen  Ver- 
trage  mit  der  Familie  als  christlicher  wurzelt  (§  164),  so  reicht 
in  der  Tat,  sogut  wie  die  Krankencommunion  in  ihrer  Art,  die 
Haustaufe  insbesondre  in  das  Gebiet  der  Seelsorge  heriiber  und 
kennzeichnet  in  erster  Linie  jenes  progressive  Hinaustragen  der  Cul- 
tussegnungen  uber  die  engeren  Grenzen  der  Cultgemeinschaft. 
Eine  seelsorgerliche  Einrichtung  der  Haustaufe  ist  auch  immer 
zugleich  auf  Segnung  des  Familienganzen  berechnet  (§  185),  wie 
ordnungsmassig  der  Seelsorger  des  Hauses  der  Taufer  sein  wird. 
Dennoch  gehort  der  Sacramentsegen  als  solcher  dem  Individuum, 
wie  auch  nach  ihrem  liturgischen  Vollzuge  die  Taufe  nicht  zu  den 
specifischen  Cultusacten  der  Communiongemeinde  zu  rechnen  ist 
(§  190). 

Fiir  das  Individualleben  aber  vertritt  dieses  Sacrament  aller- 
dings  die  ganz  entsprechende  organische  Grundlage  mit  aller 
Weihe  des  Hauses  als  christlichen  iiberhaupt,  da  eine  kirchliche 
Segensweihe  nicht  zu  statuieren  ist,  wo  diese  nicht  von  Getauften 
begehrt  wird.  Die  Kindertaufe  speciell  darf  dann  als  der  mit  dem 
irdischen  Lebensanfange  selbst  gesetzte  Beginn  eines  segnenden  Ge- 
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leites  der  Kirche  gelten  durch  alle  Weltbeziehungen  des  nattirli- 
clien  Lebens  bis  hinaus  zum  Tode  des  Individuums,  fur  das  als 
solches  dann  auch  die  kircbliche  Segnung  seiner  ehelichen  Verbin- 
dung  nur  ein  mittles  Stadium  bildet.  Mehr  noch  wird  sicb  zei- 
geu  wie  eben  desbalb  aucb  die  Taufgnade  und  der  Taufbund  ein 
Grundthema  aller  seelsorgerlichen  Verh&ltnisstellung  speciell  aucb 
zum  Gemeindeglied  als  Sunder  zu  bilden  bat,  direct  oder  indirect. 
Dennocb  ist  die  Kindertaufe  als  solcbe  grade  wieder  vom  begrtin- 
deten  Familienbestande  als  cbristlicben  abhangig,  und  damit  eine 
organisch  wissenschaftliche  Betracbtung  darauf  gewiesen,  das  Recht 
des  seelsorgerlichen  Verhaltnisses  zur  Familie  von  der  kircblicben 
Segensbandlung  abzuleiten,  vermoge  deren  die  Cultgemeinde  selbst 
erst  das  betreffende  Haus  dafiir  anseben  kann,  dass  es  sich  als 
solcbes  ausdrticklich  und  bewusst  den  Segnungen  des  Christentums 
unterstellen  will.  Darin  ist  es  begriindet,  dass,  was  man  sich  ge- 
wohnt  bat  die  kirchlicbe  Trauung  zu  nennen,  als  ein  specifisch 
seelsorgerlich  begriindeter  Benedictionsact  angeseben  werden  muss, 
weil  mittelst  desselben  kircbliche  Segensweihe  auf  die  naturlicben 
Lebensbeziebungen  von  Cultusgliedern  iibertragen  wird. 


§  334. 

So  wenig  in  der  Scbrift  eine  Weihehandlung  fur  die  Ebe 
vorgeseben  ist  und  speciell  dem  Cbarakter  des  Neuen  Testament’s 
derartige  gesetzlicbe  Anordnung  von  Kirchenhandkmgen  wider- 
strebt:  so  vielseitig  ist  in  der  Schrift  alten  und  neuen  Testa- 
mentes  die  Ebe  als  eine  directe  Gottesstiftung  ausgeprbgtester  An- 
lage  und  klarster  Ziele  gekennzeicbnet.  Darin  muss  zunachst  das 
allgemeine  Recbt  der  Kirche  erkanut  werden,  die  gottlichen  Stif- 
tungs-  und  Segensworte  auch  in  actueller  Application  tiber  den 
einzelnen  Paaren  zu  bandeln,  die  gottliche  Segnungen  fttr  ihre 
menscblicb  individuelle  Entscbliessung  zur  Ebe  begebren.  Nicht 
minder  ist  sehon  dieser  allgemeinen  Instanz  entsprechend  die 
Kirche  im  Recht,  wenn  sie  alles  connubiale  Zusammenleben , 
das  sicb  an  der  Willkiir  privater  Selbstbestimmung  dazu 
geniigen  lasst,  daftir  ansiebt  und  erklUrt,  dass  es  der  aus- 
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driicklichen  Unterstellnng  unter  den  gottlichen  Wortsegen  der 
Stiftung  entbehre.  Wie  dabei  der  allgemeine  Segensanteil  am 
Offenbarungsgenusse  des  Wortes  selbstverstandlich  erst  Schuld 
der  Vernachlassigung  begriindet,  so  schliesst  der  allgemeine 
Anteil  an  den  kirchlichen  Segnungen,  d.  h.  vielmehr  an  der  Er- 
losung  und  dem  specifisch  neutestamentlicben  Offenbarungssegen 
zugleich  eine  gesteigerte  Verpflicbtung  ein.  So  gewiss  nSmlich 
die  Ehe  als  eine  kreatiirlich  begriindete  Naturordnung  anzuerken- 
nen  und  von  der  Kirche  auch  zu  ehren  ist,  so  gewiss  muss  sol- 
ches  wie  alles  Naturleben  des  Menschen  als  durch  die  Siinde  ver- 
derbt  und  der  heiligenden  Erneuerung  durcb  die  Erlosung  bediirf- 
tig  angeseheu  werden.  Aus  diesem  Grundsatz  hat  die  Kirche  zu- 
n&chst  das  unzweifelhafte  weitere  Recht  geschopft,  die  Ehen  ihrer 
Pflegbefohlenen  als  in  Christi  Namen  einzusegnen,  wie  sie  nicht 
nur  der  ausdriicklichen  Bestatigung  des  Naturrechtes  der  Ehe 
durch  Christum ,  im  Sinne  des  garantierten  Fortlebens  anfanglicher 
Gottesstiftung ;  sondei'n  auch  dem  apostolischen  Worte  von  der 
VerklSrung  solchen  Naturstandes  nach  seiner  hoheren,  specifisch- 
christlichen  Idee,  und  dementsprechend  der  hoheren  Hilfe  gegen 
alle  specielle  Not-  und  Siindenfolge  in  diesem  menschlichen  Na- 
turstande,  mit  Recht  die  principielle  Bedeutung  von  specifischen 
Segensmomenten  beigelegt  hat  und  beilegen  muss.  Eine  Be- 
grttndung  specifisch  kirchlicher  und  christlicher  Segenshandlung, 
die  unter  den  Motiven  fur  die  kirchliche  Trauung  und  ihre  Be¬ 
deutung  freilich  auch  bei  den  alteren  lutherischen  Theologen  in 
bedauerlicher  Weise  zu  vermissen  ist.  Damit  namlich  steigert 
sich  die  obige  Handlungsconsequenz  in  unverkennbarer  Berechtig- 
ung  dahin ,  dass  die  Kirche  getaufte  Christen ,  die  ftir  ihre  Ehe- 
schliessung  eine  kirchliche  Segnung  nicht  begehren,  ein  Recht  hat, 
nicht  als  in  ehristlich  geweihter  Ehe  Yerbundene  und  damit  als 
der  Yerkennung  schuldig  anzusehen,  dass  ein  Christ  sein  gesamm- 
tes  Naturleben  als  bediirftig  der  Einfassung  in  den  Erlosungse- 
gen  anzusehen  und  tatsachlich  zu  bekennen  hat. 
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§  335. 

Zwar  was  die  actuell  christliche  Fiihrung  ermoglicht,  kaun 
nie  in  dem  opus  operatum  einer  kirchlichen  Benedictionshandlung 
specieller  Art  gesucht,  sondern  muss  in  der  personlich  sittlichen 
Bewahrung  christlichen  Heils-  und  Heiligungsstandes  gesucht  wer- 
den,  der  nie  bios  aus  einzelnen  kirchlichen  Segenshandlungen,  son¬ 
dern  aus  der  gottlichen  Gnadenwirkung  iiberhaupt,  und  grundle- 
gend  aus  der  Taufgnade  abzuleiten  ist.  Dann  muss  freilich  auch, 
was  hier  gleich  zu  bemerken  ist,  eine  Formulierung  des  kirchlichen 
Trauungssegens  auf  die  christliche  Fiihrung  der  Ehe,  wie  man 
denselben  neuerdings  specialisiert  hat,  als  unentsprechend  ftir  den 
speciellen  Benedictionsact  der  Trauung  bezeichnet  werden.  Viel- 
mehr  stellt  sich  damit  der  Unterschied  zwischen  sacramentaler 
Gnadensegnung  und  von  der  Kirche  frei  geordneter  Segenshand- 
lung  specifischer  Bestimmung  erst  vollst&ndig  und  in  diesem  Falle 
zu  besonderer  Beleuchtung  der  reformatorischen  Position  gegen- 
iiber  der  Romischen  Auffassung  klar.  Indem  nach  letzterer  die  Ehe 
ordnungsmSssig  durch  die  kirchlich-amtliche  Anerkennung  als  Sacra¬ 
ment  constatiert  gilt,  wird  damit  indirect  das  Naturrecht  der  Ehe 
als  solcher  vor  Gott  nicht  mehr  ftir  bestehend  erkl&rt,  analog  der 
hoheren  geistlichen  Wiirde,  die  man  dem  Colibate  zuspricht.  Wenn 
es  dagegen  ebenso  als  reform atorischer  wie  als  apostolischer  Grund- 
satz  anzusehen  ist,  das  Recht  des  Natiirlichen,  weil  schopferisch 
begriindet  und  vermoge  dessen  von  selbst  fiir  die  Erlosung  be- 
stimmt,  im  Allgemeinen  als  in  seinem  Rechte  fortbestehend  und 
nicht  an  sich  der  Teufelsmacht  schlechthin  verfallen,  anzuerken- 
nen  (§  44)  — :  so  kann  auch,  was  kirchlich  als  Segnung  der  Chri- 
stenehe  geordnet  ist,  nach  reformatorischer  Anschauung  nie  mit 
der  Begriindung  des  Naturstandes  und  -Rechtes  der  Ehe  verwech- 
selt  und  folgerichtig  auch  nicht  als  ausschliessliche  Befahigung 
zum  naturrechtlich  respective  zum  biirgerlich  social  anerkannten 
Brauch  ehelicher  Gemeinschaftsrechte  angesehen  werden.  Nur  die 
Consequenz  aus  diesen  PrSmissen  muss  ebenso  als  abirrende  be¬ 
zeichnet  werden,  wenn  man  eine  nach  irgend  wie  sanctioniertem 
btirgerlichen  und  staatlichen  Rechte  fiir  sich  geschlossene  Ehe, 
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darum  schon  als  eine  christlich  geweihte  bezeichnen  wollte ,  weil 
getaufte  Christen  diese  Ehe  nach  biirgerlichen  Rechtsformen  ge- 
schlossen  haben.  Nachdem  es  Gott  gefallen  hat  in  seinem  Worte, 
dein  gehorsam  zu  sein  der  Kirche  erste  Pflicht  ist,  die  Ehe  nicht 
nur  fiir  eine  Stiftung  seiner  offenbarungsmassig  festgesetzten  Ord- 
nungen ,  sondern  auch  fiir  mitaufgenommen  in  die  Segnungen  der 
neutestamentlichen  Erlosung  zu  erklaren,  ist  die  Kirche  nicht  nur 
berechtigt,  sondern  ebenso  auch  speciell  seelsorgerlich  verpflich- 
tet,  ihre  Glieder  anzuhalten,  dass  dieselben,  was  an  sich  als  Natur- 
ordnung  anzuerkennen  ist,  ausdriicklich  unter  die  Segnung  solcher 
Stiftungs-  und  Erloserworte  stellen.  Von  allem  ehelichen  Zu- 
sammenleben  aber,  das  ohne  dies  factisch  durchgefiihrt  wird,  urteilt 
man  mit  Recht,  dass  es  nicht  nur  keine  kirchlich  eingesegnete, 
sondern  auch  bekenntnis-  und  bediirfnismassig  keine  erklart  christ- 
liche  Ehe  ist.  Was  sich  damit  an  Consequenzen  kirchlicher  Dis- 
ciplin  ergibt,  ist  ebenso  wie  die  Auseinandersetzung  kirchlicher 
Sitte  mit  biirgerlicher  Rechtsgewohnheit  nachfolgender  Untersuch- 
ung  vorzubehalten  und  hier  nur  zu  constatieren,  dass  die  Einrich- 
tung  einer  cultischen  Segenshandlung  fiir  die  Ehe  als  ausgespro- 
chen  christlicher  ebenso  Recht  und  vielmehr  Pflicht  der  Kirche 
gemass  ihrer  allgemeinen  seelsorger lichen  Aufgabe  gegen  ihre 
reifen  Glieder  ist,  wie  dies  oben  von  der  Beichthaudlung  er- 
wiesen  wurde  (§  307).  Wie  dort  geschehen,  werden  dann  zu- 
nachst  aus  der  Positivitat  dieser  Verpflichtung  die  Wesensformen 
der  cultischen  Handlung  selbst  fiir  sich  und  unabhangig  yon  alien 
etwaigen  Vorgangen  biirgerlicher  Eheschliessung  festzustellen  sein. 

§  336. 

Sofern  die  Kirche  die  Eheordnung  an  sich  nicht  macht,  be- 
ruht  alles  diesbeziigliche  Handeln  derselben  auf  der  Voraussetzung, 
dass  ihr  Segen  von  solchen,  die  sich  ehelich  zu  verbinden  schon 
entschlossen ,  respective  dazu  nach  menschlichem  und  gottlichem 
Rechte  befahigt  sind,  begehrt  wird.  Wieweit  das  Cultusamt  und 
die  Gemeinde  bei  der  Voruntersuchung  iiber  dieses  Recht  selbst 
auch  beteiligt  sind,  ist  spater  zu  untersuchen.  Jenen  Voraussetz- 
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ungen  aber  entsprechend  ist  an  sich  ebenso  schon  eine  kircbliche 
Segnung  der  brSutlichen  Yerlobten,  wie  solches  Seitens  der  Ro- 
miscben  Kirche  rituell  vorgeseben  ist,  denkbar  und  stattbaft,  als 
die  kircblicbe  Zusammengebung  zum  Connubium  selbst ;  nur  dass, 
wo  Ersteres  beliebt  wird,  die  Grenze  gegeniiber  dem  Letzteren  aucb 
in  der  Form  der  Segnung  um  so  umsicbtiger  einzuhalten  sein 
wird.  Fur  den  rituellen  Yorgang  Bebufs  Scbliessung  des  Con- 
nubiums  selbst  dagegen  erw&chst  aus  jenen  Yoraussetzungen  die 
kirchliche  Praxis,  die  Verlobten,  respective  die  bereits  nacb  btir- 
gerlicbem  Rechte  Zusammengegebenen,  ausdrilcklicb  zu  veraulassen, 
dass  sie  nun  als  vor  Gott  und  der  cbristlichen  Cultgemeinde  aus- 
drucklicb  bekennen,  dass  sie  nach  eignem  Liebeswillen  begebren, 
ebelich  zusammen  zu  leben  und  demgemSss  entscblossen  sind  ein- 
ander  eheliche  Pflicbt  und  Treue  zu  geloben.  Soweit  bereits  bur- 
gerlicbe  Zusammengebung  vorber  stattgefunden  bat,  ergibt  sicb 
fiir  diesen  Act  nur  der  Unterscbied,  dass  kein  Recbt  mehr  bestebt, 
den  weiblicben  Teil  nacb  seinem  Familiennamen  scblecbtbin  anzu- 
reden,  wol  aber  darf  und  sollte  man  sie  als  dieses  Namens  »ge- 
borene«  bezeichnen.  Wie  alle  Recbts-  und  Gutergemeinschaft ,  so 
ist  auch  die  des  Namens  an  sich  eine  biirgerliche  Sache ;  aber  die 
Kircbe  darf  ja  aucb  bei  vorangegangenem  Civilacte  von  Allen, 
welche  die  kircbliche  Einsegnung  ibres  Ebebundes  begebren,  an- 
nebmen,  dass  die  copula  carnalis  vorher  nicbt  vollzogen  und  da- 
her  der  Ehestand  naturmassig  nocb  nicbt  zu  dem  Factum  gewor- 
den  ist,  das  die  in  Geburt  griindende  Herkunft  der  Braut  scklecht- 
bin  unter  dem  Stande  der  Ehefrau  verscbwinden  macbt.  —  Da¬ 
gegen,  resp.  eben  auch  um  der  vorgenannten  Voraussetzung  wil- 
len,  alteriert  die  btirgerlich  rechtlicbe  Zusammengebung  des  Paa- 
res,  eben  weil  sie  scblecbtbin  im  Namen  des  menscblicben  Social- 
recbtes  geschieht,  in  keiner  Weise  das  Recht  der  Kirche,  den  cul- 
tiscben  Trauungsact  f(ir  die  ihr  Angehorigen  als  eine  eigentlicbe 
Zusammengebung  zu  fassen  und  zu  gestalten,  sofern  was  damit 
eintritt  nun  erst  als  Zusammengebung  vor  der  Cultgemeinde  als 
solcber  und  im  Namen  des  Gottes  der  Offenbarung,  vielmebr  der 
Erlosung  in  Christo,  verstanden  sein  will.  Alles  Dinge,  von  denen 
der  vorgangige  biirgerliche  Act  naturgemSss  abstrabiert.  Eben 
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darum  kann  in  dieser  Formgestaltung  des  Trauactes  ebensowenig 
eine  Missachtung  dessen  gesehen  werden,  was  nach  burgerlichem 
Reeht  zuvor  geschehen  ist,  als  sich  die  Kircbe  auch  zu  einer  blos- 
sen  Segnung  der  nach  burgerlichem  Recht  geschlossnen  Ehe  iiber- 
haupt  nur  herbeilassen  kiinnte,  wenn  Griinde  gottliehen  Schriftwor- 
tes  oder  kirchlicher  Gemeinschaftsehren  eine  Verbindung,  die  nach 
burgerlichem  Rechte  fiir  erlaubt  geachtet  wird,  nicht  verbieten. 
Nur  insoweit  hat  sich  iiber  die  Form  solcher  kirchlichen  Zusammen- 
gebung  Yerschiedenheit  der  Ansicht  geltend  gemacht,  ob  es  indi- 
cierter  sei  zu  sagen,  dass  des  betreffenden  Paares  nach  mensch- 
lichem  Willen  und  vor  der  Obrigkeit  erklartes  Ehegeliibde  nun 
im  Namen  Gottes  und  der  Gemeinde  auch  bestatigt  und 
gesegnet,  oder  ob  nicht  passender  von  einer  Zusammengebung  der 
Betreffenden  im  Namen  jener  Instanzen  als  von  einem  Acte  gere- 
det  werde,  der  iiberhaupt  wesentlich  verschieden  von  jenem  ist.  Je- 
denfalls  gehort  nach  obigen  Voraussetzungen  eines  ausdriicklich- 
christlichen  Segensbediirfnisses  (§  334)  hieher  erst  das  entschei- 
dende  Stichwort  Matth.  19,  6.  Damit  aber  ist  zugleich  das  zweite 
Hauptmoment  des  rituellen  Vorganges  principiell  festgestellt :  dass 
n&mlich  iiber  dem  kirchlich  zu  segnenden  Paare  die  schopferischen 
Stiftungs-  und  die  neutestamentlichen  Segensworte  fiir  die  Ehe  in 
der  Form  zu  handeln  sind ,  dass  nicht  nur  die  Ordnungen  und 
Yerheissungen  einer  christlichen  Ehe  bei  dieser  Gelegenheit  ver- 
kiindet  werden  —  ob  in  freier  Rede  zugleich,  oder  bios  agenda- 
risch,  ist  fiir  das  Wesen  der  Sache  nebensachlich  —  ;  sondern,  wie 
bei  alien  solchen  in  Gottes  Wort  und  Ordnung  begriindeten  Bene- 
dictionshandlungen,  der  allgemein  im  Worte  niedergelegte  Schop- 
fei’-  und  Erlosersegen  fiir  solchen  Stand  denen  individuell  zugespro- 
chen  wird,  welche  diesen  Segen  fiir  sich  personlich  begehren.  So 
wenig  in  solchem  Acte  die  Kraft  gesucht  werden  kann,  de'n  Be- 
gehrenden  eine  personliche  Heiligung  zu  verleihen,  die  allein  aus 
dem  specifischen  Gnadenmittelbrauch  erfliesst  (§  335) ,  so  gewiss 
darf  die  Standesordnung,  in  welche  Eheleute  damit  als  auf  Grund 
kirchlich-christlicher  Gemeinschaftsberechtigung  treten,  fiir  aus- 
driicklich  aufgenommen  gelten  nicht  nur  in  die  Ehren  dieser  Ge- 
meinschaft,  sondern  in  die  speciellen  Segensverheissungen,  die  Got- 
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tes  me  trtigendes  Wort  diesem  Stande  selbst  bereit  halt.  Wie 
das  erstere  Verbaltnis  dem  neu  begrtindeten  Hause  die  kirchlichen 
Ehren  siebert,  so  das  zweite  alien  Verheissungstrost  auch  der  Er- 
losung,  sobald  und  soweit  derselbe  nur  von  den  Eheleuten  in 
personlichem  Glauben  ergriffen  wird.  Dass  daran  zugleicb  alles 
nachmalige  seelsorgerlicbe  Handeln  mit  den  Eheleuten,  solchen 
ihren  Stand  selbst  betreffend,  Text  und  Anhalt  hat,  ist  unten 
naher  auszufuhren.  —  Zur  Erganzung  des  rituellen  Verfahrens  be- 
darf  es  nur  nocb  der  Bemerkung,  dass  alle  solche  Individualisie- 
rung  gottlichen  Segens  cultisch  nicht  ohne  vorgangiges  Gebet  zu 
denken  ist.  Ueber,  respective  mit  dem,  zum  Empfang  des  Segens 
bereits  niedergeknieten  Paare  wird  dieses  gehalten.  Wie  viel 
Anderes  dabei  der  Local-  und  Standessitte  vorbehalten  bleiben 
darf,  muss  auf  der  Kirchentrauung  gegeniiber  den  Haustrauungen 
als  Ordnungsform  grade  im  bewussten  Unterschiede  der  Verhalt- 
nisse  jener  und  der  Kindertaufe  (§  166)  gehalten  und  etwaigen 
Stan  des  vorurteilen  dabei  moglichst  widerstanden  werden.  Als 
Handlung,  welcbe  die  Cultusgemeinde  zugleicb  angeht,  schliesst 
die  Trauung  auch  mit  der  Segenspendung,  die  nicht  bios  den 
Eheleuten  vermeint  ist,  wie  die  fur  die  letzteren  freilich  durch 
besondren  Segensempfang  zumal  bedingte  Danksagung  auch  bereits 
die  vor  dem  Gemeindesegen  ubliche  Form  Her  Dankcollecte  tragt. 
Ehedem  sang  man  bei  Trauungen  mit  Yorliebe  das  Te  Deum. 

§  337. 

Collisionsfalle  aller  Art  erwachsen  auf  diesem  Gebiete  schon 
von  daher,  dass  bei  dem  gleichmassigen  Interesse  fur  die  Einzel- 
ehe  Seitens  der  Kirche  wie  Seitens  der  menschlich-  biirgerlichen 
Gesellschaft  sicb  Herkommen  und  Sitte  je  verschiedner,  respective 
reciproker  oder  sicb  kreuzender  Art  in  beiden  Kreisen  naturge- 
mass  feststellen.  Yiel  schwerere  Conflicte  aber  drohen  von  daher, 
dass  kircblicbe  Anordnung  mit  staatskircblicbem  Gesetze  verwechselt 
wird  oder  die  selbstandig  staatliche  Gesetzgebung  mit  der  kirch¬ 
lichen  contrastiert.  Im  Allgemeinen  ist  eine  Concurrenz  rein  staat- 
licber  Gesetzgebung  spat  erst  zu  verzeichnen  — :  fur  Specialzwecke 
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vereinzelt  seit  dem  16.,  als  allgemeine  Consequenz  des  Staatsrech- 
tes  aber  und  auf  deutsch  protestantischem  Gebiete  erst  seit  dem 
Ende.  des  18.  Jahrhundert’s.  Vielmehr  waltete  von  vornherein 
nur  Sitte  ,  zu  der  das  Recht  obenan  in  Form  kirchlicher  Gesetz- 
gebnng  Stellung  nabm,  wie  auch  in  vor-  und  ausserchristlichen 
Kreisen  die  Volkssitte  uberwiegend  dazu  neigt,  gerade  die  Ehe- 
schliessung  mit  religioser  Weihe  zu  umgeben.  Kirchliche  Ord- 
nungen  veranlasste  zuerst  und  lang  hinaus  nocb  vorwiegend  das 
Bedenklicbe  der  Mischehen  zwischen  Christen  und  Nichtchristen ; 
weshalb  von  vornherein  auf  die  bischofliche  Cognition ,  resp.  die 
»offentliche«  Bundschliessung  der  hohere  Nachdruck  fiel,  als  auf 
den  cultischen  rituellen  Vorgang;  obgleich  auch  dieser  in  seinen 
Anfangen  schon  seit  Tertullian  zu  belegen  ist  und  im  dritten  und 
vierten  Jahrhunderte  als  allgemein  herrschende  Sitte  bezeichnet 
werden  kann.  Auseinandersetzungen  mit  dem  weltlich  staatlichen 
Recht  waren  erst  auf  dem  Boden  der  Staatskirche  denkbar  und 
fiihren  nach  einem  fruchtlosen  Versuche  Justinians,  die  kirch¬ 
liche  zu  der  rechtlichen  Anerkennung  in  Verhaltnis  zu  stellen 
(537),  in  Byzanz  erst  am  Ende  des  9.  Jahrhunderts  zu  dem  Re- 
sultate,  dass  kirchliche  Einsegnung  zum  Staatsgesetze  erhoben  wurde. 
Im  Abendlande  findet  sich  etwa  Entsprechendes  vor  dem  Triden- 
tinum  nicht,  das  mit  dem  Anspruch  der  Sacramentsehren  den 
Naturstand  der  Ehe  viberhaupt  wie  unehrlich  ansehen  lehrt. 

Im  MA.  gilt  zwar  die  kirchliche  Benediction  schon  seit  Pipins 
und  den  Karolinger  Zeiten  als  gemeinverbindliche  Ordnungsform ; 
aber  doch  nicht  als  die  einzige,  welcbe  Ehe  als  solche  constituiert 
und  somit  auch  burgerlich  giltig  macht.  So  erkl&rt  sich,  dass 
bis  ins  15.  Jahrhundert  die  eheliche  Zusammengebung  wesent- 
lich  den  Eltern  und  Vormundern  zusteht,  wobei  die  Kirche  nur 
concurriert.  Alle  rechtliche  Regelung  oder  Heiligung  der  Ehe  blieb 
dennoch  dieser  wesentlich  iiberlassen ;  auch  soweit  eine  Concurrenz 
bilrgerlicher  Rechtsaufseher  fur  Untersuchung  der  Yorbedingungen 
friihe  schon  ins  Auge  gefasst  wurde.  So  geschah  es,  dass  was  an 
sich  Rechtsfrage  ist  zum  Gegenstand  kirchlicher  Gesetzgebung  wurde, 
insbesondre  die  Ehebindernisse;  und  war  es  gerade  das  kanonische 
Eherecht,  mit  dem  die  Reformation  in  principiellen  Conflict  geriet. 
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Um  so  naher  war  es  da  gelegt,  dass  Luther  vor  Allem  der 
weltlichen  Rechtsordnung  wieder  zuriickzugeben  bestrebt  war,  was 
an  sich  dem  natiirlichen  Gebiete  angehorte  und  unter  Unglaubigen 
iiberhaupt  nur  durch  Macht  des  Rechtes  geordnet  werden  kann ; 
weshalb  er  speciell  das  Scbeidungsverfahren  ausschliesslich  dorthin 
verwies.  Wie  dagegen  unter  Christen  es  gar  keine  Scheidung  ge- 
ben  sollte,  so  gehort  fiir  sie  die  Eheordnung  nach  Gottes  Wort,, 
kraft  dessen  die  Kirche  geben  kann,  was  die  Obrigkeit  nicht  ver- 
mag.  Wie  den  Eltern  das  entscheidende  natiirliche  Recht  bleibt, 
so  der  Kirche  der  Vorzug  der  »offentlichen«  Zusammengebung 
durch  Gottes  Wort:  aber  nur  ftir  die,  welche  es  selbst  begehren. 
War  damit  zugleich  das  Recht  des  weltlichen  Contractes  auf  den 
Ratliausern  im  Principe  anerkannt,  und  von  Brenz  namentlich 
direct  aiisgesprocben,  so  ergab  sich  doch  als  factischer  Erfolg  viel- 
mehr,  dass  die  kirchliche  Einsegnung  ganz  allgemein  herrschende 
Sitte  wurde,  wienie  vorher  im  14.  und  15.  Jahrhundert,  der  Miss- 
brauch  der  heimlichen  Verlobnisse  aber  speciell  fiir  tiberwunden 
gelten  konnte. 

Seitdem  dann  die  Kirchenordnungen  selbst  im  Namen  der 
landesherrlichen  Obrigkeit  als  Landesgesetz  publiciert  zu  werden 
anfiengen,  konnte  es  ja  scheinen  als  sei  alles  Eherecht  bei  den 
Protestanten  Staatssache  geworden ;  aber  mit  einiger  Ausname  des 
Yerfahrens  in  Holland,  besteht  bei  den  Kirchenordnungen  des  16. 
Jahrhunderts  nirgends  die  Tendenz  ihrerseits  eine  »staatsrecht- 
liche«  Geltung  der  Ehe  zu  begrtinden;  vielmehr  eraehtete  es  nur 
die  Obrigkeit  als  »christliche«  fiir  ihre  Pflicht,  'die  Untertanen 
zu  den  kirchlichen  Ordnungen  anzuhalten,  wahrend  daneben  bis 
tief  ins  17.  Jahrhundert  hinein  Rechtsgutachten  dafiir  vorliegen, 
dass  die  kirchliche  Eheschliessung  nicht  fiir  sich  die  Rechtsgiltig- 
keit  der  Ehe  begriinde.  Auch  der  in  Frankreich  schon  im  17. 
Jahrhundert  aufkommende  Civilact  war  nur  im  Dienste  specieller 
Interessen  hergestellt;  die  obligatorische  Civilehe  brachte  erst  die 
franzosische  Revolution.  Dagegen  erfuhr  in  Deutschland  vorher 
bereits,  namentlich  seit  dem  Preussischen  Landrechte,  die 
Stellung  der  Kirche  zum  Staate  die  weitere  Umdeutung,  dass  die 
Trauung  eine  dem  Staatsbiirger  zu  leistende  kirchliche  Pflicht  sei 
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und  die  Gesetzgebung  fiir  die  Ehe,  namentlich  der  Protestanten, 
dem  Landesherrn  als  solchem  zustehe  Was  ebenfalls  in  Preussen 
seit  1846  den  kirchlichen  Behorden  an  selbstandigen  Rechten,  resp. 
als  Schutz  fur  das  allein  giltige  Recht  kirchlicher  Training  gewahrt 
wurde,  blieb  ein  Compromiss,  von  dem  her  die  neue  Reichsge- 
setzgebung  nur  speciell  Anlass  nahm,  die  obligatorische  Civilehe 
als  gemeingiltige  und  alleinige  Rechtsbedingung  zum  Gesetz  zu 
stellen,  naehdem  dieselbe  schon  lang  vorher  auf  Grund  naherer 
Beziehung  zu  Prankreich  auch  in  Deutschland  provinciell  sich  ein- 
geblirgert  batte. 


§  338. 

Einem  Civilacte,  der  die  menschlich  rechtlichen  Verh&ltnisse 
der  einzugehenden  Ehe  ordnet  und  die  staatliche  Recogniton  eines 
neubegriindeten  civilrechtlichen  Einzelverhaltnisses  rein  rechtlich 
ermoglicht,  hat  die  Kirche  an  sich  um  so  weniger  zu  widerstreben, 
als  sie  sich  noch  durch  reformatorisch  evangelische  Grundsatze 
leiten  lassen  will.  Nicht  einmal  von  Yorziiglichkeit  bios  facul- 
tativer  Eroffnung  eines  solchen  Civilweges  sollte  geredet  werden, 
da  diese  Auskunft  bei  nur  scheinbar  boherer  Wahrung  des  kirch¬ 
lichen  Ordnungsanspruches  factiscb  die  Kirchenpraxis  um  so  leich- 
ter  in  Collisionen  mit  dem  Staate  verwickeln  wurde ,  als  Facul- 
tativmassregeln  ohnehin  der  Wesensform  staatlicher  Gesetzgebung 
wenig  entsprechen.  Schwerer  fallt  in’s  Gewicht,  dass  auf  einem 
Gebiete,  wo  heilige  Sitte  von  vornherein  entscheidend  bestimmt, 
solche  Umgestaltung  der  Legislation,  so  wenig  sie  als  blosse  Wah¬ 
rung  natiirlich-begrundeten  und  staatlichen  Rechtes  die  Rechte  der 
Kirche  an  sich  beriibrt  oder  gefahrden  muss,  ebenso  gewiss  auch 
als  ein  Symptom  der  Entfremdung  des  Yolkes  von  kirchlicher  Sitte 
in  Frage  und  zur  Wirkung  kommen  kann,  wofiir  der  erste  fran- 
zosische  Vorgang  mit  obligatorischer  Civilehe  immerhin  das  be- 
denklichste  Pr'acedenz  bildet.  Nur  soil  man  nicht  solchem  Yerfalle 
gegeniiber  einen  Zustand  des  Zwanges,  in  ausgesprochenstem  Wi- 
dersprnch  zu  Luthers  Grundsktzen,  als  das  Yorzuglichere  acliten.  — 
Andererseits  wird  erst  die  nahere  Form  der  staatlichen  Gesetz- 
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gebung,  respective  die  Consequenzen,  die  derselben  gegeben  werden, 
definitiv  dariiber  entsebeiden,  ob  damit  selbst  scbon  Collisionen 
fiir  die  Kirche,  ihre  Recbte  und  ihr  im  gottlichen  Worte  vorge- 
zeichnetes  Yerbalten  gegeben  sind.  Als  entscheidende  Jncidenz- 
punkte  kommen  dabei  in  Frage:  1)  Die  Yorbeding ungen  fiir 
das  Recht  der  Trauung  und  Wiedertrauung,  die  natiirlich  fiir  den 
Staat  andere  sein  werden  und  konnen,  als  moglicherweise  fiir  die 
Kirche;  2)  das  Recht.  der  Kirche  vvie  zur  Trauungsverwei- 
gerung,  so  zu  Massnamen  der  Zucht  gegen  solche,  die  Rechte 
und  Ehren  der  Kirchengliedschaft  beanspruchen,  obgleich  sie  kirch- 
liche  Ordnung  und  Sitte  beziiglick  der  Eheschliesung  missachten; 
3)  die  Form  der  kirchlichen  Trauung  selbst,  soweit  eine  Zu- 
sammengebung,  als  im  Namen  Gottes  und  vor  der  christlichen  Ge- 
meiude,  schon  wie  eine  Beeintrachtigung  des  Civilactes  genommen, 
respective  aus  unberechtigter  Sorge  darum  kirchlicher  Seits  die 
Trauformel  in  einer  das  Wesen  der  Handlung  abschwhchenden  Weise 
verandert  werden  wollte.  Schont  in  dieser  dreifachen  Riicksicht 
der  Staat  in  Form  wie  Durchfiirung  seiner  Gesetze  die  berech- 
tigten  Anspriiche  der  Kirche,  so  ist  die  neuere  Ordnung  der  Dinge 
vielmehr  als  eiu  Fortschritt  zu  begriisscn,  der  allem  Zwang  zu 
officieller  Heuchelei  ein  Ende  macht  und  die  Kirche  selbst  auch, 
befreit  von  dem  Irrtum  ihren  Einfluss  dnrch  Staatsgewalt  sichern 
zu  miissen ,  zu  dem  grade  auf  dem  Gebiete  des  Eherechtes  am 
reinsten  zu  bewahrenden  Princip  der  Freiwilligkeit  aller  Kirchen¬ 
gliedschaft  zuriickfiihrt.  Die  Kirche  wird  vielmehr  selbst  —  und 
eben  in  seelsorgerlichem  Interesse  fiir  das  ihr  anvertraute  Volk  — 
sich  dabei  ermahnt  fiihlen,  in  alien  drei  namhaft  gemachten  Fal¬ 
len  moglicher  Collisionen  sich  vor  eigner  Verschuldung  derselben 
zu  hiiten,  sei  es  durch  willkiirliche  Ignorierung  einer  an  sich  be- 
rechtigten  und  ftir  alle  Staatsbiirger  gehorsamsverbindlich  gewor- 
dene  Rechtsordnung ,  oder  durch  eine  Ueberspannung  jener  For- 
derungen  der  Vorbedingungen  wie  des  Zuchtrechtes,  die  iiber  das 
neutestamentlich  evangelische  Mass  hinausgreifen.  Sind  die  letz- 
teren  beiden  Fragen  noch  speciellerer  Erwagung  vorzubehalten, 
so  geniigt  es,  beziiglich  der  Frage  um  die  berechtigte  Trauformel, 
nachdem  (§  336)  die  wesentlichen  Grundsatze  dafiir  festgestellt 
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sind,  die  bei  irgend  billiger  Beurteilung  fiir  vollig  neutral  neben 
dem  Civilacte  erkannt  werden  sollten,  die  individuelle  Willkiir  ab- 
zuweisen,  wonach  nicht  wenige  Geistliche  ibre  Kirchentreue  da- 
mit  bewabren  zu  miissen  glauben,  dass  sie  Formulare  vollig  unver- 
Undert  zu  brauchen  fortfabren,  die  obne  alle  Riicksicht  auf  einen 
Civilact  festgestellt  worden  sind. 

§  339. 

Unter  den  moglichen  Collisionsfallen  kommen  dann  in  erster 
Linie  die  sogenaunten  Ebebindcrnisse  in  Frage,  deren  Ermittlung 
die  Vorverhandlungen  gewidmet  sind.  Biirgerlicb  -menscblicbes 
Recbt  geht  in  diesem  Stiicke  nicbt  nur  mit  dem  alteren  kanoni- 
scben  und  speciell  aucb  den  Traditionen  der  lutberiscben  Kircbe 
weit  auseinander;  sondern  principiell  muss  es  nach  Obigem  fest- 
stehen  (§  334  f.),  dass  die  Kircbe  fiir  diese  Vorverhandlungen  von 
selbst&ndig  andren  Gesichtspunkten  geleitet  wird,  als  der  Staat, 
und  ihr  daher  das  Geniige  des  Letzteren  fiir  sicb  noch  nicbt  als 
ausreichende  Berechtiguug  zur  Vorname  der  kirchlichen  Trauung 
gelten  kann.  Solche  Verwakrung  ist  ganz  unabhangig  von  der 
andren  Frage  um  die  Haltbarkeit  der  alteren  kirchlichen  Tradi¬ 
tionen,  auch  der  lutberiscben,  iiber  die  Verwandscbaftskindernisse 
und  -Grade,  fiir  deren  correcte  Losung  es  unter  den  kirchlich  Ge- 
sinnten  selbst  nocb  an  Uebereinstimmung  iiber  wesentlicbste  Prin- 
cipfragen  fehlt.  Fiir  den  Anteil  aber,  den  grade  die  Seelsorge  an 
diesen  Voi'fragen  bat,  geniigt,  Interessen  und  Ziele  derselben  zu 
zeichnen,  schon  das  allgemeinste  bohere  Princip  fiir  Aufstellung 
solcher  Verwandscbaftsbindernisse,  wonach  es  gilt  der  blosen  Will¬ 
kiir  fleischlicken  Begehrens  die  geeigneten  Schrankcn  zu  setzen. 
Nach  dieser  Seite  konnen  auch  Verwandschaftsgrade,  fiir  die  dem 
kirchlichen  Gesetze  aus  dem  Mangel  bibliscker  Vorlagen  gevecbte 
Bedenken  erwacbsen,  zu  einem  Anlass  recbtzeitiger  seelsorgerlicher 
Abmahnung  werden.  Fiir  die  Recbtzeitigkeit  solchen  vorgangigen 
Handelns  grade  war  die  alte  Praxis,  eino  Concurrenz  der  Kircbe 
schon  fiir  das  Verlobnis  zu  pflegen,  nicht  vom  Uebel,  so  unberech- 
tigte  Consequenzen  fiir  die  Geltung  des  letzteren  im  Verhaltnis 
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zur  Ebe  selbst  sicb  speciell  bei  den  Protestanten  damit  verbanden. 
Jedenfalls  aber  muss  die  Kircbe  das  Recht  in  Ansprucb  nehmen, 
ikrerseits  selbst&ndig  aucb  Vorverhandlungen  durcb  ihre  Organe 
eintreten  zu  lassen;  nicht  nur  vor  der  Trauuug  selbst,  sondern 
aucb  vor  jeder  kircblicben  Proclamation  solcber  auf  Grund  des 
Civilactes  zur  Ebe  berecbtigt  Erkl&rten.  Da  diose  Proclamation 
iiberhaupt  nur  misbrauchlicb  als  im  Namen  und  zu  Dienst  staat- 
licber  Ordnung  geschehend  gelten  konnte;  vielmebr  ein  Hauptab- 
seben  zugleicb  auf  das  fttrbittende  Gedachtnis  der  Gemeinde  hat, 
nacb  welcker  Seite  auch  viel  altera  Vorg&nge  als  nacb  Seite  des 
kirchenordnungsmassigen  Braucbes  vorliegen:  so  sollte  an  sicb, 
Zeitmass  und  ortlichen  Umfang  dieser  Proclamation  ftir  diejeni- 
gen,  die  der  kircblicben  Segnung  begebren,  zu  ordnen  von  Recbts 
wegen  der  Kirche  selbstdndig  iiberlassen  bleiben.  Was  an  der 
biskerigen  Praxis  selbst  aucb  eher  erbauungstorend  genannt  wer- 
den  konnte,  liess  sich  abstellen  und  war  vielfacb  bereits  abgostellt, 
ohne  die  wesentlicheu  kirchlichen  Zwecke  dabei  zu  beeintrachtigen. 
Dagegen  bat  die  Beschrankung ,  mebr  nock  der  zustandigen  Orte 
als,  der  Zabl  der  kirchlichen  Yerkiindigungsacte,  die  der  Kircbe 
durcb  die  neuere  Gesetzgebung  angesonnen  wird,  zugleicb  ihr  Be- 
denkliches  nacb  Seite  der  Ermoglichung  rechtzeitiger  Klarstellung 
tatsachlicber  Hiudernisse. 

Ein  ganz  selbstandiges  Gebiet  fiir  diese  Vorverhandlungen 
bildet  die  Frage  von  der  Wiedertrauung,  namentlich  Gescbiedener. 
So  wenig  die  Kircbe  actuell  mit  der  Scbeidung  zu  tun  hat,  so 
nab  hangt  scbon  die  innerlicfce  resp.  private  Vorbereitung  der  Letz- 
teren  mit  den  Aufgaben  der  Seelsorge  an  den  Gemeindegliedern 
zusammen.  Fordern  aber  diese  seelsorgerlicheu  Aufgaben  eiue 
nacbfolgende  selbstandige  Besprecbung,  so  gebort  als  Vorbeding- 
ung  fiir  eventuelle  Wiedertrauung  die  Kenntnisname  von  den  Griin- 
den  und  dem  burgerlicben  Rechtsbescheid  fiir  die  Scheidung,  so- 
wie  die  Moglichkeit  danach  ihrerseits  rechtzeitig  ibr  Verbalten  zu 
bestimmen,  zu  den  unerlassigen  Forderungen  der  Kircbe,  respective 
zu  den  allgemeinen  Vorbedingungen  kircblicber  Trauung  iiberbaupt. 
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§.  340. 

Beziiglich  der  Scheidung  und  Wiederverbindung  liegen  eben- 
so  gewiss  unzweifelhaft  klare  und  das  christliche  Gewissen  frag- 
los  bindende  neutestamentlicke  Aussagen  vor,  als  man  anderer- 
seits  kirchenordnungsmassig  eingebiirgerte  Griinde  fttr  und  wider 
Beides  mit  Schriftstellen  zu  stlitzen  versucht  hat,  aus  denen  raehr 
als  Gebundenheit  subjective!’  Ueberzeugung  nicht  abgeleitet  werden 
kann;  so  dass  im  letzteren  Falle  eine  Verweigerung  von  Amtshand- 
lungen  Seitens  verpflichteter  Diener  einer  Kirche,  welche  diese 
Ordnungen  halt,  berechtigt  nicht  genannt  werden  kann  (desertio 
malitiosa).  Je  gewisser  aber  schon  bei  Fallen  jener  erstei’en  Art 
Conflicte  der  staatlichen  Gesetzgebung  mit  der  kirchlichen  Ver- 
pflichtung  langst  bestanden  haben  und  gesteigert  bevorstehen:  muss 
die  Moglichkeit  der  Unterscheidung  von  zulassiger  Civilehe  auch 
ohne  kirchliche  Trauung  so  lange  als  eine  die  kirchliche 
Amtspflege  wesentlich  erleichternde  Auskunft  betrachtet  werden, 
als  der  Kirche  nicht  zugemutet  wird,  civilrechtlich  Zusammenge- 
gebnen  schlechthin  nm  ihres  Yerlangens  nach  kirchlicher  Trauung 
willen,  diese  gewahren  zu  sollen ;  vielmehr  in  diesen  wie  in  an- 
dren  Fallen  der  Kirche  Freiheit  in  Gewahrung  ihrer  Segenshand- 
lungen  vorbehalten  bleibt.  So  wenig  diese  Freiheit  als  individu- 
elle  Selbstbestimmung  des  einzelnen  Amtsdieners,  respective  als 
Entscheidung  der  einzelnen  Gemeinde  gefasst  werden  kann,  muss 
doch,  so  lange  entsprechende  neue  Ordnungen  fur  das  Ganze  einer 
Kirchengemeinschaft  nicht  geschaffen,  respective  die  Rechte  dersel- 
ben  gegentiber  denen  des  Staates  nicht  klar  abgegrenzt  sind ,  in 
Collisionsfallen  der  ersteren  Art  das  Recht  entschlossener  Weiger- 
ung  jedem  einzelnen  Amtsdiener  zugesproehen  werden,  auch  wenn 
er  daftir,  was  allzeit  anzustreben  ware,  nicht  die  zustimmende  Ent- 
scheidung  seiner  Gemeinde  oder  Gemeindevertreter  gewinnen  kann. 
Die  Herstellung  allgemeiner  Ordnungen  gehort  zu  den  Fragen  von 
Recht  und  Verfassung  der  Kirche;  die  Frage  um  die  Consequen- 
zen,  die  aus  alien  Collisionsfallen  zugleich  erwachsen  konnen ,  zu 
der  disciplinaren  Seelsorge. 
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§  341. 

Nur  soweit  miissen  letztere  schon  hier  beriihrt  worden ,  als 
sie  mit  der  Ausiibung  der  Seelsorge  in  Ehefragen  wie  an  den  Ein- 
zelnen  so  zum  Besten  der  ganzen  Gemeinde  nnmittelbar  zusammen- 
kangen.  In  erster  Linie  stebt  aucli  dabei  alles  praliminar-seel- 
sorgerlicbe  Verfahren.  So  lange  das  kircblicbe  Amt  fiir  die  Vor- 
verhandlungen  die  einzige  Instanz  bildete,  gehorten  die  letzteren 
zu  den  wicbtigsten  Gelegenheiten,  fur  die  das  Seelsorgeramt  von 
den  Gemeindegliedern  selbst  gesucbt  und  angegangen  werden  musste 
(§  303).  Nacb  alterer  lutberiscber  und  provinziell  noch  bewakr- 
ter  Praxis  verwertete  man  daber  aucb  diesen  Act  zu  einer  allgemei- 
nen  Revision  der  Grundlagen  fiir  berecbtigte  Coinmuniongliedschaft, 
speciell  aucb  nach  Seite  der  Lebrerkenntnis.  So  leicbt  Letz- 
teres  aucb  bier  wie  bei  der  Anmeldung  zum  Abendmabl  (§  305) 
zu  Einseitigkeit  in  der  Seelenpflege  verleiten  kann,  ist  dock  nicbt. 
zu  iiberseken,  dass  grade  hier  die  Priifung  aucb  dieser  Voraus- 
setzungen  specielle  Bedeutung  fiir  die  reckte  Yerwaltung  des  geist- 
licben  Priestertums  in  jedem  neu  zu  gi'iindenden  Cbristenbause  hat. 
Nackst  znsammenhangig  damit  sind  die  seelsorgerlichen  Bemiik- 
ungen,  im  Voraus  dabin  zu  wirken,  dass  Zwiespalt  in  Glaube  und 
Bekenntnis,  wenn  aucb  nicbt  als  ein  Ekekindernis,  doch  als  bobe 
Gefahrdung  des  Hausfriedens  wie  der  Lebensziele  bocbster  Art, 
insbesondere  aucb  der  Gleichstimmigkeit  in  der  Fiihrung  der  Kin¬ 
der  erkannt  werde.  Scblecbthinnige  Preisgebung  der  Bekenntnis- 
pflicbt  in  letzterer  Hinsicbt  kann  gegeniiber  den  der  einzelnen 
Confessionskircbe  Angehorigen  die  letztere  unter  Umstanden  auch 
schon  zu  disciplinarem  Vorgeben  verpflicbten.  —  Geborte  ebedem 
die  Frage  nacb  der  Einwilligung  der  Eltern  zu  den  speciellen  Pra- 
rogativen  des  kirchlichen  Amtes,  so  bleibt  aucb  jetzt  nocb  Auf- 
gabe  der  Seelsorge  und  dies  iiberwiegend  schon  in  Form  selbstan- 
diger  Initiative,  dem  Unfug  der  beimlicben  Verlobnisse  nicht  min¬ 
der  als  aller  Anticipation  ebelicher  Gemeinschaft  mit  moglichster 
Umsicbt  und  allem  Nachdruck  entgegenzuwirken,  nicbt  obne  dabei 
in  ersterem  Falle  zugleich  das  Scbutzamt  treuer  menscblicher  Liebe 
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gegenuber  nichtigen  oder  doch  mit  einseitiger  Harte  durckgefukrten 
Vorurteilen  der  Eltern  zu  vertreten ;  im  anderen  Falle  aber  — 
bei  allem  Vorbekalt  seelsorgerlich  weiser  Unterscheidung  der  be- 
sonderen  Yerkkltnisse  —  als  allgemeines  Ziel  die  Gutmackung  des 
Unrechtes  durcb  offentlicke  Ekeschliessung  wie  durck  begleitende, 
mindestens  private,  Busse  zu  verfolgen:  in  beiden  Fallen  das  kirck- 
licke  Amt  als  Wackteramt  edelster  Aufgaben  ckristlicker  Hnma- 
nitat  ekrend.  —  Soweit  Ekekindernisse  oben  besprockener  (§  389) 
oder  auck  pkysiscker  Art  zur  Kenntnis  des  geistl.  Amtes  kommen, 
bewegt  sick,  wiefern  kircklicke  oder  auck  staatlicke  Yerordnungen 
dagegen  vorliegen,  das  Amt  mit  seiner  Abmaknung  zunaekst  ganz 
innerkalb  der  Schranken  jener  und  setzt  soweit  tunlich  auck  das  Civil- 
amt  davon  privatim.in  Kenntnis.  Alles  dies  praliminare  Wirken  aber 
muss  mit  der  Neuzeit  insofern  andre  Normen  und  Rucksichten  an- 
nekmen,  als  die  Versagung  der  kircklicken  Trauung,  die  in  sol- 
cken  Fallen  direct  in  Aussickt  zu  stellen  ist,  die  Consequenz  der 
kircklicken  Disciplin  bei  solchen  Kirchengliedern,  die  dennoch  sick 
nickt  bestimmen  lassen,  auch  den  Civilact  aufzugeben,  in  dem 
Masse  mehr  involviert,  als  dieselben  seelsorgerlick  vorker  verwarnt 
wurden.  Scklecktkin  freie  Bewakrung  seelsorgerlicker  Treue  und 
Kunst  muss  sick  dagegen  in  solcken  Fallen  betatigen,  wo  mensek- 
licke  Erfakrung  wie  altere  kircklicke  Praxis  die  Eke  widerraten, 
okne  dass  ausdriickliekes  biblisckes  Gebot  dieser  und  die  neuere  staat¬ 
licke  Gesetzgebung  jener  Riicksickt  zur  Seite  steken:  Fragen  al- 
lerdings  auck  der  Wolfakrt  des  Gescklecktes ,  wie  sie  obenan  bei 
der  Eke  zwiscken  Gesckwisterkindern  vorliegen.  So  wenig  sick 
das  Amt  dabei  in  undurchfuhrbare  Recktsconflicte  verwickeln  und 
seinerseits  ein  ikm  nickt  zustekendes  gottlickes  Veto  arrogieren 
darf :  so  gewiss  gekort  zu  den  Pflickten  voller  seelsorgerlicker 
Treue,  den  unter  solckerlei  Yoraussetzungen  Eke  Begekrenden  vor¬ 
ker  die  nack  menscklicker  Voraussickt  nakgelegte  Steigerung  eke- 
licken  Kreuzes  und  entspreckender  Aufgaben  warnend  zum  Be- 
wusstsein  zu  bringen.  Endlich  sollte  der  Vertreter  kircklicher 
Ordnung  diese  auck  nack  Seite  des  altbrauckliclien  Respectes  vor 
dem  tempus  clausum  fur  Trauung  wie  Proclamation,  wie  nack 
Seite  anderer  ortlick  nock  bewakrter  kireklicker  Zuckt  und  Sitte 
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in  beiderlei  Rucksicht  mit  mciglichster  Sprodigkeit  zu  wahren  ent- 
schlossen  und  in  der  Lage  sein.  Dass  bei  den  durch  die  neuere 
Gesetzgebung  bereiteten  Collisionen  die  Kraft  der  Gegenwirkung 
dennocb  nicht  in  Nebenmomente  verlegt,  respective  durcb  Einzel- 
opposition  abgenutzt  statt  in  allseitig  iiberlegtem  und  wol  vorbe- 
reitetem  Handeln  der  gesammten  Kirchengemeinschaft  verwertet 
werden  sollte,  liegt  ebenso  auf  der  Hand,  als  die  Tatsache,  dass 
das  kirchlicbe  Amt  nicht  mehr  in  der  Lage  ist,  sich  beziiglich  aller 
der  hier  einschlagenden  Fragen  bios  als  das  von  den  Gemeinde- 
gliedern  zu  suchende  anzuseken.  Auf  dem  Wege  der  Progressive 
grade  Collisionen  moglichst  verkiiten  zu  suclien,  will  als  die  neu- 
zeitliche  Lage  des  kircklicken  Amtes  mit  ganzem  Ernst  erkannt 
sein. 


§  342. 

Ehedem  trat  die  Pflickt  eigner  Intiative  fin*  das  Amt  der 
Seelsorge  auf  diesem  Gebiete  wesentlick  erst  mit  dem  Kund wer¬ 
den  tatsacklicher  Storung  des  ehelicken  Friedens  und  Gliickes  ein, 
und  dabei  war  die  Frage  zu  erwagen ,  ob  der  Copulator  eo  ipso 
auck  der  Seelsorger,  respective  die  Verpflicktung  nack  dieser  Seite 
sckon  aus  erstei'em  Yerkaltnis  abzuleiten  sei.  Alle  actuelle  Seel- 
sorgersckaft  kangt  entsckeidend  am  Beicht-  und  Abendmaklsbrauck 
(§  304).  Das  Amt,  das  dafiir  gesuckt  wird,  nimmt  zu  den  Be- 
treffenden  zugleick  als  Eheleuten  Stellung,  soweit  diese  ikre  Eke 
selbst  der  kircklichen  Segnung  unterstellt  kaben.  Mit  letzterer  Hand- 
lung  bat  auch  die  Kirche  als  solcke  Stellung  zu  den  ehelicken  Yerhalt- 
nissen  ihrer  Gemeindeglieder  genommen.  Dem  ganz  analog  kann 
im  gegenteiligen  Falle  die  bekarrlicke  Yerweigerung,  die  Ehe  durch 
das  kirckliche  Amt  einsegnen  zu  lassen,  unmoglich  okne  Folge  fttr 
das  weitere  Communionrecht  der  Betreffenden  wie  fttr  den  Anteil 
an  den  speciellen  Ekren  vollberechtigter  Communionglieder  bleiben. 
Auf  dem  Wege  der  Seelsorge  zunachst  und,  wo  dies  unwirksam 
bleibt,  in  der  Form  der  Gemeindedisciplin  muss  Solchen  zu  Geftihl 
gebrackt  wei'den,  dass  voller  Gliedschaftsgenuss  des  Communion- 
lebens  damit  innerlich  wie  in  recktlicken  Folgen  nicht  besteken 
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kann,  dass  man  sick  weigort,  sein  Naturleben  kirchlichen  Segnungen 
zu  unterstellen ,  die  auf  den  schriftbezeugten  Segensverbeissungen 
fiir  Christen  beruhen,  die  gottliche  Ordnung  und  Ziele  in  solchem 
Naturstande  erkennen.  Nicht  nur  die  Gemeindeehre ,  die  allzeit 
am  Communiongenuss  vollen  Anteils  ibren  specifiscben  Ausdruck 
hat  (§  206);  sondern  auch  eine  Herzensstellung  zu  Gottes  Wort 
und  dem  Gehorsam  des  Glaubens,  wo  solcher  Widerspruch  gegen 
kircblicbe  Ordnung  und  amtlicbes  Erbieten  festgebalten  wird, 
zwingen  die  Kirche  ohne  Frage  Solchen  auch  das  Communionrecht 
zu  versagen,  bis  sie  durch  nachtragliches  Begebr  kirchlicher  Ein- 
segnung  jenes  Misverbaltnis  tatsachlich  ihrerseits  aufbeben.  — 
Ganz  anders  gelagert  erscheint  dagegen  die  Sacha,  wo  der  Civilact, 
weil  anstandslos  gewahrt,  auch  unbedenklich  gesucht  worden  ist, 
ohne  dass  dem  betreffenden  Paare  bewusst  war,  dass  gegen  die  kirch- 
liche  Einsegnung  ihrer  Ehe  kanonisch  berechtigte  Hindernisse  vor- 
liegen.  Wenn  dann  auch  dem  Begehr  nach  kirchlicher  Trauung 
nicht  stattgegeben  werden  kann,  so  ist  damit  doch  klarerweise 
die  Moglichkeit  gegeben,  bei  der  ferneren  Ordnung  der  Gemeinde- 
verh&ltnisse  Solcher  zu  unterscheiden  zwischon  allseitigem  Ehren- 
genuss,  der  nicht,  und  zwischen  sacramentlichem  Heilsgenuss,  der 
dennoch  mit  vollem  Recht  gewahrt  werden  kann,  wo  nur  Yerfeh- 
lung  gegen  kirchliche  Lebensordnungen,  aber  nicht  Widerstand 
gegen  Wort  und  Glaube,  vielmehr  ausdriickliches  Begehr  nach  all¬ 
seitigem  Genuss  der  kirchlichen  Segnungen  vorliegt.  Der  alte 
Grundsatz:  »non  defectus  sed  contemtus  damnat«  normiert  auch 
hier  das  Verhalten.  Alle  weitere  Specialcasuistik  lasst  sich  nach 
Anerkennung  dieses  principiellen  Unterschiedes  in  der  Behandlung 
entbehren;  aber  die  hohere  Notigung  zu  umsichtigem  und  recht- 
zeitigem  seelsorgerlichen  Praliminarverfahren  bewahrt  sich  damit 
erst  vollstandig  an  den  Consequenzen  (§  339).  Entsprechend  dem 
Ehrenabbrucb,  den  damit  auch  solche  leiden  miissen,  die  unwissend 
gefehlt  haben,  darf  billig  in  Frage  genommen  werden,  ob  den  An- 
dern,  die  erst  nachtr&glich  die  Training  suchen,  nachdem  sie  vor- 
her  die  Repression  der  Kirche  in  ungeteiltem  Masse  herausgefor- 
dert  haben,  die  Einsegnung  ihrer  Ehe  ohne  und  vor  einem  wenn 
auch  nur  privaten  Act  gottlicher  Aussohnung  und  in  der  Form 
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voller  cultischer  Ehren  gewahrt  werden  konne.  Nicht  nur  die  Ro- 
mische  Kirche,  bei  der  falsche  Grundanschauungen  diesen  Eindruck 
triiben;  sondern  obenan  reformierte  Gemeinsckaften  bestehen  der 
neueren  Gesetzgebung  gegeniiber  mit  Entscblossenbeit  auf  solchen 
Massnamen  zur  Wahrung  kirchlicher  Gemeindeekren  und  Lebens- 
reckte,  deren  Durchfiihrung  bei  reinlicher  Scheidung  der  Grenzen 
staatlicher  und  kirchlicher  Rechte  auch  fiir  keinerlei  staatsbiirger- 
licke  Beschwernis  oder  Missacktung  civilrechtlicker  Haudlungen 
und  Grundsatze  angesehen  werden  kanu. 

§  343. 

Der  enge  Zusammenhang  alles  weiteren  seelsorgerlichen  Han- 
delns  in  Ekefragen  mit  der  vorgangigen  kirchlichen  Einsegnung 
der  Ehe  vollendet  Tetztlich  den  Eindruck  von  der  Verpflichtung 
der  Kirche,  die  Wertschatzung  der  letzteren  mit  alien  ikr  zustan- 
digen  Mitteln  aufreckt  zu  erkalten.  Allem  seelsorgerlichen  Ein- 
schreiten,  welches  nachmals  mogliche  Conflicte  zwischen  Ehegatten 
veranlassen,  fehlt  Basis  und  Hebei,  wenn  der  Seelsorger  die 
Betreffenden  nicht  daran  erinnern  kann,  dass  sie  vor  Gott  und 
seiner  Gemeinde  einander  unverbriichliche  Treue  gelobt  haben  fiir 
bose  wie  fiir  guteTage;  dass  ihnen  auch  vor  solchem  Versprechen 
ausdriicklich  vorgehalten  worden  sei,  welcker  Anfechtung  durch 
allerlei  Widerwartigkeit  die  entgegenzuselien  hatten,  welche  sich  in 
den  Stand  der  Ehe  begeben,  und  wie  endlick  sie  selbst  und  frei- 
willig  der  Kirche  die  Erkl&rung  entgegengebracht  hatten,  Eines 
das  Andere  zu  soldi  lebenslanglicher  Gemeinschaft  der  Liebe  und 
Treue  zu  begehren.  Hat  alle  Specialseelsorge  so  zu  sagen  ihre 
causa  an  den  Specialfallen ,  so  hat  sie  den  Ehelichen  gegeniiber 
graclezu  auch  ihren  Specialtext  an  dem,  was  fiir  die  Cultushand- 
lung  den  Weseusinhalt  jedes  correcten  Trauformulares  bilden  muss 
(§  336).  Grand gesetz  aber  fiir  alle  wahre  und  wirkungsvolle 
Seelsorge  ist  es,  ad  hominem  und  ad  hoc  zu  sprechen  und  zu  ham* 
deln.  Aber  freilich  nur  die  allgemeinste  Form  ist  damit  fiir  Auf- 
gaben  bezeichnet,  deren  speciell  schwierige  Durchfiihrung  zugleich 
das  hochste  Mass  personlichen  Tactes,  seelsorgerlicher  Weisheit  und 
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alien  Widerstand  ilberwindender,  beredter  Liebe  fordern.  Hier  ist 
obenan  alle  voreilige  Initiative  des  Amtes,  speciell  in  Form  des 
Hausbesucbes,  mit  bedenklicben  Folgen  bedrolit ;  und  doch  best.eben 
die  friiheren  Ordnungs-  und  Rechtsvoraussetzungen,  eine  jenseitige 
Initiative  letztlich  unter  alien  Umst&nden  erwarten  zu  diirfen,  niclit 
mebr.  Zwar  die  Beseitigung  der  alten  Formen  des  sogenannten 
»(5ffentlichen«  Siihneversuches  durch  das  geistliche  Amt  darf  eher 
ein  gliicklicher  Wandel  denn  ein  Yerlust  genannt  werden;  aber 
damit  ist  zugleich  die  andre  Folge  gegeben,  dass  schlechthin  noch 
privates  Einzelbediirfnis  Gemeindeglieder  bei  solchen  Fallen  auf 
die  Amtstube  des  Pfarrers  fiihren  wird.  Wo  dies  nun  noch  ge- 
schiebt,  diirfen  die  Vorbedingungen  freilich  aucb  wieder  fur  un- 
gleicb  giinstigere  gelten  als  die  ebemals  gegebnen.  Eheleute,  die 
in  Ebefragen  heutzutage  das  Amt  suchen,  sucben  gewisslicb  eber 
Frieden  als  Scbeidung.  Wo  dennocb  die  Klage,  respective  Anklage 
Uberwiegt,  ist  immerbin  Alles,  was  sicb  als  seelsorgerlicbe  Mass- 
regel  fur  solche  Fiille  empfiehlt,  leicbter  auszufiibren  und  mit 
mebr  Hoffnung  auf  Erfolg  begleitet :  ebenso  die  anfangliche  Riick- 
haltung  mit  der  Miene  unglaubiger  Hartborigkeit  oder  Verwun- 
derung,  als  die  gescbickte  Verteilung  von  seelsorgerlicber  Riick- 
sprache  mit  dem  Einzelteil  und  mit  beiden  vereint,  sobald  die 
Einzelverbandlung  daftir  brauebbare  Unterlagen  ergeben  hat.  Sogar 
wenn  der  vom  Herrn  selbst  fiir  berecbtigt  erklarte  Scheidungs- 
grund  (Ma.  19,  9)  geltend  gemacbt  werden  kann,  ist  es  des  Am¬ 
tes  Sacbe,  was  recbtlicb  gestattet  ist,  als  durch  die  hohere  Chri- 
stenpflicht  vergebender  Liebe  vermeidbar  und  treuer  Liebe  Sieg 
als  den  allein  Gott  vollkommen  gef&lligen  erkennen  zu  lebren. 
Wenn  bei  anderen  Anlassen  es  als  Recht  seelsorgerlicber  Weisheit 
und  Treue  auch  gelten  muss,  zeitweiliger  Trennung,  gegeniiber 
stetigem  Anlass  zu  gegenseitigen  Yersiindigungen,  eber  das  Wort 
zu  reden,  als  sie  zu  hindern:  so  ist  dergleicben  in  jenem  Falle 
Gift  statt  Arznei;  allgemeine  und  unverbriichliche  Norm  fiir  das 
Amt  Cbristi  aber,  selbstwilliger  Scbeidung  in  aller  Form  entge- 
genzuwirken.  Wenn  selbstverstSndlicb  dieselben  Grundsatze  seel- 
sorgerlicben  Handelns  auch  fiir  die  aufgenotigte  Initiative  des  Am¬ 
tes  in  dem  Hause,  dessen  Ehefriede  gestort  ist,  bestehen  bleiben, 
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so  empfiehlt  sicli  doch  Angesicbts  der  wesentlicb  gesteigerten  Schwie- 
rigkeit  dringend,  wo  moglicb  die  nachste  Beichtanmeldung  der 
betreffenden  Ebeleute  oder  eines  Teiles  derselben  als  Anlass  ein- 
scblSgiger  Anspracbe  und  Verbandlungen  abzuwarten;  so  nach- 
drticklich  dabei  vor  der  Gefahr  gewarnt  werden  muss,  in  der  Beicht- 
bandlung  selbst  die  Anklage  Anderer  zu  gestatten  oder  die  Hand- 
babe  zu  etwaigem  Yorgeben  gegen  Andere  zu  sucben. 

§  344. 

Aber  nicbt  nur  Conflicten  des  ebelicben  Lebens  zu  begegnen, 
sondern  ganz  als  allzeit  eingeladener  Freund  des  Hauses  darf  das  die 
Kirche  vertretende  Seelsorgeramt  da  sicb  betracbten,  wo  ftir  die 
Griindung  des  Hauses  der  Segen  der  Kircbe  begehrt  worden  ist. 
Ausdrticklich  in  der  Form  des  teilnebmenden  Freundes  begriisst 
dann  der  Pfarrer  aucb  obne  speciellen  Anlass  die  von  ihm  einge- 
segneten  jungen.Leute  einige  Zeit,  und  wenn  die  Verbal tnisse  da- 
nacb  geartet  sind,  wiederholt  nacb  ihrer  Trauung,  nicht  obne  Be- 
tatigung  aller  menscblicben  Teilname  fur  ibr  junges  Gltick  und 
die  Russere  Lage,  in  der  sie  dasselbe  geniessen  konnen.  Das  ist 
mehr  wert  als  Anteil  am  Hocbzeitsmabl  und  selbst  aucb  als  der 
feierlicbe  Kircbgang  zur  Nacbfeier  der  Trauung  nach  alter  luthe- 
rischer  Sitte.  Gliickt  es,  so  soil  auf  jenem  Wege  ein  personliches 
Vertrauensverhaltnis  begrtindet  werden,  das  fur  alle  weiteren  Er- 
fabrungen  des  Haus-  und  Familienlebens  den  Seelsorger  als  nach- 
sten  Freund  und  Batgeber  suchen  und  finden  lehrt.  Die  'erste 
Taufe  bringt  ibn  obnedies  dem  Hause  in  bocbster  Beziebung  wie- 

0 

der  nabe,  wie  die  Riicksicht  auf  die  Kinder  aucb  bei  alien  ebe¬ 
licben  Conflicten  dem  Seelsorger  ein  wirksamstes  Motiv  an  die 
Hand  gibt.  Das  Kreuz,  das  nicht  ausbleibt,  bilft  die  Gelegenhei- 
ten  ergcfnzen,  und  das  n&here  Zusammenleben  in  Landgemeinden  er- 
weitert  bei  offnem  Sinn  ftir  die  Leiden  und  Freuden  der  Landmannes 
don  Kreis  solcber  Gelegenbeiten  weit  hinaus  aucb  iiber  die  oben  bei 
der  Krankenseelsorge  vorgesebenen  Falle  (§  825  ff.).  Man  kiimmere 
sicb  nur  um  Landesgewohnbeiten,  wie  sie  speciell  in  Wiirttemberg 
und  anderwarts  nocb  in  gesegneter  Uebung  sind.  Wo  z.  B.  wie 
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namentlich  in  Franken,  noch  die  Sitte  herrscht,  dass  gewisse  Ein- 
kttnfte  des  Amtes  in  Naturalien  auf  dem  an  sich  lastigen  Wege 
des  Umganges  von  Haus  zu  Haus  zu  erbeben  sind ,  verschmahe 
man  es  nicht  aus  falscher  Vornebmheit  diesen  Anlass  zu  einer  ein- 
g&nglichen  personlicken  Einsprache  zu  benutzen.  Wie  der  Land- 
mann  solchen  Gaben  seinerseits  einen  koheren  Wert  beizulegen 
pflegt,  so  ist  dem  Amte  damit  eine  Gelegenbeit  geboten,  Haus- 
visitation,  wenn  mans  recht  anfangt,  fur  alle  Glieder  desselben  uud 
in  aller  Form  zu  halten,  unter  Umstanden,  bei  denen  der  Haus- 
herr  sich  dennoch  eher  als  Gebender  geekrt,  denn  als  Empfangen- 
der  gedrtickt  fiiblt.  So  bleibt,  wenn  es  recbt  ist,  das  Amt  dem 
Hause,  das  den  Segen  der  Kircbe  .  begehrt,  in  alien  Beziebungen 
des  Lebens  und  alien  seinen  Gliedern  nake,  bis  zu  den  Stunden, 
wo  die,  welche  als  Einzelne  auf  Grund  ibres  Taufbundes  und  als 
Eheleute  auf  Grund  der  kircblicben  Trauung  unter  die  Segnungen 
solcker  Gemeinscbaft  gestellt  waren,  aucb  den  Trost  und  das  Ge- 
leite  gottlicher  Gnaden  aus  diesem  irdiscben  Leben  bin  aus  zuin 
ewigen  bedfirfen. 

Ein  neues  Specialgebiet  kirchlicber  Segnung  in  Form  des  pro- 
gressiven  Geleites  eroffnet  sich  damit,  das,  anknlipfend  an  die 
letzte  Bericbtung  der  Sterbenden  (§  328),  wirklicb  auch  das  Grab- 
geleite  als  eine  letzte  Consequenz  dieser  dem  Einzelleben  in  beglei- 
tender  Treue  nabebleibenden  Fbrsorge  an  diesem  Orte  mit  einfas- 
sen  lebrt ;  aber  zugleieh  Aufforderung  bietet  von  der  wie  tiber  die 
Grenze  des  irdiscben  Lebens,  so  fiber  die  niichsten  Schranken  der 
Pariochalpflicht  binausreicbenden  Aufgaben  der  Seelsorge  als  pro- 
gressiver  zu  sprecben. 


Die  cultisch-progressive  Seelsorge. 


Cap.  XVIII. 

Die  iiber  die  Grenzen  der  Parochie  und  des  irdischen 
Lebens  binausbegleitende  Seelsorge. 

•  §  345. 

Von  der  Umschriebenheit  des  Parochialzusammenhanges  der 
Gemeinden,  welche  der  Seelsorge  festbegrenzte  Aufgaben  vorzeich- 
net,  war  oben  an  seinem  Orte  auszugeheu  (§  304).  Das  Grabge- 
leite  pflegt  nnter  diesem  Gesichtspuncte  nicht  betrachtet  zu  wer- 
den,  obgleich  die  dabei  vorausgesetzte,  viel  weiter  greifende  Tat- 
sache,  dass  die  Seele  dessen,  dem  solcbes  letztes  Geleite  im  Namen 
der  Kirche  zu  teil  wird,  alien  irdiscben  Lebensbeziehungen  bereits 
entnommen  ist,  zugleicb  die  wicbtigsten  principiellen  Consequen- 
zen  involviert  (s.  u.).  Aber  nach  dieser  Seite  bewahrt  vielmehr 
das  zwischen  der  Kircbe  und  alien  ihren  Pflegbefoblnen  bestebende 
Verbaltnis  segengeleitender  Treue  seine  bis  zu  den  letzt  verschwin- 
denden  Spuren  des  sichtbaren  Lebens  binausreicbende  Solidaritat. 

Sofern  jedoch  principiell  damit  die  Fragen  um  eine  bis  zu 
den  aussersten  Grenzen  und  in  gewisser  Form  iiber  diese  binaus¬ 
reicbende  Fursorge  fiir  die  Seelen  in  Frage  kommt,  ist  damit  zu- 
gleich  die  Stelle  indiciert,  wo  in  geordneter  Darstellung  die  Aufga¬ 
ben  der  Seelsorge  zu  beriicksicbtigen  sind,  die  weiter  reicben,  als  die 
eng  umscbriebenen  Pariocbalgrenzen  seelsorgerliehe  Treue  verpflicb- 
tet  erscbeinen  lassen.  Vielfacb  werden  einscblagende  Fragen  lie- 
ber  unter  dem  Gesichtspunkte  der  innren  Mission  betracbtet,  und 
docb  wird  das  principielle  Recbt  nicbt  streitig  bleiben  konnen,  so- 
bald  man  beide  Gebiete  scharf  unterscheidet. 

§.  346. 

Zunachst  namlich  gehoren  bieber  Pflichten  und  Handlungen, 
die  nicht  bios  aus  der  allgemeinen  Christenaufgabe  der  Barmher- 
zigkeit;  sondern  aus  dem  speciellen  Auftrage  des  seelsorgerlicbeu 
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Amtes,  respective  seiner  anderweit  begrtindeten  Machtvollkommen- 
heit  sich  ergeben,  auch  wenn  die  Dienste  des  Amtes  von  Solchen 
in  Anspruch  genommeu  werden,  die  daftir  eben  nicht  das  Recht 
von  speciell  Pflegebefohlenen  in  Anspruch  nehmen  konnen.  Iin 
letzten  Falle  ist  es  eine  weit  reichende  Principfrage ,  die  damit 
zugleich  zum  Austrag  zu  bringen  ist.  So  gewiss  die  Taufe  in  den 
allgemeinen  Christenstand  versetzt,  beruht  auf  ihr  auch  eine  fiber 
die  engeren  Confessionsschranken  hinrftis  reichende  Pflicht  besond- 
rer  Bruderliebe  und  -dienste.  Eben  darin  grfindet  das  geistliche 
Trostrecht  samrnt  Pflicht  der  Ermahnung,  schlechthin  im  Namen 
des  christlichen  Bruderstandes  weitesten  Umfauges.  So  weit  ist 
die  Basis  mit  der  inneren  Mission  noch  die  gemeinsame.  —  Enger 
dagegen  sind  die  Grenzen  beztiglich  des  Communionanteils  gezo- 
gen,  wie  unten  naher  zu  zeigen,  und  ist  jedenfalls  ihre  Erweiter- 
ung  nach  Willkfir  des  einzelnen  Amtsdieners  schlechthin  ungehorig. 
Aber  auch  ohne  dies  kann  es  vorkommen,  dass  Trost  als  vom  geist- 
lichen  Amte  selbst  begehrt  wird,  auch  von  Gliedern  anderer  Con- 
fessionskirchen.  Grade  erfahrene  und  bewabrte  Seelsorger  werden 
in  dieser  Form  gesucht.  Da  ist  und  kann  immer  wieder  Bedenken 
und  Frage  erwachsen,  ob  z.  B.  auch  einem  Romisch-Katholiscbeu, 
der  in  Gewissensnot  solches  begehrt,  Beichte  und  Absolution  ge- 
wfihrt  werden  dfirfe,  ohne  weitere  directe  Consequenzen  oder  Vor- 
aussetzungen  nach  Seite  eines  Confessionswechsels.  Darfiber  zwar 
besteht  bei  dieser  disputablen  Frage  wol  zweifellos  Uebereinstim- 
mung,  dass  jeder  der  weiss,  was  er  Rechten  Anderer  schuldet,  nichts 
der  Art  gestatten  wird,  ehe  er  den  Betreffenden  auf  die  Bekennt- 
nis-  und  Gemeinschaftspflicht  seiner  eignen  Confessionskirche  gegen- 
fiber  verwiesen  und  in  solchen  Vorverhandlungen  einen  eigentlichen 
Notfall  constatiert  hat.  Als  solcher  muss  aber  unter  Umstanden 
schon  dringende  Seelen-  und  Gewissensbeschwerde  gelten,  die  eben 
auch  in  bloser  Bruderaussprache  und  -Trostung  nicht  Genfige  fin- 
det.  In  solchem  Falle  wird  man  es  nicht  als  Eingreifen  in  frem- 
des  Amt  verurteilen  dtirfen,  wenn  ausnamsweise  auch  Beichte 
angenommeu  und  Absolution  erteilt  wird.  An  beideu  Handlungen 
tritt  dann  das  private  und  individuelle  Moment,  das  ihnen  eignet, 
in  sein  Recht ;  wie  ihrerseits  die  Absolution  nichts  Anderes  ist 
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als  Erneuerung  der  Tanfgnade  (§  308),  die  doch  als  jene  Basis 
allgemeiner  Christenpflicht  voraussetzungsweise  anerkannt  worden 
ist.  Von  Ehren  und  Rechten  der  Communion  ge  me  in  de  als  sol- 
cher  wird  nichts  dabei  vergeben.  Alles  iibrige  Hinauswirken,  auch 
iiber  die  Confessionsgrenzen,  gehort  scblecbthin  zur  inneren  Mission, 
weil  dabei  das  Amt  nicht  als  solches  in  Fragen  zu  nehmen  ist. 

§.  347. 

Viel  gehaufter  als  die  genannten  Ausnamsfalle  und  auch  viel 
nahe  gelegter  und  fragloser  erscheint  Alles,  was  von  dieser  Art 
Amtsdiensten  von  Confessionsgenossen  s'elbst  begehrt  wird,  auch 
wo  dieselben  nicht  Parochialbefohlene  sind.  Oben  an  seinem  Orte 
haben  wir  speciell  fur  unsere  Kirche  auch  einer  grosseren  Frei- 
ziigigkeit  beziiglich  des  Beichtvaterverhaltnisses  das  Wort  gere- 
det  (§  304),  und  l&sst  sich  darunter  wesentlich  alles  hieher  Gehor- 
ige  einfassen.  — -  Viel  directer  dagegen  fordern  hier  alle  Falle  der 
Art  Bespx*echung,  wo  Solche,  die  zuvor  actuell  die  parochiale  Beicht- 
pflege  genossen  haben  und  somit  bereits  dem  Einzelseelsorger  amt- 
lich  und  personlich  verbunden  waren,  durch  raumliche  Trennung 
dieser  entriickt  werden.  Um  eigentliche  Amtspflichten,  nur  eben 
weiterer  Sphare,  handelt  es  sich  auch  hier,  die  neuerdings  mit 
Unrecht  nur  wie  Freitatigkeit  innerer  Mission  behandelt  zu  wer¬ 
den  pflegen,  so  verdient  sich  die  letztere  auch  dadurch  gemacht 
hat,  fur  diese  Pflichten  erst  wieder  das  Auge  geoffnet  zu  haben. 
Jedenfalls  erstreckt  sich  die  amtliche  Pflicht  des  erst  zustandigen 
Seelsorgers  in  solchen  Fallen  zunachst  darauf,  dass  bei  der  Ueber- 
siedlung  selbst  von  diesem  Nachfrage  respective  FUrsorge  um  die 
seelsorgerliche  Pflege  am  neuen  Heimatsorte  geiibt  werde.  Bei 
der  Nachpflege  Neuconfirmirter  (§  296)  besonders  dringend  nahe- 
gelegt,  hat  .dieses  Pflichtgebiet  durch  die  socialen  Verhaltnisse  wie 
Notstande  der  Neuzeit  eine  ungleich  grossere  Ausdehnung  und  Be- 
deutung  gewonnen,  bei  der  zwar  ohne  Anteil  der  christlichen 
Freitatigkeit  nach  Art  der  inneren  Mission  die  aufopferndste  Amts- 
treue  nicht  ausreichen  wird ,  fur  alle  Vers&umnis  aber  doch  wie¬ 
der  das  Amt  als  nachstschuldiger  Teil  gelten  muss.  Ist  doch  auch 
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die  Heimatgemeinde  als  kirchliche  dabei  beteiligt.  Um  ihre  An- 
gehorigen  handelt  es  sich,  und  die  iible  oder  beilsame  Wirkung 
auch,  die  vielfach  von  Solchen  aus  der  Feme  oder  bei  ihrer  Riick- 
kehr  geiibt  wird,  trifft  die  Heimatgemeinde,  deren  Interessen  im- 
mer  der  Seelsorger  zu  vertreten  hat  und  die  wahrlich  seine  eig- 
nen  sind  zugleich.  Es  geniigt  an  Massenbediirfnisse  zu  erinnern, 
wie  sie  das  Dienstbotenwesen,  der  Soldatenstand,  industrielle  Un- 
ternehmungen,  endlich  die  iiberseeische  Auswanderung,  provinziell 
mit  den  hochsten  sittlichen  Gefabren  verkniipft,  mit  sich  bringen. 
Masstab  der  allgemeinen  Pflicht  kaun  dann  immer  die  specielle 
auch  subjective  Beteiligung  in  zwei  Fallen  sein.  Was  tut  auch 
ein  minder  eifriger  Geistlicher  fiir  die  Seinen  oder  fur  ihm  aus 
seiner  Gemeinde  speciell  Nahegetretene ,  und  wie  verhalt  er  sich 
gegen  die,  welche  in  seiner  eignen  Gemeinde  als  Fremdzugezogene, 
Storungen  und  Ungelegenheiten  bereiten?  Wahre  Treue  weiss  sich 
tiefer  und  weiter  verpflichtet ;  aber  die  Reeiprocitat  dieser  Yer- 
haltnisse  in  den  einzelnen  Gemeinden  bildefc  in  der  Tat  einen 
nacbstgelegten  Gesichtspunct,  in  unmittelbarem  Connex  schon  mit 
den  besprochnen  Vorverhandlungen  fiir  Eheschliessung  (§  341), 
weil  vor  Allem  auf  diesem  Wege  fremde  Elemente  in  Form  stan- 
diger  Gemeindezugehorigkeit  zugefiihrt  werden.  In  Stadten  aber 
erweitert  sich  natiirlich  diese  Reeiprocitat  in  ungleich  grosserem 
Masse  und  begriindet  auch  als  Amtspflicht  und  Fiirsorge  fiir  die 
eigne  Gemeinde  Massnamen  zum  Schutz  derselben  auch  schon  ge¬ 
gen  Einwirkungen  des  nur  fluctuirenden  Fremdenzuflusses,  wie  zur 
Pflege  der  neu  in  den  Parochialkreis  eintretenden  Fremden 
selbst:  —  Aufgaben,  von  denen  sammtlich  die  oben  aufgestellten 
Grenz-  und  Pflichtbeziehungen  zur  innren  Mission  gelten. 

§.  348. 

Soweit  aber  als  specifische  Rucksicht  der  progressiven  Seel¬ 
sorge  hier  die  Betatigung  iiber  die  nachsten  Parochialgrenzen  hin- 
aus  waltet,  gilt  es  dann  zu  Dienst  der  oben  in  erster  Linie  gel- 
tend  gemachten  Amtspflicht  an  die  littorae  formatae  des  Altertums 
zu  erinnern,  die  als  ausdrflckliche  Empfehlung  an  Seelsorger, 
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respective  auch  an  Pflegestdtten  innrer  Mission  in  den  zukiinftigen 
Heimatgemeinden  zu  erneuern  sind,  wobei  die  geistliche  Fiirsorge 
der  Neuzeit  ftir  Auswanderer  ermoglicht,  auch  der  Zwischensta- 
tionen  nicht  zu  vergessen.  Dem  zur  Seite  geht  nicht  nur  alle 
leistbare  Treue  in  menschlich  sittlicher  und  socialer  Rhcksicht, 
sondern  vor  Allem  die  Yersorgung  mit  entsprechendem  Seelem-at 
durch  gute  Schriften.  Das  geniigt,  und  nicht  tiber  Gebiihr  soli 
man  das  Seelsorgeramt  beladen  —  etwa  mit  standigem  Brief- 
wechsel  und  Verpflichtung  zu  durcbgefiihrt  personlicher  Fiirbitte. 
Vollgenug  ists,  wo  solches  besonders  veranlasst,  in  wahrer  Treue 
geschieht.  Besondre  Aufgaben  erwachsen,  wo  Auswanderung  oder 
indu'strielle  Zwecke  massenhaften  Ortswechsel  bedingen,  und  davou 
ganze  Gemeindekreise  bestim inter  Provinzen  bertihrt  werden.  Auch 
die  daraus  erwachsenden  Notstande  hat  die  statistische  Arbeit  im 
Dienste  der  inneren  Mission  erst  vollstandig  zum  Bewusstsein  ge- 
bracht ;  aber  irrig  ists,  wenn  man  auch  in  solchen  Fallen  nicht 
heimatliche  Amtsinstanzen  fiir  die  in  erster  Linie  Yerpflichteten 
erkennt.  Nur  ergibt  die  Tatsache,  dass  dergleichen  nie  auf  ein- 
zelne  Parochien  beschrankt  sein  wivd,  von  selbst  die  Notwendig- 
keit  eines  Zusammenwirkens,  fiir  dessen  Kraftigung  und  Regelung 
clann  in  erster  Instanz  das  Kirchenregiment  selbst  verantwort- 
lich  erscheinen  muss.  Nicht  minder  darf  dieses  seinerseits  wie- 
der  durch  den  socialen  und  nationalen  Charakter  solcher  Notstande 
sich  berechtigt  achten,  zu  wirksamer  Durchfuhrung  an  die  Mit- 
hilfe  des  Staates  zu  appellieren,  wie  die  Freitatigkeit  ehristlicher 
Liebe  selbstverstandlich  dabei  concurrieren  wird.  Dennoch  bleibt, 
was  das  Amt  auch  des  Kirchenregimentes  dabei  ubt,  eine  Tiitig- 
keit  der  Seelsorge,  und  ist  als  solche  speciell  zugleich  gegen  Ueber- 
wiegen  social-politischer  Interessen  zu  schiitzen  ;  —  bleibt  auch  in 
erster  Linie  seelsorgerliche  Amtspflicht  der  verschiednen  kirch- 
lichen  Instanzen  und  dadurch  klar  geschieden  von  bloser  Freita¬ 
tigkeit  innerer  Mission. 


v.  ZezBchwitz,  System  d.  prakt.  Tlieologie. 
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§  349. 

Besondere  Rticksicht  fordert  die  Frage  urn  die  MilitSrseel- 
sorge  —  nicht  grade  in  dem  Sinne  nur ,  dass  in  Friedenszeiten 
geordnete  Parochialverhiiltnisse  fiir  die  einzelnen  Garnisonen  er- 
forderlich  sind ;  denn  nach  dieser  Seite  gehort  der  Frage  nur 
dieselbe  Antwort,  die  an  seinem  Orte  ebenso  gut  beziiglicb 
der  Seelsorge  ftir  Gefangene  (§  331)  zu  geben  war,  oder  fiir  offent- 
liche  Krankenbauser  und  dergleichen.  Eher  mochten  anderweite 
altere  Vorgange  in  diesem  Falle  die  Verwahrung  nahelegen,  dass 
auch  dieser  Stand  keine  reinen  Ausnamsverhaltnisse  begriinde.  So 
kann  eine  neben  den  landes-  und  confessionskirchlichen  Instanzen 
bestehende  Militarkircbe  kein  organiscbes  Gewkchs  genannt  wer- 
den.  Specielle  Fragen  dagegen  veranlasst  grade  nach  Seite 
der  progressiven  Seelsorge  die  Ftirsorge  fiir  die  Armee  in  Kriegs- 
zeiten.  Dankenswertestes  liegt  nach  dieser  Seite  speciell  in  uns- 
rem  Vaterlande  tatsachlich  bereits  vor.  Aber  auch  dabei  sind  we- 
der  die  Grenzen  zwischen  den  geordneten  heimischen  Kirchenregi- 
menten  sammt  den  Confessionsriicksichten  und  dem  actuclleu  Armee- 
commando  vollstandig  gelichtet  und  gesichert,  noch  wichtige  andre 
Principfragen  ausgetragen.  In  ersterer  Hinsicht  wird  zwar  aller 
unfruchtbaren  Rivalitat  griindlich  zu  entsagen  sein;  aber  doch 
sollte  durch  umsichtiges  und  rechtzeitiges  Eintreten  der  Kirchen- 
l’egimente  so  viel  als  Pflichtaufgabe  verfolgt  werden,  dass  dem  ein¬ 
zelnen  Militargeistlichen  nicht  durch  Bannuug  an  das  betrefFende 
Hauptquartier  derUmfang  seiner  Wirksamkeit  und  die  Freiheit  in 
der  Anordnung  militarischer  Gottesdienste  und  Communiongenusses 
schlechthin  benommen  ware;  sowie  dass  auch  im  Militarstande  je- 
der  Christ  seines  Glaubens  leben  diirfe  und  nicht  schlechthin  der 
entsprechenden  Yersorgung  entbehren  miisse,  soweit  es  sicli  dabei 
nicht  um  reine  Sectenstellung  Einzelner,  sondern  um  Rechte  aner- 
kannter  Kirchengemeinschaften  handelt.  Die  andre  und  nicht  min¬ 
der  wichtige  Frage  beriihrt  zugleich  kirchlich  eingebiirgerte  Prin- 
cipgrundsKtze,  die  speciell  der  lutberischen  Kirche  zu  engherziger 
Einschrankung  der  Sacramentsspendung  gedeihen  konnen,  unter  der 
dann  leiden  miisson,  die  ihrer  obenan  bedilrftig  und  nachstberech- 
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tigt  in  ihren  Anspriichen  erscheinen  diirfen.  Jeder  Feldgeistliche 
der  Romischen  Kirche  ftihrt  das  geweihte  Sacrament  mit  sich  um 
sofort  einen  Sterbenden  damit  erquicken  zu  konnen ;  w&hrend 
es  fiir  den  lutherischen  Geistlichen  dazu  allzeit  lingerer  Vorberei- 
tungen  bedarf,  so  lange  man  sich  nicht  zu  der  hoheren  Freiheit 
zu  erheben  versteht,  aucb  unsrerseits  Brot  und  Wein,  in  dem 
letztvorhergegangenen  Feldgottesdienst  gleich  mit  dieser  Intention 
geweiht,  bereit  zu  halten  und  auf  die  Spendungsworte  ftir  sich  — 
nacb  echt  lutherischem  Lehrbegriff  (§  218)  —  alien  Sacrament.s- 
glauben  wie  Alles  erforderliche  Bekenntnis  zu  concentrieren.  Wo 
die  Consecrationsworte  aufs  Neue  tiber  den  Elementen  gesprocben 
werden  konnen,  hat  dies  selbstverstSndlich  zu  gescbehen.  Aber 
ei'st  mit  der  Eroffnung  jener  anderen  Moglichkeit  wird  iiberhaupt 
auch  bei  unsrer  Kirche  die  letzte  Berichtung  auf  dem  Schlacbtfelde 
allgemeinere  Praxis  werden. 


§  350. 

Die  Berichtung  der  Sterbenden  aber  bildete  schon  bei  den 
gewohnlichen  Gemeindeverhaltnissen  fiir  jeden  Pfarrer  einen  nach- 
sten  Ankntipfungspunkt  i§  328),  den  Gemeindegliedern  auch  noch 
nach  Eintritt  des  Lebensendes  ein  kirchljches  Geleite  zu  gew&hren, 
was  soweit  es  nur  noch  dem  entseelten  Leibe  allein  gewidmet  ist, 
nicht  nur  aus  der  Parallele  der  bis  zum  Verschwinden  der  letzten 
Spur  des  Lebens  zur  Seite  bleibenden  seelsorgerlicheu  Treue  ver- 
standen  sein  will,  sondern  als  Ehrenrecht  der  Gemeindeglieder  in 
einer  Linie  mit  alien  anderen  solchen  Reehten  aus  dem  unverletz- 
ten  und  unaufgehobenem  Zusammenhange  des  Communionlebens 
der  Cultgemeinde  sich  ableitet.  Darin  liegt  das  Recht,  auch  die 
das  Begr&bnis  glauhiger  Christen  umgebenden  liturgischen  Acte 
unter  dem  Gesichtspunkte  seelsorgerlicher  Progressive  der  Kirche 
zu  betrachten. 

Nachste  Yoraussetzung  bildet  dann,  dass  Seitens  des  Dahin- 

gesehiedenen  der  seelsorgerliche  Beistand,  resp.  auch  die  letzte  Seg- 

nung  mit  dem  Sacramento,  wenn  nicht  begehrt,  doch  nicht  abge- 

lehnt  worden  ist.  Wurde  hie  und  da  nach  alter  schoner  Sitte  ein 
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Zeichen  mit  der  Betglocke  gegeben,  wenn  ein  Gemeindeglied  im 
Sterben  war,  so  geschah  auch  dies  ganz  im  Anscblusse  an  die 
noch  allgemein  herrschende  Praxis  sacramentlicher  Bericbtung  nnd 
in  dem  Sinne,  die  ganze  Cultgemeinde  betend  und  im  Geiste  um 
das  Sterbelager  des  einzelnen  Communiongenossen  zu  vereinigen. 
Dem  entsprach  direct  die  Verkiindigung  des  erfolgten  Abscbeidens 
in  dem  n&chsten  Hauptgottesdienste ,  ein  Act,  bei  dem  eine  Fiir- 
bitte  speciell  auch  um  Anfname  der  Seele  zur  Seligkeit,  um  so 
weniger  beanstandet  werden  kann,  als  die  versammelte  Cultge¬ 
meinde  als  solche  vorher  ihren  vereinten  Anted  am  Moment  des 
Hinscheidens  offentlich  zu  bezeugen  iiberhaupt  noch  nicht  Gelegen- 
heit  hatte,  und  dieser  Act  daher  mit  vollem  Recht  einer  Yersetz- 
ung  in  dem  Moment  des  Sterbens  selbst  gleichgeachtet  werden 
darf,  wo  es  aller  Liebe  zu  den  Seelen  Recht  und  Pflicht  ist  solche 
Fiirbitte  zu  iiben.  Wo  ein  solcher  Act  der  Verkiindigung  nicht 
mehr  Sitte ,  wie  diese  auch  in  Landgemeinden  schon  in  weitem 
Umfange  verfallen  ist,  darf  an  sich  gleiches  Recht  der  Fassung 
und  Bedeutung  eines  cultischen  Fiirbittaetes  auch  noch  bei  der 
liturgischen  Handlung  am  Grabe  behauptet  werden;  obschon  die 
zunhchst  auf  den  entseelten  Leib  ausschliesslich  gerichtete  Bezieh- 
ung  die  letztere  Handlung  dafiir  als  minder  geeignet  und  leich- 
ter  dem  Misverstandnis  und  Misbrauche  ausgesetzt  erscheinen  lasst. 

Als  kirchlicher  Branch  bis  zu  Tertu Ilians  Tagen  zuriick- 
reichend  und  obenan  durch  Augustin  legitimiert  und  befiirwor- 
tet,  gereiehte  der  Fiirbitte  fiir  die  Vei’storbencn  der  nicht  minder 
friih  damit  verbundene  Branch  des  Opfers  fiir  dieselben  (§  245), 
durch  Gregor  den  Grossen  letztlich  ausgebildet  und  geordnet, 
zu  gerechter  Discreditierung.  Dennoch  hat  sich  die  lutherische 
Kirche ,  selbst  in  ihrem  Bekenntnis  (Apol.  art.  24) ,  nie  in  so 
scbroffen  Gegensatz  zu  der  Fiirbitte  fiir  Verstorbene  gesetzt  wie 
die  reformierte.  Cultischer  Brauch  der  Art  aber,  respective 
Formulare  fiir  solche  Fiirbitten  stammen  doch  erst  aus  spaterer 
Zeit,  gestiitzt  namentlich  auf  eine  wenig  zutreffende  Motivierung 
Joh.  Ger hards,  wahrend  die  normativen  KOO.  des  16.  Jahr- 
hunderts,  der  strengeren  Riicklialtung  Bugenhagens  und  Chem¬ 
nitz’s  folgend  nichts  derart  bieten.  Zur  brennenden  Streitfrage 
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der  Gegenwart  ist  die  Sacke  erst  gediehen,  seit  neuere  Kirchen- 
biicher  nach  dein  Yorgange  der  Preussischen  Hofagende 
nicht  nur  dieser  Flirbitte  einen  prononcierten  Ausdruck  gegeben 
sondern  zum  Teil  vielmekr  dem  BegrSbnisact  eine  Bekenntnisform 
iiber  den  anzunemenden  Seligkeitstand  des  Abgesckiednen  ein- 
gefiigt  hatten  —  ein  Yerkalten,  was  seiner  Zeit  der  Herrnhuter 
Briidergemeinde,  beziiglich  ihrer  Osterfeier,  grade  von  Lutheranern 
als  Beweis  des  falschen  Anspruches,  eine  sichtbare  Geraeinde  der 
Heiligen  darstellen  zu  wollen,  eingekalten  worden  ist. 


§  351. 

Wie  man  -aber  auck  evangeliscker  Seits  glaubt  sick  zur  Ftir- 
bitte  fur  die  Todten  stellen  zu  diirfen:  dies  muss  als  ckarakter- 
istiscke  Differenz  zwiscken  reformatoriscker  und  Romischer  Kir- 
ckenpraxis  gelten,  dass  fur  die  letztere  nach  Tdd  und  Begrabnis 
erst  eine  ganz  neue  Form  seelenversorgender  Tatigkeit,  erstreckt 
auck  ins  Jenseits,  beginnt;  die  Seelsorge  nach  evangelisckem  Prin- 
cip  dagegen  sick  bewusst  bleibt,  das  Aeusserste  was  der  auf  Er- 
denwirksamkeit  besckrankten  (§  29)  Kircke  zusteht,  getan  zu 
kaben,  wenn  sie,  die  an  sich  nur  den  Seelen  zu  dienen  bat,  auck 
nock  dem  entseelten  Leibe  jedes  berecktigten  Communiongliedes 
ein  letztes  Ekrengeleit  widmet,  weil  sie  sick  Jedem  der  jene  Stelle 
einnam  personlick  so  verpflichtet  weiss,  dass  sie  bis  zu  den  letz- 
ten  sichtbaren  Spuren  seiner  Erdengegenwart  ihm  segnend  nahe 
bleiben  will.  Eine  letzte  Segnung  ist  daher,  in  edelstem  Form- 
ausdruek,  sckon  fur  den  Moment  vorgeseken,  wo  fur  Menscken 
ersicktlick  die  Seele  die  leiblicke  Hiille  verlassen  hat;  aber  weil 
auf  Grund  der  Seeleneinwohnung  auch  der  Leib  seine  Zugehorig- 
keit  zu  dem  bisker  geistleiblich  betatigten  Communionzusammen- 
kange  des  Abgesckiedenen  mit  Reckt  behauptet,  so  bleibt  darum 
sckon  auck  der  letzlicken  Bestattung  des  Leibes  ein  ekrendes  Ge- 
leit  der  Cultgemeinde  gesichert,  —  ob  auch  ein  specieller  Anteil 
an  der  Segensapplication  bleibt  zunachst  fraglick.  Das  Ehrenge- 
leite  ftir  sick  ist  in  erster  Linie  ins  Auge  zu  fassen  und  muss 
iiber  den  altkirchlicken  Gebrauch  kinaus  auck  durck  vorchristliche 
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Reminscenzen  geheiligt,  wie  durch  weit  verbreitete  Parallelen  ge- 
mein-menschlicher  Wiirdigung  aucb  in  heidnischen  Kreisen  besta- 
tigt  gelten.  Auf  Grund  neutestamentlicher  Offenbaruug  aber  tritt 
als  ganz  neues  Motiv  die  Gewissbeit  binzu,  dass  auch  dem  Leibe 
eine  Auferstehungshoffuung  gesichert  ist,  und  so  die  Einsaung  von 
Christenleibern  in  die  Erde  einer  Realweihe  nicbt  nur  fur  das 
Stuck  Erde  selbst,  was  jede  Gemeinde  ihren  Gottesacker  nennt, 
gleicbzuachten  ist.  Als  progressiv  in  dem  umfassendsten  Sinne,  wie 
grundlegend  in  der  Principienlehre  die  Auswirkung  der  Kirche 
gegentiber  dem  Naturstoffe  selbst  zu  wiirdigen  war  (§  44  ff),  bewahrt 
sich  damit  auf  diesem  Gebiete  das  Geleite,  das  die  Kirche  ihren  ein- 
zelnen  Communiongliedern  widmet,  bis  zu  der  letztverschwindenden 
Spur  ihres  irdischen  Daseins.  Fur  dieses,  auch  dem  entseelteu 
Leibe  gewidmete  Ehren-  und  Segensgeleite ,  sind  drei  Stations- 
punkte  beziiglich  der  Ausfiihrung,  als  Vorbedingung  fiir  jegliche 
Form  aber  die  bewahrten  Ehren  und  Rechte  der  Communionge- 
meinschaft  zu  beachten.  Obenan  fiir  lutherische  Observanz,  darf 
nach  letzterer  Seite  der  Grundsatz ,  wie  ihn  die  alte  Pommer- 
sche  K-O.  formuliert,  als  entscheidend  gelten,  dass  »was  nicht 
zur  Taufe  und  zur  Kirche  kommt«  auch  keinen  Anspruch  auf  das 
offentliche  Ehren-  und  Segensgeleite  hat.  So  wenig  damit,  auch 
im  Sinne  jenes  Ausspruches,  fiir  sich  ein  Urteil  iiber  Anwart- 
schaft  seliger  Aufname  im  himmlischen  Reiche  ausgesprochen, 
und  analog  Romischem  Principe  der  Anteil  an  dem,  was  man  ge- 
weihte  Erde  nennt,  von  vornherein  allseitig  versagt  sein  will, 
so  war  damit  doch  die  ganz  berechtigte  Schrauke  eines  offentli- 
chen  Ehrengeleites  Seitens  der  Communiongemeinde  bezeichnet. 
Fiir  dieses  gilt  unzweifelhaft  auch  alle  Uebung  kircblicher  Disci- 

plin  als  berechtigte  Schranke,  so  wenig  damit  schlechthin  ausge- 

■ 

schlossen  gelten  darf,  dass  ein  Zeugnis  der  Kirche  auch  am  Grabe 
z.  R.  gegen  eine  Todesart,  die  irgendwie  Selbstschuld  veranlasst 
hat,  als  Bekenntnis  gottlicher  Wahrheit  am  Orte  sei,  und  so  we¬ 
nig  andererseits  die  Kirche  den  Anspruch  behaupten  darf,  dass 
ihr  Bann  iiber  menschliches  Unrecht  die  Moglichkeit  gottlicher 
Begnadigung  in  articulo  mortis  aufhebe. 
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§’352. 

Die  drei  Statiouen  aber,  die  ftir  das  geordnete  und  berech- 
tigte  Geleite  der  Communiongemeinde  Verstorbener  in  Frage  kom- 
men,  verteilen  sich  nacb  den  Handlungen  i n  resp.  vor  dem  Sterbe- 
hause,  in  der  Kirch e  und  auf  dem  Gottesacker.  In  unver- 
gleichlichem  Masstab  sowol  mit  dem  Taufgeleite ,  wenn  Kirchen- 
taufe  stattfindet,  als  mit  dem  Traugeleite  vereinigt,  wie  nament- 
lich  in  Landgemeinden  noch  heute  iiberwiegend  Sitte  ist,  das 
Trauergeleite  die  Gesammtgemeinde  vor  und  in  dem  Hause  eines 
einzelnen  Gemeindegliedes ;  auch  wo  nicht,  wie  in  der  Romischen 
Kirche,  die  Verdienstlichkeit  eines  besondren  »Werkes  der  Barm- 
herzigkeit«  dazu  einlad.  Der  seinerseits  nicht  mehr  personlich 
seinen  Anteil  an  den  Communiongottesdiensten  der  Gemeinde  be- 
tatigen  kann,  dem  kommt  nun  die  Gemeinde  ihrerseits  damit 
entgegen,  um  teils  im  verwaisten  Hause  selbst  die  im  Geiste  fort- 
bestehende  Brudergemeinschaft  zu  betatigen ,  teils  was  von  dem 
Genossen  gemeinschaftlicher  Cultussegnung  ttbrig  ist,  zu  der  Statte 
zu  begleiten,  wo  die,  welche  im  Lebeu  gemeinsam  die  gottlichen 
Segnungen  genossen,  auch  gemeinsam  leiblich  zu  ruhen  begehren. 
Unterschieden  von  allem  vorgangigen  Handeln  des  Seelsorgers  fur 
sich  im  Trauerhause  vollzieht  sich  nach  viel  verbreiteter  und  teil- 
weis  uralter  Sitte  ein  erster  Act  cultischen  Handelns  in  oder 
vor  dem  letzteren  selbst  — :  der  unmittelbare  Ausdruck  ftir  die 
Anerkennung  der  Christenehre  dieses  Hauses  und  des  selbstandi- 
geu  Individualrechtes  jedes  reifen  Gemeindegliedes.  In  und  mit 
einander  wird  der  Mitchrist  und  die  nun  verlassne  Behausung 
seiner  Seele  wie  seiner  Familie  von  der  Cultgemeinde  selbst  ge- 
ehrt  mit  einem  Scheidegrusse.  Denn  was  in  oder  vor  dem  Hause, 
als  »Abdankung«  wie  man  es  wol  nennt,  gehandelt  wird,  meist 
in  Gesang,  Gebet  und  einer  kurzen  Ansprache  bestehend,  trSgt 
den  individuelleren,  man  konnte  sagen,  familiareren  Charakter  der 
Bruder-  und  Freuudschaftsbeziehung  zum  Einzelhause,  wie  dieses 
seinerseits  in  dem  nachstfolgenden  Hauptgottesdienste  mit  der 
einst  auch  tiblichen  offentlichen  »Danksagung«  jene  Ehrenerfahr- 
ung  erwiedernd  im  Geiste  gleichsam  selbst  auch  in  der  versam- 
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melten  Gemeinde  erscheint.  Beides  hat  vielfach  die  specifische 
Formauspragung  gewonnen,  dass  sowol  bei  dera  Acte  in  und  vor 
dem  Hause  als  in  der  Kirche  vor  dem  Altare  der  Todte  in  geoff- 
netem  Sarge  gleichsam  noch  einmal  personlick  sichtbarer  Gegen- 
stand,  respective  Teilnemer  der  Feier  ist. 

§.  353. 

Die  Prozession  vom  Trauerhause  aus  ist  uralt-geheiligter 
und  durch  charakteristische  Einzelziige,  wie  das  Yorantragen  des 
Kreuzes,  das  begleitende  Glockengelaute  und  feststehende  Gesange, 
ausgezeichneter  Brauch  —  ganz  der  Idee  angepasst,  dass  Cultus- 
feier  damit  iiber  ihre  engeren  Grcnzen  kinausschreitet,  respective 
einem  aus  den  Getneindegrenzen  schon  hinausgoschrittenem  Kir- 
chengliede  beim  letztmaligen  Eintritte  in  das  Haus  Gottes  die  So¬ 
lidarity  des  Gemeinschaftsbandes  garantiert.  Zu  den  meuschlicli- 
irdischen  Verhaltnissen  aber,  deren  keines  schlechthin  des  segnenden 
Hinauswirkens  der  Kirche  entbehren  soil,  gehort  letztlich  auch  das, 
dass  des  Menscken  Leib  an  seinem  Orte  und  in  Nackbar- 
schaft  derer,  mit  denen  er  auf  Erden  zusammengewohnt  hat,  nie- 
dergelegt  wird  und  ruht;  den  Fleck  Erde,  den  sein  Grab  ein- 
nimmt,  noch  als  letztes  zeitliches  Besitztum  und  dadurch  seiner- 
seits  selbst  noch  eine  Art  und  Recht  der  Fortexistenz  im  Nahe- 
bewusstsein  der  Gemeinde  behauptend.  So  vereinigt  der  »Gottes- 
acker«,  wenn  auch  ohne  exclusive  Geltendmackung  von  Confessions- 
grenzen,  was  da  nicht  am  Orte  ist,  wo  nur  noch  die  Leiber  der 
zur  himmlischen  Gemeinde  versammelten  Seelen  ruhen,  wie  ohne 
Anmassung  eines  iiber  die  Bestattung  selbst  hinausreickenden  See¬ 
len-  und  Ehrengerichtes,  im  Wesentlichen  doch  die  irdischen  Reste 
derer  nach  dem  Tode  noch,  die  im  Erdenleben  Glieder  derselben 
Cultgemeinde  waren.  Das  gehort  in  der  Tat  zu  den  wesentlichen 
Voraussetzungen  dafiir,  dass  sich  die  Cultgemeinde  beim  Act  der 
Bestattung  gerade  an  diesem  Orte  zu  einer  specifisch  liturgischen 
Handlung  vereinigt,  wie  ausser  dem  Gotteshause  nach  evangelischer 
Praxis  so  stehend  sonst  nirgends.  Zwar  nicht  auf  Grund  einer 
dem  Brauche  eines  Gottesackers  etwa  vorgiingigen  und  von  daher 
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dieser  Statte  anhaftenden  Weihe  (§  49),  wol  aber  durcli  die  Real* 
weihe  der  EinsSung  von  Christenleibern  und  dnrcb  die  Gebete 
der  Gemeinde  wie  vor  Allem  durch  die  Verkiindigung  des  Wortes 
von  der  Auferstekung  der  Todten  und  der  Verklarung  des  Stau- 
bes,  welcbe  jeden  solchen  Einzelact  begleiten,  darf  mit  Recht  auch 
der  Gottesacker  der  Christengemeinde  als  eine  geweibte  Statte  gel- 
ten,  wie  keine  andre  ausser  dem  Hause  Gottes  sclbst.  An  sick 
sollte  dann  auch  das  Reckt  nicht  bestritten ,  vielmekr  als  wolbe- 
fugte  Consequenz  aus  Schriftworten  wie  1.  Cor.  15,  53  anerkannt 
werden,  dass  auch  der  Leib  entseelter  Christen  zu  seines  Grabes- 
ruhe  eingesegnet  werden  konne,  wiefern  die  Cultgemeinde  respec¬ 
tive  das  Amt  in  ihrem  Namen  dabei  Wunsch  und  Hoffnung  aus- 

sprieht,  auch  ihn  am  Tage  der  Auferstehung  mit  der  Seele  wie- 

der  vereint  und  in  Gemeinschaft  aller  glaubigen  Christen  vei'klart 
wiederzufinden.  Nur  dass  auch  dabei  alle  Formeln  zu  vermeiden 
sind,  die  ein  direct  seligsprechendes  Urteil  liber  den  Einzelnen 
involvieren  (§  350),  nnd  man  um  so  mehr  Riickhaltnng  in  dieser 

Hinsicht  wird  beobacbten  miissen,  je  weniger  disciplinariscke  Un- 

terschiede  in  der  Gewahrung  des  Ehrengeleites  noch  iiblich  oder 
vorerst  durchfiihrbar  sind. 


§  354. 

Dass  jede  andere  Bestattungsart ,  also  speciell  auch  die  neu- 
erdings  befurwortete  Yerbrennung  der  Leichen  der  Idee  christ- 
lich-kirchlicber  Behandlutig  der  entseelten  Leiber  im  Principe  wi- 
derspreche,  kann  nicht  wol  behauptet  werden.  Auch  Asche  ist 
zuletzt  Staub  und  der  Prozess  der  Verwandlung  in  diesen  wesent- 
lich  nur  ein  beschleunigter.  Auch  was  von  alttestamentlichen  Vor- 
gangen  der  Art  vorliegt,  fallt  nicht  Alles  unter  den  Gesichtspunkt 
der  Infamie  oder  Strafe.  Aber  wie  die  Kirche  tatsachlich  in  frlih- 
ereu  Zeiten  diesem  Brauche  als  einem  Ueberreste  heidnischer  Ge- 
wohnheiten  zu  widerstreben  notig  fand,  so  findet  sie  sich  auch  gegen- 
w&rtig  in  derselben  Lage,  sobald  principielle  Gegensatze  der  ge- 
sammten  Anschauung  vom  leiblichen  Leben  dabei  sich  geltend 
machen  oder  auch  nur  Utilitatsi'iicksichten  iiber  den  directen 
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Ausdruck  der  christlichen  Hoffnung  gesetzt  werden  wollen,  wie 
die  letztere  sich  in  der  herkommlich- kircklichen  Begrabnisart 
ausspricht.  Unter  alien  Umstanden  gilt  solcher  Protest  der  pri- 
vaten  Aufbewahrung  der  Ascbe  in  den  Hausern  der  Lebenden, 
ganz  abgesehen  noch  von  der  damit  verkniipften  directen  Gefahr 
eines  heidnischen  Todtencultus.  Principiell  hat,  was  als  kirchlich- 
sanctionierte  Handlung  gelten  will,  vielmehr  zugleich  der  von  Gott 
selbst  vollzognen  Abscheidung  der  Todten  aus  der  Mitte  der  Le¬ 
benden  irgendwie  Ausdruck  zu  geben ,  wie  aller  wahre  Christen- 
glaube  sich  ebenso  im  Gehorsam  der  Schrift  dazu  verpflichtet  ach- 
ten  vvird,  den  Staub  der  Menschenleiber  auch  der  Erde  zu  iiber- 
geben,  in  deren  Schosse  verborgen  er  mit  dem  gesammten  Na- 
turleben  der  kiinftigen  Verklarutig  entgegenhavren  soil,  und  solcher 
Glaube  nie  darauf  verzichten  wird,  sich  des  heiligenden  Urbildes 
von  Christi  Grab  und  Auferstehung,  durch  directe  neutestament- 
liche  Schriftaussagen  (Joh.  12,  24;  1  Cor.  15.)  zur  hoheren  und 
allgemeineren  Ordnungsform  verklart,  trosten  zu  dtirfen.  Fiir  alle 
begleitende  Cultusfeior  bleibt  ohnehin  die  obige  Forderung  einer 
mit  Recht  als  geweiht  zu  betrachtenden  Statte  (§  353)  bestehen. 

e 

§  355. 

Die  Cultusfeier  bei  der  altublichen  Leichenbestattung  unter- 
liegt  nicht  unwesentlichen  Unterschieden,  je  nachdem  dieselbe  sich 
zugleich  zu  einer  Feier  im  Gotteshause  gestaltet  oder  bios  auf 
dem  Gottesacker  vollzieht.  Im  ersteren  Falle  ist  zwar  nicht  die 
Folge  der  einzelnen  Acte,  woriiber  zumal  bei  den  Protestanten 
stets  Schwankungen  zu  beobachten  waren,  unter  ein  festes  Gesetz 
zu  stellen;  aber  wie  der  immerhin  iiberwiegende  Brauch  in  der 
lutherischen  Kirche,  so  scheint  die  Idee  der  Sache  zu  empfehlen, 
dass  die  Bestattung  der  Leiche  zur  Erde,  und  dann  von  rein  litur- 
gischer  Handlung  begleitet,  den  letzten  Schlussact  bilde  ;  —  freilich 
auch  mit  der  Voraussetzung,  dass  wahrend  der  vorgangigen  Kir- 
chenfeier  der  Sarg  selbst  dann  inmitten  der  Kirchversammlung 
niedergesetzt  bleibt.  Fiir  die  rein  liturgische  Handlung  bildet  die 
Yerlesung  von  Schriftworten,  die  ebenso  das  Gesetz  des  Todes  als 
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den  Trost  der  Auferstehungskoffuung  aussprechen,  und  im  An¬ 
schluss  daran  ein  entsprechendes  agendarisches  Gebet  den  Haupt- 
bestandteil,  bei  dem  eine  wolgeordnete  liturgische  Respondenz, 
auch  in  ausgefiihrt  reicherer  Fassung,  wofiir  die  Neuzeit  na- 
mentlich  gute  Formulare  an  die  Hand  gibt,  fiir  ganz  indiciert  gel- 
ten  darf.  Eingefasst  durch  vorgangigen  und  nachfolgendeu  Ge- 
meindegesang,  ist  dieser  Act  von  der  Einsenkung  des  Sarges  in 
die  Erde  getrennt  zu  erkalten ,  welche  letztere  unmittelbar  von 
entspreckenden  Worten  respective  Handlungsformen  der  Uebergabe 
des  Staubes  an  die  Erde  und  der  Einsegnung  zur  Grabesruhe  (§  353) 
aufgenommen  wird,  um  mit  dem  —  auch  kier  (§  258)  am  pas- 
sendsten  vereint  mit  der  Cultgemeinde  zu  spreckenden  V.  U.  zu 
der  segnenden  Eutlassung  der  letzteren  durck  den  Aaronitischen 
Segen  uberzugehen._  Soweit  die  Sitte,  am  Grabe  das  Recht  der 
Rede  auch  Andern  zu  gonnen,  ublich  geworden  und  dem  kirch- 
licken  Amte  die  alleiuige  Anordnung  und  Prtifung  von  dergleichen 
weiteren  Redeacten  nickt  zustandig  ist,  wird  dock  schleckthin  auf 
der  Souderung  aller  solcher  Vorgange  von  dem  kircklick-liturgi- 
scken  Acte  zu  besteken  sein,  das  Amt  aber  den  Einzelfall  darauf 
anzuseken  haben,  wiefern  die  fernere  Gegenwart  dabei  einer  bil- 
ligenden  Assistenz  gleickgeacktet  werden  konne.  —  Nickt  min¬ 
der  ist  auch  die  Rede  des  Geistlichen,  wenn  bei  aussckliesslich  auf 
dem  Gottesacker  abzuhaltender  Feier  dieser  am  Grabe  spricht, 
von  dem  in  solckem  Falle  nachfolgenden  liturgiscken  Acte  durch 
eine  Gesangseinlage  gesondert  zu  erhalten  und  der  etwaige  Schrift- 
text  solcher  Rede  nickt  fiir  ausreickenden  Ersatz  der  Schriftlec- 
tion  bei  dem  liturgiscken  Acte  anzuseken.  Wie  auch  bei  der  Feier 
im  Hause  Gottes,  was  man  als  Standrede  von  der  Leichenpredigt, 
namentlick  auf  dem  Lande,  zu  unterscheiden  pflegt ,  sich  durch 
kiirzere  Haltung  und  Beschrankung  auf  kurze,  obenan  erbauliche 
Mitteilungen  aus  dem  Leben  des  Verstorbenen  zu  beschranken  hat, 
so  gilt  Alles  dies  namentlick  und  in  verstarktem  Masse  von  der 
Rede  am  Grabe.  Auch  wo  die  Yorlesung  eines  vollstandigen  Le- 
benslaufes,  wie  naraentlich  auf  dem  Lande  bei  eigentlicher  Lei¬ 
chenpredigt,  Sitte  ist,  muss  dem  Pfarramt  die  letzte  Redaction 
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und  freie  Wahl  des  Mitzuteilenden  schlechthin  gewahrt  bleiben, 
vvle  seelsorgerliche  Weisbeit  obenan  dem  dabei  tiblichen  Menscben- 
ruhme  charaktervoll  zu  wahren  wissen  wird. 


§  356. 

Die  Kirchenfeier  ist ,  wo  sie  sich  mit  der  auf  dem  Gottes- 
acker  verbindet,  um  so  mekr  des  liturgischen  Elementes  zu  ent- 
kleiden  und,  soweit  nicht,  wenn  die  erstre  vornamlich  bei  Lei- 
chenpredigt  erst  den  Schluss  des  Ganzen  bildet,  der  iibliche  Got- 
tesdienstschluss  mit  Collecte  und  Segen  eintritt,  auf  Gemeindege- 
sang  zu  bescbr&nken.  Um  so  bedeutsamer  tritt  an  der  Redewirk- 
samkeit  bei  dieser  Gelegenbeit,  wie  immer  geiibt,  die  specifiscb 
seelsorgerliche  Bedeutung  dieses  ganzen  Actes  hervor.  Eingehen- 
der  bei  der  Lehre  von  den  Casualreden,  unter  denen  die  Le-ichen- 
rede  eine  hervorragendste  Stelle  einnimmt,  in  der  Homiletik 
zu  besprecben,  fordert  eben  dies  seelsorgerliche  Moment  der  Lei- 
chenrede  hier  seine  Beriicksichtigung.  Zwar  ist  die  unmittelbar 
seelsorgerliche  Wirkung  wie  bei  alien  andren  Gelegenheiten  nattir- 
lich  auf  die  Gemeinde  der  lebend  Gegenwartigen  eingeschrankt ; 
aber  eben  dass  diese  selbst  sich  im  Geleite  eines  Verstorbenen 
und  somit  ihrerseits  auch  director  vor  diesen  letzten  auch  ihrer 
wartenden  Gang  gestellt  finden,  dient  letzt-lich  zur  vollen  Beleuch- 
tung  des  Rechtes,  das  ganze  Gebiet  geistlicher  Tatigkeit  der  Dis- 
ciplin  der  Seelsorge  zuzuweisen.  Nicht  nur  dass  des  Verstorbe¬ 
nen  letzte  irdische  Beziehungen  (§  345)  durch  das  letzte  Geleite 
unter  den  Begriff  progressiv  vorschreitender  cultischer  Segnung 
gestellt  erscheinen:  —  yielmehr  geht  das  Hirtenamt  bei  aller 
Eeier  dieser  Art  der  gesammten  Heerde  zugleich  in  Richtung  und 
Selbstbereitung  auf  diese  letzte  Lebensentscheidung  voran  und  zur 
Seite,  und  dem  Dienste  des  Wortes  fallt  auch  bei  dieser  Gelegen- 
heit  die  Hauptaufgabe  zu.  Kaum  eine  der  anderen  Casualreden 
gewahrt  so  yielseitige  Gelegenheit  einen  fruchtbaren  und  bleiben- 
den  Eindruck  in  den  Seelen  hervorzurufen.  Gott  selber  hat  gere- 
det  und  die  fur  Menschen  allzeit  erschiitterndste  Sprache  der  Tat- 
entscheidung ;  so  darf  der  Seelsorger  auch  als  in  Gottes  Namen 
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handeln  mit  den  Seelen,  wenn  er  redet.  —  Und  kaum  fiir  ei- 
nen  andern  Anlass  steht  eine  so  reiche  Auswahl  treffendster  Scbrift- 
worte  voll  Trost  und  Mabnung  zu  Gebote;  nirgend  aber  ist  die 
frucbtbarste  Weise,  einen  Text  dera  Verstandnis  nahezubringen  — 
das  Beispiel  aus  dem  Leben  —  sacblicb  so  unraittelbar  gegeben 
und  gleicb  lebensvoll  und  beziebungsreicb  Allen  nabegelegt ,  die 
dem  Dabingescbiedenen  nabegestanden.  Vom  Ende  des  Lebens 
aus  begleitet  dann  nocb  einmal  Blick  und  Wort  seelsorgerlicbor 
Liebe  den  ganzen  Lebensweg  der  anvertrauten  Seele  (§  333),  stellt 
denselben  unter  das  Licbt  des  gottlichen  Wortes  und  wendet 
alle  erkennbare  Gottesftihrung  der  Einen  zu  Lehre  und  Trost  fttr 
die  Anderen.  So  wenig  das  rein  Meuschliche  und  Individuelle  die 
grossen  und  wesentlich  gleicben  Gottestaten  und  -Texte  verdun- 
keln  darf;  so  intensiv  kann  andrerseits  die  recbte  Yerwertuug  der 
concreten  Lebensztige  und  Erfabrungen  zu  b,eilsamster  Seelsorger- 
wirkung  fur  die  ganze  Gemeinde  dienen. 

Am  ttussersten  Zielpunkte  fttr  die  Progressive  seelorgerlichen 
Wirkens  zeigt  somit  sich  noeh  innerster  Zusammenhang  mit  dem 
Wesen  der  Gesammtaufgabe.  In  unmittelbarster  Form  und  wir- 
kungsvollster  Weise  erneuern  sicb  alle  Krafte  und  Interessen  der 
Propbylaxe  fttr  die  ganze  Gemeinde ,  und  gottlicbe  Zucht  und 
reconciliatorische  Wirkung  tritt  aucb  denen  nahe,  welcke  fttr  diese 
letzten  Mittel  menseblicber  Seelsorge  selbst  nicht  erreicbbar  sind 
oder  bis  dabin  waren.  Zu  dieser  letzten  Cbarakterform  seelsor- 
gerlicben  Wirkens  wendet  sicb  von  bier  aus  die  Betracbtung. 
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Die  disciplinar- reconciliatorische  Seelsorge. 

Cap.  XIX. 

Die  disci pli mire  Seelsorge  im  eugeren  Sinne. 

§  357. 

Die  berechtigte  und  betatigte  Kirchengliedschaft  aller  Com- 
muniongenossen  ehrt  die  Kirche  mit  dein  Gemeinschaftszeugnisse 
und  actuellen  Geleite  bis  zum  Verschwinden  der  letzten  sichtbaren 
Spur  der  Einzelnen  (§  350).  Im  Sinne  gleicher  Treue  bat  sie 
vorber  schon  versucbt  durcb  immer  neue  seelsorgende  Revision 
alles  Zurtickbleiben  der  Einzelnen  binter  dem  gleicbgeltenden  Masse 
wie  des  Lehr-  und  Glaubensstandes ,  so  des  kircblichen  und  sitt- 
lichen  Lebens  still  zu  verhiiten  (§  302  ft'),  respective  durch  Nahe- 
bringung  der  kirchlicben  Segnungen  auch.  iiber  die  Grenzen  der 
engeren  Cnltgemeinschaft  hinaus  (§  332  ff)  die  bedrohliche  Wirk- 
ung  der  anders  gearteten  Lebensgebiete  ibrer  Angehorigen  zu  pa- 
ralysieren.  Aber  mit  derselben  Treue  und  eifersuchtigen  Liebe 
tritt  die  Kircbe  auch  gegen  alle  Lebenserscheinungen  auf  und  ein, 
die  in  directem  und  beharrlichen  Widersprucb  zu  der  Heiligkeits- 
ersebeinung  stehen ,  die  ibr  Wesen  aus  dem  Reichtum  und  Cha- 
rakter  der  cultischen  Segnungen ,  ihren  Masstab  aber  aus  der 
Hohe  des  Communionlebens  der  Gemeinde  ableitet.  Die  seelsor¬ 
gende  Tatigkeit  der  Kirche  findet  sicb  damit  vor  ein  Gebiet  neuer 
Tatigkeitsformen  gestellt,  die  ibrem  nachsten  Erscheinungscbarak- 
ter  nach  repressive  und  disciplinariscbe  genannt  werden 
miissen.  Sofern  aber  als  letzter  Zweck  auch  dabei  die  Yerbutung 
definitiver  Abscbeidung  der  Einzelnen  vom  Gemeindezusammenhang 
festgehalten  sein  will,  sind  sie  selbst  zugleich  schon  fur  recon- 
ciliatorisch  geartet  anzuseben;  obgleich  was  dieses  Moment  fur 
sich  in  Kirchentatigkeit  vertreten  zeigt  iiberwiegend  Ausdruck 
in  der  Lehre  von  der  inneren  Mission  findet.  Als  allgemeine 
Vorbedingung  aber  fur  alles  Vorgehen  mit  repressiv-disci- 
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plinarischen  Massregeln,  muss  nach  dem  eben  angedeuteten  Zu- 
sammenbang  der  einzelnen  seelsorgenden  Functionen  die  Voraus- 
setzuug  gelten,  dass  iiberhaupt  Seitens  der  Kirche  die  Aufgaben 
prophylaktischer  und  progrossiver  Seelsorge  zugleicb  erfiillt  wer- 
den,  respective  an  denen,  die  als  der  Disciplin  verfallen  angesehen 
werden ,  zuvor  entsprechend  geiibt  worden  sind. 


§  358. 

In  erster  Linie  kommt  dann  auch  auf  diesem  neuen  Gebiete 
die  Wirkung  auf  die  Einzelnen  durch  das  Wirken  auf  die  Ge- 
sammtgemeinde  in  der  Cultversammlung  in  Frage,  respective  die 
oben  fur  sich  besprocbeue  dynamische  Wirkungsweise  der  Seel¬ 
sorge  (§  295  ff).  So  wenig  die  Siinden  Einzelner  mit  oder  ohne 
Namennennung  von  der  Kanzel  aus  erkennbar  gezeicbnet  werden 
sollen  (elencbus  nominalis),  auch  dann  nicbt,  wenn  ein  offentliches 
Zuchtverfahren  schon  vorliegt,  so  bleibt  es  doch  seelsorgerliche 
Pflicht,  die  allgemeine  Aufgabe  der  Predigt,  zugleich  praedicatio 
legis  zu  sein ,  allzeit  auch  in  dem  Sinne  und  Umfange  zu  erfiil- 
len,  dass  gegen  einzelne  Laster  oder  Glaubensverirrungen  in  dem 
Masse  bestimmt  Zeugnis  abgelegt  werde,  als  dieselben  in  der  Ge- 
meinde  im  Schwange  gehen  oder  durch  offentliche  versuchliche 
Anlasse  und  Beispiele  fiir  das  Ganze  bedrohlich  werden,  wobei 
unter  Umstanden  ebenso  die  katechetische  Unterweisung  als  die 
speciell  wirksame  »Yerkiindigung«  nach  der  Predigt  (§  269)  bei- 
gezogen  werden  kann. 

§  359. 

Hauptgebiet  aber  und  fiir  alles  besondre  disciplinare  Verfah- 
ren  erster  Ausgangspunkt  bleibt  das  seelsorgerliche  Einzelgesprach, 
respective  der  warnende  und  strafende  Vorhalt  in  diesem,  und  ist 
die  Gelegenheit  dazu,  wenn  die  Anmeldung  zur  Communion  sich  zu 
entsprechender  Zeit  nicht  bietet  (§  305),  auch  auf  dem  Wege  des 
Hausbesuches  zu  suchen.  Dabei  bleibt  selbstverst&ndlich  alles 
Handeln  mit  dem  Sunder,  das  dieser  durch  privates  Bekenntnis 
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vor  dem  Geistlichen  selbst  veranlasst,  so  lange  ausser  Betracht  als 
nicht  die  dabei  in  Frage  kommenden  Yerfeblungen  aucb  in  die  Oeffent- 
lichkeit  gelangt  und  so  zu  einem  Aergernis  gediehen  sind,  das  zugleicb 
offentliche  Siihne  fordert.  Yielmebr  zeigt  sicb  das  specifisch  seel- 
sorgerlicbe  Handeln  mit  Siindern  als  solchen  geteilt  nacb  dem 
oben  durchgesprochenen  Beicbtverfabren  mit  seinen  Voraussetz- 
ungen  und  Consequenzen  (§  307  ff)  und  nacb  Seite  des  discipli- 
nar-reconciliatoriscben  Verfabrens.  Nur  sofern  alle  Siinde  an  sich 
zunachst  die  Correction  berausfordert,  und  aucb  diese  mit  der 
Beichtpraxis  das  gleicbe  Ziel  der  Ausbeilung  verfolgt,  wird  bier 
am  passendsten  erst  das  Allgemeine  des  seelsorgerlicben  Yerfab- 
rens  in  Bebandlung  einzelner  Siinden  und  der  damit  Bebafteten 
besprocben.  Grade  im  Zusammenbange  mit  dem  disciplinaren  Ver- 
fahren  treten  dabei  wesentlicb  neue  Gesicbtspunkte  bervor.  So 
wenig  kirchlicbe  Disciplin  mit  weltlicben  Rechts-  und  Strafver- 
fahren  gemein  bat,  so  wenig  darf  der  Seelsorger  in  irgend  einem 
Momente  die  Miene  des  Ricbters  annemen  und  wie  ein  kircbli- 
cher  Polizeimann  oder  Inquirent  mit  einem  Yerbrecber  verfahren; 
nocb  weniger  aber  nacb  weltlicber  Sinnesart  die  Erscheinungsfor- 
men  und  -Folgen,  speciell  das  Urteil  der  Menscben  dariiber,  bober 
veranscblagen  als  die  Siinde  gegen  Gott  nacb  ibren  innersten 
Wurzeln  und  dem  Masse  der  bewussten  individuellen  Verschuldung. 

§  360. 

Der  Seelsorger  fur  sicb  ist  vielmebr  in  der  gliicklichen  Lage, 
sich  jedem  Siinder  gegeniiber,  dem  offentlichen  so  gut  wie  dem, 
der  seine  Siinde  selbst  kund  gibt  oder  sonstwie  mit  ikr  dem  Seel¬ 
sorger  allein  kund  wird,  zunachst  schlechthin  als  kelfender  Arzt 
fiiblen  zu  diirfen,  belfend  zu  wahrer  Selbsterkenntnis,  Reue  und 
Vergebung  wie  zu  tatsacblicber  Ausbeilung  von  aller  Siinden- 
herrscbaft.  Alle  anderen  Riicksichten  vertritt  entweder  nicht 
der  Seelsorger  fur  sicb,  oder  sie  steben  doch  in  zweiter  Linie  im 
Verhaltnis  zu  jener  ersten  und  hocbsten  Aufgabe.  Erster  Grund- 
satz  ist  dann:  kein  Mass  des  Siindenverderbens  an  sich  scbon  fur 
unheilbar  und  keinen  Menschen  wie  einen  aufzugebenden  anzusehen 


Die  Siinde  wider  den  heiligen  Geist. 


569 


und  zu  behandeln.  Im  Allgemeinen  ist  darin  das  Mass  der  Ach- 
tung  eingeschlossen,  mit  dem  der  Seelsorger  jedem  Sunder  zu  be- 
gegnen  bat.  Als  Menscb  wie  als  Getauftem  bleiben  demselben 
immer  noch  Bruderrechte.  Und  wie  obenan  eignes  reumtttiges 
Bekenntnis  aucb  den  schwersten  Sunder  sofort  adelt  und  speciell 
achtbar  macht :  so  gebiihrt  nicht  minder  alien  vom  gottlichen  Ge- 
ricbte  irgend  welcher  Art  bereits  Erreichten  und  Gericbteten  ne- 
ben  der  hoheren  Teilnabme  die  viel  andre  Wiirdigung  vergliehen 
mit  einem  in  seinen  Siinden  sicheren  Weltmenscben,  auch  wenn  ein 
solcher  sonst  bocb  in  Ebren  stebt.  Daran  obenan  soli  es  erkennbar 
werden,  dass  ftir  die  Seelsorge  gottliches  und  nicht  weltliches  Ur- 
teil  den  Masstab  bildet.  Aucb  wer  uur  sittlich  feiner  ftiblt,  wird 
einen  Gefangenen  stets  mit  der  hoheren  Achtung  vor  dem  Zu- 
stande  der  Siihne,  in  dem  er  zur  offentlichen  Gerecbtigkeit  steht, 
behandeln  und  damit  unmittelbar  scbon  ein  Uebergewicbt  iiber  Ge- 
wissen  und  Wille  des  Verbrechers  erlangen.  — 

Die  Frage  dagegen  um  Unheilbarkeit  geistlicher  Art  beriihrt 
sicb  unmittelbar  mit  einer  grade  unter  bewussteren  Christen  weit 
verbreiteten  und  von  solchen  speciell  zugleich  auf  die  Seelsorger 
haufig  ubertragenen  Anfechtung,  beziiglich  der  sogenanuten  » Siinde 
wider  den  heiligen  Geist«.  Als  praktischer  Anlass  kann  wesent- 
lich  Yerschiedenes  zu  dem  gleichen  Resultate  fiihren,  dass  die  Ge- 
miiter  sich  von  der  Meinung  geangstet  finden,  dem  Urteil  iiber 
einen  unvergebbaren  Siindenstand  schon  verfallen  zu  sein.  Auch 
das  seelsorgerliche  Yerhalten  wird  sich  danach  sehr  verschieden 
gestalten.  Teilweis  und  vielleicht  iiberwiegend  ist  religiose  Grii- 
belei  die  Ursache  der  charakteristischen  Ersch'einungen  dieser  Art. 
Soweit  moglich  ist  diesen  zunachst  durch  Belehrung  liber  die  ein- 
schlagigen  Schriftstellen  in  dem  doppelten  Sinne  zu  begegnen,  dass 
es  sich  dabei  nicht  um  einzelne  Tatsiinden ,  sondern  um  einen 
Seelenzustand  handle,  der  sein  wesentlichstes  Kennzeichen  vielmehr 
in  unbekiiinmerter  Sicherheit  statt  in  Besorgnis  hat;  soweit 
aber  die  Schrift  weitere  sichtliche  Kennzeichen  selbst  an  die  Hand 
gibt,  diese  in  ausdrticklicher  Lasterung  auf  Grand  tatsdchlichen 
Abfalles  bestehen;  wobei  sowol  die  Schriftbeispiele  Esaus  und 
Pharao’s  nach  Seite  ihrer  specifischen  Besonderheit,  als  das  viel 

v.  Zezscliwitz,  System  d.  prakt.  Theologic.  37 
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misbraucbte  Gesichtsbeispiel  Franzesco  S  p  i  e  r  a ’s  in  seiner  Begrttn- 
detheit.  durch  irrige  PrSdestinationslehre  ihrer  anfechtenden  Macht 
zu  entkleiden  sind.  Teilweis  kann  auch  die  seelsorgerlich  wol  be- 
grlindete  Specialisierung  der  Romischen  Katechismuspraxis  in  secbs 
Erscheinungsformen  des  Stindigens  wider  den  Geist  mit  Nutzen  ver- 
wertet  werden.  In  vielon  Fallen  dieser  ersteren  Form  der  Anfechtung 
wird  sich  freilich  mebr  als  alles  Disputieren  ein  der  oben  bespro- 
chenen  Behandlung  von  Gemutskranken  (§  329)  angepasstes  Ver- 
fahren  wirksam  erweisen.  —  Andererseits  erscheint  jene  Sorge 
nicht  minder  oft  darin  begriindet,  dass  Christen,  die  sich  der  Hei- 
ligungspflicht  bewusst  sind,  tatsaehlich  noch  in  uniiberwundenem 
Sttndenzust.ande  stehen  nnd  alle  erneute  Wiederholung  mit  Recht 
als  Siinde  wieder  besseres  Wissen  nnd  Wollen  empfinden.  Dann 
wird  der  Seelsorger  selbst  auch  nicht  anstehen,  Solchen  die  hohe 
Gefahr,  in  der  sie  sich  befinden,  mit  entsprechend  hohem  Ernste 
zu  bezeugen ;  aber  grade  dies  auch  wieder  in  der  Form,  dass  ihre 
eigene  noch  vorhandene  Bekiimmernis  die  gerechte  Hoffnung  auf 
vollige  Heilung  und  Sicherstellung  begriinde,  sofern  sie  nur  red- 
lichen  Willens  entschlossen  sind  die  gottlichen  Gnadenmittel  auch 
als  tatsachliche  Hilfe  wider  die  Siinde  zu  brauchen.  In  der  Kunst, 
einerseits  den  Mut  und  Willen  des  Sunders  zu  gewiunen  und  zu 
st&rken,  andererseits  aber  sein  Vertrauen  in  die  Gnade  Gottes  und 
die  actuellen  Erfahrungen  zugesicherter  SUndenvergebung  zu  er- 
wecken  und  zu  kraftigen :  liegt  in  solchen  Fallen  der  W eg  aus- 
sichtsvollster  Heilung  vor  — :  ein  Weg,  der  bei  unsrer  Fassung 
der  Beichtpraxis  (§  315  f)  direct  zxiriicklenkt  zu  der  Aufgabe  der 
Prophylaxe  hochsten  Sinnes ,  die  anvertrauten  Seelen  ebenso  vor 
Verzweiflung  an  ihrer  Seligkeit  als  vor  Sicherheit  bei  noch  herr- 
schenden  Siinden  zu  bewahren.  Da  Zustande  letzterer  Art  nicht 
selten  den  verborgenen  Hintergrund  einer  nur  scheinbar  theoreti- 
schen  Anfechtung  bilden,  liegt  Alles  an  der  Fahigkeit  des  Seel- 
sorgers  zu  tief  blickender  Diagnose  und  an  dem  vaterlichen  Entge- 
genkommen ,  das  ohne  Inquirierungsversuche  dem  Angefochtenen 
Herz  und  Mund  offnet. 


Siinden-  und  Schuldmass- 
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§  361. 

Ganz  dasselbe  gilt  aber  von  aller  seelsorgerlichen  Behandlung 
von  Siindenschuld  und  -Herrschaft.  Immer  will  die  Einzelstinde 
wie  der  Siinder  selbst  mit  ebenso  klarem  Einblick  in  die  Indivi¬ 
dualist  beider  als  mit  umsichtiger  Beurteilung  der  sachlichen  wie 
personlichen  Zusammenbange  beurteilt  sein.  Sacblicb  wird  gott- 
liches  und  menschliches  Urteil  vor  Allem  nach  dem  Masstab  von 
gross  und  schwer  oder  leicht  und  klein  sehr  verschieden  gestellt 
erscheinen,  und  die  tats&chliche  Praxis  in  der  Romischen  Kirche 
fiir  Bestimmung  dessen,  was  Todsiinde  genannt  werden  rniisse,  ent- 
biillt  nicht  nur  die  Unklarkeit  jenes  Begriffes  selbst,  dessen  Ur- 
spriinge  so  ganz  andre  waren,  sondern  stellt  iiberhaupt  die  Frucht 
der  so  viel  eingebenderen  jenseitigen  Erziehung  der  Theologen  zu 
Beichtvatern  und  Seelsorgern  in  gerechten  Zweifel.  In  der  Tat 
erscheint  auch  die  Abgrenzung  zwischen  privat  zu  behandelnden 
Siindenf&llen  und  offentlicker  Kii-chenbusse  in  der  Romischen  Kirche 
fliissiger  und  unbestimmter,  oder  vielleicht  richtiger  gesajjt:  ver- 
schiebbarer  als  nach  den  alteren  Grundsatzen  der  evangelischen 
Kirche.  Entscheidet  nach  den  letzteren  vor  Allem  die  Oeffentlich- 
keit  des  Siindenvorganges,  so  liegt  darin  freilich  auch  Gefahr  falschen 
Masstabes  fiir  die  Beurteilung  des  Schuldgrades  und  fiir  die  Be¬ 
handlung  des  Siinders  selbst  Seitens  des  Seelsorgers.  Auch  er 
ist  Wachter  der  Gemeindeehre ;  aber  dafiir  nicht  allein  verant- 
wortlich ,  ist  ers  fiir  die  Seele  seines  Pflegbefohlenen  letztlich 
allein.  Zur  richtigen  Behandlung  dieser  aber  gehort  in  erster  Linie 
eine  vom  relativ  Aeusserlichen,  respective  von  Folgemomenten  un- 
abhangige  Beurteilung  der  Siinde  als  solcher.  Wol  kann  in  der 
Riicksicht  auf  jene  Gesichtspunkte  ein  berechtigter  Masstab  fiir  die 
Grade  der  Gewohnheit  oder  Frechheit  desSiindigens  gefunden  werden ; 
aber  so  gut,  ja  in  Form  umsichtigerer  Berechnung  dergleichen  beste- 
hen  kann,  ohne  die  tatsachlichen  Folgep  offentlicher  Schande:  so 
viel  gewisser  ist  es,  dass  alle  Eiuzelsiinde  an  sich  nach  Grad  und 
Wesen  als  subjectiv  begriindet  und  zu  bemessen  erkannt  und  daher 
nicht  ohne  eingehendcre  Kenntnis  der  Individa alitiit  des  Falles 
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wie  der  Person,  und  insbesondere  der  Geschichte  und  Herkunft 
des  letzteren  beurteilt  sein  will.  So  wenig  auch  der  Seelsorger  eine 
Gleiche  mit  dem  allwissenden  Richter  arrogieren  darf,  der  am  jiing- 
sten  Tage  mit  dem  vollendeten  Durchblick  durch  alle  Verhaltnisse  die 
einzelnen  Stinder  und  Siinden  wagen  und  richten  wird,  so  gewiss 
darf  es  doch  als  die  Prerogative  des  Amtes,  das  des  gottlichen 
Lichtes  und  Rechtes  in  der  Welt  walten  soil,  gelten,  dass  es  in 
seinem  Urteil  und  Verhalten  wesentlich  andre  Grundsatze  und 
Normen  zu  verfolgen  hat,  als  der  weltliche  Richter  an  seinem 
Teil  mit  hochstem  Recht  verfolgt.  Die  Schrift  selbst  gibt  gele- 
gentlich  dafiir  charakteristische  Anhaltspuncte  (Ep.  Judae  v.  23  f). 
Ein  Unterschied,  der  letztlich  ermoglicht,  dass  auch  zu  Solchen, 
die  uach  kirchlichem  Recht  oflfentlicher  Busse  verfallen  sind,  das 
private  Yerhaltnis  des  Seelsorgers  ein  ganz  verschiedenes  sein  kann. 

Gegen  die  dabei  nahgelegte  Gefahr,  in  rein  subjective  Casui- 
stik  zu  verfallen,  kann  freilich  von  vornherein  der  oberste  Grund- 
satz  scbutzen,  dass  alle  Siinde,  wie  sie  auch  heisse  und  verursacht 
sei,  auf  dem  Wege  subjective!’ Verschuldung  in  wesentlicher  Gleiche 
zu  Stande  kommt  (Jac.  1,  14  fj,  wie  das  zu  Grunde  liegende 
siindliche  Verderben  ein  gemein-menschliches  ist;  aber  sowol  die 
allzeit  mit  der  Trostung  gleich  nahgelegte  Aufgabe  der  Ausheil- 
ung,  als  die  an  diesem  Orte  speciell  in  Frage  kommende  disci- 
plinarischen  und  seelsorgerlicben  Handelns ,  zwingt  dennoch  die 
Individualit&t  des  Falles  allzeit  mit  den  psychologisch-individuellen 
Voraussetzungen  in  engerer  Beziehung  zu  halten. 

§  362. 

Ftir  die  rein  psychologiscbe  Wurdigung  bildet  neben  der  Keunt- 
nis  der  Umstande  des  Einzelfalles  wie  der  iudividuellen  Herkunft 
und  der  gesammten  Lage  der  Einzelnen,  die  Unterscheidung  und 
Veranschlagung  der  individuellen  Temperamente  ein  Gebiet  von  all- 
gemeiner  Bedeutung.  Als  Ausbriiche  sind  Versundigungen  von  San- 
guinikern  und  Cholerikern  seelsorgerlich  anders  zu  werten  als  die  von 
Phlegmatikern,  wobei  die  Unterschiede  der  Geschlechter  und  ganzer 
Stande  nach  Temperamentsart  auch  erwogen  sein  wollen :  vor  Allem 
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aber  der  correcte  Grnndbegriff  dessen,  was  man  Temperament  zu  nen- 
nen  bat,  d.  h.  obenan  die  Miscbung  des  Psychischen  und  Somati- 
scben  zum  Ausgangspnnkt  zu  nehmen  ist.  —  So  individuell  und 
casuistisch  die  Anleitungen  der  mittelalterlichen  und  romischen 
Kirche  seit  Gregors  des  Grossen  Zeiteu  gehalten  sind,  lassen  sie 
in  dieser  ethiscb  hoheren  Riicksicht  sehr  viel  vermissen ;  beachtens- 
werter  dagegen  fur  den  Unterschied  des  Masstabes  und  Ausgangs- 
punktes,  je  nacbdem  ckristlick-ethische  Beurteilung  oder  seelsorger- 
licb-praktische  Ausbeilung  die  entscheidende  Instanz  bilden,  ist 
die  charakteristiscb  verscbiedene  Stellung  des  Morgen-  und  Abend- 
landes  zu  dem,  was  die  alte  Kircbe  Principalsiinden  nannte.  Ibre 
Gruppierung  ist  im  Allgemeinen  iiberwiegendes  Interesse  der  Ka- 
tecbetik  (vgl.  System  der  Katecbetik  II,  1  S.  213  ff).  Augusti- 
niscbe  Tradition  lebrt  danach  unzweifelhaft  richtig  fiir  die  ethi- 
scbe  Wiirdigung  von  der  superbia  als  der  sittlicben  Wurzel  alles 
Uebels  ausgehen,  wobei  aucb  als  praktiscb  bedeutsames  Correlat 
die  Sicherbeit  von  selbst  sicb  ergibt,  die  tiberall  gefunden  wird, 
wo  Hocbmut  die  Grundstimraung  bildet.  Fiir  die  Ausheilung  da¬ 
gegen,  welcbe  die  seelsorgerlicbe  Pflege  insbesondere  im  Auge  ha- 
ben  muss ,  bildet  daneben  die  orientalische  Tradition ,  von  gula 
und  luxuria  auszugehen,  eine  nicbt  minder  berechtigte  Erganzung 
trotz  der  falsehen  Yoraussetzungen ,  von  denen  die  dort  iiberwie- 
gende  monchische  Praxis  dabei  ausgieng.  Augustin  vertritt  in- 
sofern  immerhin  eine  mehr  tbeoretiseb  gericlitete  Ansehauungs- 
weise,  als  man  den  Teufelsfall  durch  Hochmut  fiir  die  dort  brSuch- 
licbe  Construction  zum  Ausgangspuncte  nahm,  wonach  naturgem&ss 
invidia  die  nachste  Folgestelle  einnimmt;  wahrend  erfahrungsmas- 
sige  Kenntnis  menscblichen  Siindigens  in  der  Tat  mebr  auf  die 
Reibenfolge  des  Haben  -und  Geniessenwollens  vor  dem  subjectiv  be- 
wussten  Selbstseinwollen  leitet ;  seelsorgerliche  Weisheit  des  Aus- 
beilens  aber  jedenfalls  sich  zunacbst  darauf  hingewiesen  sieht,  die 
factischen  Anlasse  des  tatsachlichen  Siindigens  vermeiden  zu  leh- 
ren.  Was  endlich  als  offentliches  Aergernis  in  Frage  kommt, 
liegt  scblechthin  in  den  Ausbriichen ,  die  von  jenen  letztlich  in 
Frage  kommenden  inneren  und  tiefsten  Wurzeln  des  Hocbmutes 
und  Neides  durch  entferntere  Grade  der  Entwicklung  getrennt 
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sind.  Um  so  sorgfaltiger  will  seelsorgerliches  Urteil  iiber  Schuld 
und  das  Vorgehen  zu  tatsachlicher  Heilung  von  dem  unterscbieden 
sein,  was  Anlass  zu  direct  disciplinarischem  Vorgehen  bildet. 

§  363. 

Soweit  das  Letztere  aber  an  diesem  Orte  in  erster  Linie  in 
Frage  kommt,  ist  zuniichst  sorgf&ltig  zwischen  zwei  ganz  verschie- 
dene  Instanzen  und  diesen  entsprechenden  Motiven  wie  Ausgangs- 
punkten  zu  unterscheiden.  Das  eultische  Amt  ist  fiir  sich  zu  di¬ 
rect  disciplinarischem  Vorgehen  nur  insofern  veranlasst,  als 
diesem  letztlich  der  selbstandige  Schutz  des  Communionsacramentes 
vor  Profanation  wie  die  Behiitung  der  Einzelnen  davor,  dass  sie  sich 
das  Sacrament  zum  Gerichte  geniessen,  befohleu  ist  —  und  nach  dieser 
Seite  bildet  auch  das  letztere  Moment  eine  wesentlich  gleichberechtigte 
Riicksicht.  Wie  aber  fiir  Letzteres  die  private  Suspension,  d.  h. 
die  Abmahnung  vom  Abendmahlsgang  und  die  tatsachliche  Ver- 
biitung  desselben  im  Einzelfall  geniigt,  so  wird  sich  im  Zusammen- 
hang  weiterer  Betrachtung  ergeben,  dass  das  Einzelamt  fiir  sich  zu 
mehr  auch  nicht  berechtigt  ist.  Die  Romische  Praxis,  das  Communion- 
recht  von  der  Absolution  als  selbstandigem  Sacramentsgenuss  noch  zu 
sondern,  alteriert  an  sich  schon  das  Verhaltnis;  ganz  abgesehen 
noch  von  den  Reservatfallen.  Um  Gemeindeconcurrenz  fragt  es 
sich  ja  aber  iiberhaupt  nicht,  wo  alle  Kirchenzucht  als  solche  in 
der  Hand  des  Bischofs  liegt.  Die  lutherische  Reformation  forderte 
daher  ihrerseits  mit  allem  Fug  das  Recht,  Gemeindeglieder  vom 
Sacramente  abzuhalten,  fiir  den  Pastorat  selbst  zuriick ;  aber  die 
weitaus  meisten  KOO.  der  Folgezeit  versagten  demselben  wieder 
die  selbstandige  Ausiibung  dieses  Rechtes,  selbst  in  der  mildesten 
Form  der  vorlSufigen  Suspension.  Andererseits  hatte  freilich  nicht 
minder  die  Geistlichkeit  namentlich  in  der  2.  Halfte  des  16.  Jahr- 
hunderts  sich  vieler  Uebergriffe  durch  einseitige  Banniibung  ohne 
Concurrenz  der  Gemeinde  schuldig  gemacht. 


Motive  and  Iustanzen  der  Kirchenzuclit. 
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§  364. 

€ 

Als  ganz  selbstandige  Riicksicht  bei  aller  offentlichen  Kir- 
ehenzucht  kommt  die  Gemeindeehre  in  Frage ,  wofttr  dann  der 
Abendmaklsanteil  vielmehr  die  Bedeutung  des  Centrums  aller  Glied- 
schaftsbetktigung  und  -Ehren  gewinnt.  Auch  in  letzterer  Hin- 
sicbt  liegt  ja  dem  geistlichen  Amte  unzweifelhaft  eine  WSchter- 
pflicht  auf;  aber  doch  nur  insoweit  .kann  es  seinerseits  diese  be- 
tatigen,  dass  dem  Ehrbewusstsein,  das  als  solches  der  Gemeinde 
selbst  beiwobnen,  respective  in  ihr  erweckt  sein  muss,  die  rechte 
organiscbe  und  die  seelsorgerlichen  Aufgaben  nicht  beeintr&chtig- 
ende  Auswirkung  moglicb  werde.  Wo  dagegen  dieses  Gemeinde- 
bewusstsein,  respective  auch  die  entsprechenden  Organe  ftir  seine 
Geltendmachung  nicht  vorbanden  sind,  kann  von  einer  executiven 
Kircbenzucht  zum  Schutze  der  Gemeindeebren  nicht  die  Rede  sein. 
Obgleich  die  Reformation  auch  lutherischer  Seits  diesem  Principe 
voile  Rechnung  trug,  auch  einzelne  AnsStze  zur  Herstellung  ent- 
sprechender  Gemeindeorgane  zeigt,  so  bewahrte  doch  das  selb- 
st&ndigere  Gemeindeleben  bei  den  Reformierten ,  wenu  schon  mit 
gegenteiliger  Beeintrachtigung  der  Rechte  des  Gnadenmittelamtes, 
die  ungleich  hohere  Fahigkeit  zu  geordneter  Durchfuhrung  und 
langdauernder  Erhaltung  eines  im  Namen  christlicher  Gemeinde¬ 
ehre  geiibteu  Disciplinarverfahrens.  Dagegen  concentrierten  sich 
in  der  lutherischen  Kirche  alle  Befugnisse  zu  offentlicher  Zucht- 
tibung  ausschliesslich  in  der  Hand  des  Kirchenregimentes,  zunachst 
mit  der  Wirkung  vollstandigen  Erlahmens  alles  Gemeindeinteresses 
daran  wie  vielseitigster  Lahmung  des  Pfarramtes  selbst ;  nach 

Seite  der  Ausftihrung  mit  der  Folge  eines  durch  zahllose  Instan- 
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zen  durchlaufenden  Prozesses,  der  sich  bei  jedem  tats£chlichen  Ver- 
suche  als  unpraktisch  erweisen  musste,  und  wie  er  frtthe  schon  an 
der  fiirstlichen  Kanzlei  seine  oberste  Instanz  gewann,  bald 
fast  allein  der  weltlichen  Behorde  zufiel  oder  doch  wie  ein  auf 
Rescriptwege  zu  bestimmendes  Strafverfahren  behandelt  wurde, 
das  sogar  mit  Vorliebe  in  Zahlung  von  Strafgeldern  an  den  Fis- 
kus  oder  an  die  Kirchenkasse  verwandelt  wurde.  Wie  letztlich 
tiberhaupt  nur  noch  gegen  Stinden  wider  das  sechste  Gebot  eine  Art 
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Kirchenzucht  geiibt  wurde,  so  konnte  die  ausdriickliclie  Aufhebung 

eines  nie  wabrhaft  organiscb  gestalteten  Institutes,  als  diese  fur  die 

\ 

lutheriscben  Landeskirchen  Deutscblands  in  der  zweiten  Halfte  des 
18.  Jahrhundert’s  eintrat,  fur  sich  nicbt  beklagt  werden.  Aucb  in 
den  scandinavischen  Landern,  namentlicb  in  Sckweden,  war  die  erst 
in  der  neuesten  Zeit  aufgehobene  Kirchenzucht  so  eng  mit  dem 
weltlichen  Strafrecht  und  Strafverfahren  verquickt,  dass  ihr  kein 
innrer  Anspruch  auf  Fortbestand  eignete. 

§  365. 

Zu  den  obersten  Principfragen  fiir  alles  disciplinare  Yerfah- 
ren  gehort  es  darum  auch  den  Unterschied  kirchlicher  Zucht  von 
Allem  was  Strafe  heisst  nach  weltlichem  Reclitsbegriffe  fest-, 
und  damit  zugleich  die  Grenzen  klarzustellen,  innerhalb  deren  sich 
die  kirchliche  Disciplin  als  solche  zu  bewegen  hat,  um  auch 
nach  dieser  Seite  nicht  in  Conflicte  mit  der  neueren  staatlichen 
Gesetzgebung  zu  kommen.  So  ernst  und  mannigfach  in  der  alten 
Kirche  der  Grundsatz  sich  betont  findet,  dass  Kirchenbusse  viel- 
mehr  als  Ehre  und  Gnade  gewurdigt  denn  als  Strafe  angesehen 
sein  wolle,  begiinstigte  doch  das  Institut  des  klerikalen  Gerichts- 
hofes  (s.  u.)  entgegeugesetzte  Vulgaranschauungen.  Durch  die  Ver- 
einigung  aber  von  weltlichem  mit  kirchlichem  Gerichtsverfahren 
seit  Beginn  des  Mittelalters  und  besonders  auf  germanischem  Bo- 
den  wird  die  Aulfassung  der  Zucht  oder  Busse  als  Strafe  die  herr- 
schende  und  Unterscheidungen  wie  die  der  poenae  medicinales  von 
den  vindicativae  dienen  mehr  zum  Beweise  fiir  den  verfehlten  Gat- 
tungsbegriff,  als  zur  Abgrenzung  wesentlich  verschiedener  Gebiete. 
Die  offentliche  Busse,  die  in  der  Frankiscben  Kirche  speciell  nie 
zu  organischer  Entwicklung  kam,  verlor  tiberhaupt,  seit  im  13. 
Jahrhundert  die  kirchliche  Gerichtsbarkeit  ganz  an  die  Bischofe 
iibergieng,  den  Charakter  einer  eigentlichen  Ordnungsform  und  war 
in  der  Romischen  Kirche,  seit  das  Tridentinum  den  Bischofen  die 
Verwandlung  der  offentlichen  in  geheime  Busse  freigab,  wesentlich 
ausser  Uebung  gekommen.  Die  Reformation  verwarf  ihrerseits 
den  sogenannten  »grossen  Bann«  als  »weltliche  Strafe«  und  wollte 
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das  neutestamentliche  Grundprincip  Mattli.  18,  15  ff  als  ent- 
scheidende  und  bindende  Norm  angesehen  wissen ;  aber  wie  dane- 
ben  in  den  praktischen  Vorscblagen  sogar  das  Gefangnis  beim 
Consistorium  u.  im  tatsacklichen  Einzelvorgeben  ancb  die  Versuche, 
eine  Art  »Interdict«  zu  verh&ngen,  nickt  fehlen,  so  uberwog  na- 
mentlicb  auf  lutheriscbem  Gebiete  bald  der  weltliche  Macktein- 
fluss  und  die  juristische  Fassung  des  Verfahrens  wieder  so  voll- 
st&ndig,  dass  orthodoxe  Commentare  der  symbolischen  Biicher  bis 
zum  ausdriicklicben  Gegensatze  zu  jenen  reformatoriscken  Grund- 
satzen  vorscbritten.  Wie  daneben  Reformierte  das  Recht  der  Kirche 
zu  weltlicber  Strafubung  bis  zu  dem  Anspruch  theokratischer  Herr- 
scbaft  aucb  iiber  burgerliche  Angelegenbeiten  steigerten,  ist  friiher 
bemerkt  (§  59).  So  wenig  andererseits  jenes  Herrenwort  als 
scbleclithin  ausreicbende  und  daftir  vermeinte  Disciplinarinstruc- 
tion  anzusehen  ist,  und  so  wenig  die  apostoliscke  Einzelpraxis  und 
Sentenz  (1  Cor.  5,  4  ff  dgl.  VII  und  2  Cor.  2,  6  ff)  als  Muster- 
form  fur  kirchlicbes  Verfahren  gelten  kann,  so  sicker  diirfen  dock 
neben  der  Bestatiguug  des  wesentlichen  Instanzrechtes  der  Ge- 
meinde  (§  864)  als  oberste  Gesichtspuncte  nack  Seite  des Zweckes: 
die  Besserung  und  das  ewige  Heil  des  Sunders,  nack  Seite 
der  Zucbtmittel:  ausscklieslick  das  Wort  und  die  tatsackliche 
Versagung  der  Ekren  und  Reckte  der  Communiongemeinschaft, 
nack  Seite  des  Prozesses  selbst  endlich  der  Fortsckritt  von  pri- 
vater  Ermahnung  bis  zu  offentlicker  Verkiindigung,  sowie  die 
Fortdauer  solcken  Zucktstandes  bis  zu  tatsachlich  bewahrter  Busse 
des  Sunders  fur  biblisch  wol  begriindet  gelten.  Wie  die  Kirche 
ebendarin  aber  zugleich  eine  fur  sie  unverausserliche  Lebensord- 
nung  erkennen  muss,  deren  Entbekrung  oder  Abschwachung  okne 
wesentlicke  Schadigung  des  Gemeindelebens  und  -Bewusstseins  nicht 
denkbar  ist,  so  darf  sie  Uebergriffe  der  weltlichen  Mackt  und  Ge- 
setzgebung  in  dieses  ihr  eigentiimlickes  Leben  als  im  Gehotsam 
gegen  das  Sckriftwort  selbst  zuriickweisen,  und  dies  um  so  mehr, 
da  bei  Einhaltung  der  obigen  Principien  von  Uebergriffen  ihrer- 
seits  in  biirgerliche  und  staatliche  Reckte  schlechthin  nickt  die 
Rede  sein  kann.  Soweit  dagegen  die  neuere  Reichsgesetzgebung 
eine  Einschrankung  der  offentlichen  Verkiindigung  auf  die  abge- 
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sonderte  Versammlnng  actuell  berecbtigter  Kirchenglieder  for- 
dert ,  kann  darin  eine  BeeintrS-chtigung  wesentlicher  kirchlicher 
Rechte  nicbt  schon  gefunden  werden. 

§  866. 

Alles  offentliche  Yerfahren  kann  zwar  dnrch  die  vorgangige 
Privatverhandlung  und  -Yermahnung,  selbst  wo  diese  Erfolg  hat, 
nicht  unbedingt  verhindert  werden;  aber  allzeit  muss  jenes  als 
ein  Aeusserstes,  resp.  auch  als  untergeordneteren  inneren  Wertes 
neben  alien  seelsorgerlichen  Bemiihungen  zur  Wiedergewinnung 
und  Heilung  des  Sunders  behandelt  werden.  In  erster  Linie  ste- 
hen  daher  allzeit  die  Acte  der  privaten,  respective  vor  erwahlten 
Einzelzeugen  gescbehenden  Ermahnung.  Als  Pflicht  der  briider- 
lichen  Ermahnung  aber  ist  diese  zunSchst  der  ganzen  Gemeinde 
einzuscharfen,  wie  der  Sinn  dafiir  schon  in  dem  Confirmandenkreise 
zum  ersten  Male  vom  Hirtenamt  gepflegt  werden  sollte  (§  188). 
Wo  solche  Ermahnung  Erfolg  hat,  sollte  was  zwischen  Einzelnen 
vorgefallen  auch  Geheimnis  dieser  bleiben,  wenn  schon  zur  reek- 
ten  Bruderermahnung  grade  die  Aufforderung  zur  Selbstanzeige 
beim  Beichtvater  gehort;  aber  auch  dann  noch  bleibt  es  Beickt- 
geheimnis.  Ebenso  sollte,  wo  privat  briiderliche  Vorhaltung  die 
erste  Initiative  bildet,  der  nachst  weitere  Vertrauensmann  bei  Er- 
folglosigkeit  der  Ermahnung  allzeit  der  Pfarrer  selbst  sein  und 
von  diesem  Einleitung  fur  den  weiteren  Vermahnungsact  getroffen 
werden ;  sei  es  dass  er  selbst  in  Gegenwart,  des  Erstbeteiligten  ihn 
vollzieht  oder  diesem  den  gemeindlichen  Zuchthelfer  bezeichnet, 
den  er  ftir  den  geeignetsten  Assistenten  halt.  Dafiir  muss  die 
Individualitat  des  Falles  wie  der  Personlichkeit  das  Richtige  an 
die  Hand  geben,  und ,  desshalb  ist  dabei  schon  die  Concurrenz  des 
Hirtenamtes  indiciert,  da  fur  einen  heilsamen  Erfolg  jeder  Grad 
gesteigerter  Oeflfentlichkeit ,  insbesondre  auch  die  Yorladung  vor 
den  Kirckenvorstand,  seelsorgerlich  vorzubereiten  ist  und  in  Gegen¬ 
wart  des  letzteren  immer  auch  dem  Pfarrer  die  Hauptrolle  bleibt. 
Alle  Anzeigen  und  Mitteilungen,  die  anderweit  in  Versammlungen 
der  Zuchthelfer  oder  privatim  beim  Pfarrer  gemacht  werden  wol- 
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len,  sind  womoglich  so  lange  abzusckneiden,  als  sie  nicht  von  Ei- 
nem  ausgehen,  der  selbst  schon  einen  ersten  brtiderlicben  Ermak- 
nungsversuch  gemacbt  hat,  damit  alles  kirchlich  amtliche  Ver- 
fahren  gegen  Verwirrung  mit  Klatschereien  und  vor  der  Notig- 
ung  bewahrt  wird,  sich  seinerseits  erst  als  Untersuchungsbehorde 
zu  gerieren.  In  Landgemeinden  pflegen  Misstande,  die  letztlich 
disciplinares  Yorgehen  herausfordern,  wie  Unzucht  und  ordnungs- 
loses  Zusammenleben,  oder  Unfrieden  in  der  Ehe  und  unversohn- 
liche  Feindschaft  von  Nackbarn,  Yerachtung  der  Guadeumittel  u.  dgl. 
gemeinkundiger  zu  sein.  Wo  dann  nocb  die  Sitte  offentlicher  An- 
meldung  zur  Beichte ,  etwa  nach  dem  Freitagswochengottesdienst 
besteht,  ist  einem  Seelsorger,  der  mit  dem  Yolke  zu  handeln  weiss, 
die  beste  Gelegenheit  gegeben,  die  Gemeinde  wie  den  Kirckenvor- 
stand  selbst,  den  man  dieser  Anmeldung  anwohnen  lasst,  dazu  zu 
erziehen,  einmal  ortsbekannte  Sachen  mit  Einfalt  und  Wiirde  auch 
offentlick  und  gemeinsam  zu  schlichten  und  so  alien  Vorwurf  ge¬ 
gen  heimliche  ZutrSgereien  zu  entkraften.  fToch  bis  in  die  neueste 
Zeit  hat  sich  auf  diese  Weise  hie  und  da  eine  pfarramtliche  Wirk- 
samkeit  nach  Art  und  Eindruck  der  alten  Sendgerichte  als  moglich 
gezeigt.  Ueberall  aber  lassen  sich  durch  weise  Beteiligung  der 
Gemeindeversammlung  (§  298)  zu  selbstandiger  Erneuerung  der 
Zucht  in  ihrer  Mitte  noeh  am  ehesten  neue  Grundlagen  dafiir  in 
den  Einzelgemeinden  herstellen. 

§.  367. 

Wo  wiederholten  Ermahnungen  beharrliche  Unbussfertigkeit 
entgegengesetzt  wird,  muss  die  Sentenz  des  Ausschlusses  von  dem 
Abendmahlsgenusse  mit  der  Gemeinde,  wie  von  alien  Ehrenrechten 
der  Communionglieder  ausgesprochen  werden,  —  ob  in  offentlicher 
Versammlung  oder  vor  versammeltem  Kirchenvorstande,  und  dann 
in  Gegenwart  des  Schuldigen,  bildet  keinen  wesentlichen  Unter- 
schied.  Die  alteren  Formulare  dafiir  erweisen  sich  meist  durch 
ungehorige  Beziehung  auf  1  Cor.  5,  5.  als  unbrauchbar,  obgleich 
auch  neuere  Privatagenden  dies  adoptiert  haben ;  wahrend  die  offi- 
ciellen  Kirchenbiicher  der  Neuzeit  natiirlich  gar  nichts  der  Art 
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bieten.  Jedenfalls  geh5rt  zu  einem  geordneten  Yerfahren,  dass 
der  so  offentlich  Notierte  zugleich  der  privaten  Teilname  und  Fiix*- 
bitte  der  Gemeinde  empfohlen  und  als  Zweck  wie  Termin  des  Zucht- 
standes  betiitigte  Bussfertigkeit  von  vornherein  ausdriicklich  be- 
zeichnet  wird.  Aucb  fiir  den  Act  der  offentlichen  Siihne  und  Wie- 
deraufnakme  zu  den  altzustandigen  Gemeindeehren  konnen  die  al- 
teren  Formen  und  Formeln,  weil  meist  auf  anderen  Grundsatzen 
der  zwischeninneliegenden  Behandlung  berubend,  nicht  mebr  fiir 
mustergiltig  angeseben  werden.  Obenan  dafiir  diirfte  ein  Act  vox* 
dem  Kirchenvorstande  mit  nachfolgender  offentlicher  Mitteilung  an 
die  berecbtigten  Glieder  der  Communiongemeinde  geniigen,  wobei 
allzeit  wieder  die  Empfehlung  des  Wiedergekebrten  zu  verdop- 
pelten  Beweisen  der  Bruderliebe  nicbt  feblen  darf.  Je  weniger 
bei  dem  Yerfall  alter  Zucbtordnung  ein  falscber  und  unreifer  Idealis- 
mus  und  Individualismus  im  Kampfe  fiir  vollstandige  Herstellung 
alter  Ordnungen  am  Orte  ist :  um  so  mebr  muss  seelsorgerlicber 
Weisbeit  als  nachste  ufid  tatsachlich  geniigende  Ersatzfoi*m  gelten, 
dabin  zu  wirken ,  dass  solclie ,  die  der  Gemeinde  ein  offentlicbes 
Aegenxis  gegeben  haben ,  dazu  sich  willig  finden  lassen ,  durch 
den  Pfari*er  auf  dem  Wege  der  offentlichen  Abkiindigung  (§  269) 
eine  Abbitte  an  die  Gemeinde  ricbten  zu  lassen.  Pflicht  dazu 
wird  iiberall  da  bestehen,  wo  aucb  bei  sofort  bewiesener  Bussfer¬ 
tigkeit  gegen  die  briideidichen  oder  amtlichen  Ermahnungeu  (§  366) 
die  Tatsacbe  eines  offentlichen  Aergernisses  fiir  sich  feststebt. 
Aber  eben  dieser  besondere  Fall  empfiehlt  unter  den  gegenwar- 
tigen  Zeitumstanden  diese  Form  iiberbaupt  als  die  einfacbste  und 
als  das  erfolgverspi'echendste  Ziel  weiser  seelsoi'gerlicber  Behand¬ 
lung  in  alien  Fallen ;  da  gegen  einen  solcben  fi’eiwillig  vereinbar- 
ten  Act  so  wenig  Seitens  der  weltlichen  als  der  kirchlichen  Ob- 
ldgkeit  ein  Einspruch  zu  erwarten  ist  und  gefiirchtet  werden 
braucht.  Die  tatsScblicbe  Reparierung  des  biirgerlicben  wie  kircb- 
lichen  Ehi’enstandes  in  den  Augen  aller  ernsteren  Gemeindeglie- 
der  darf  dabei  einen  besonderen  Hebei  seelsorgerlicber  Einwirk- 
ung  bilden;  natiirlich  mit  alleru  Yorbehalt  gegen  jederlei  morali- 
schen  Zwang  ohne  bussfertige  Gesinnung  des  Iuculpaten.  Speciell 
aber  sollten  in  Gemeinden,  die  noch  auf  sittliche  und  kircblicbe 


Abbitte  und  Wiedergewinnung. 


581 


Ehre  halten,  uneheliche  Geburten  filr  solcbes  Verfahren  als  nachst- 
gelegte  Anlasse  gelten,  um  so  mehr  als  die  Disciplin  gegen  unge- 
ordnetes  Zusammenleben  mancherlei  Beschr&nkungen  unterliegt  und 
tatsachlich  und  biirgerlich  nur  der  weiblicbe  Teil  unter  den  Fol- 
gen  zu  leiden  pflegt,  aucb  soweit  die  letzteren  bei  der  Trauung 
noch  in  kircblicher  Sitte  Ausdruck  fiuden. 

§  368. 

So  wenig  offentliches  Zuchtverfabren  in  Form  des  Ausschlus- 
ses  vom  Communionrechte,  soweit  solches  noch  ausflihrbar  ist,  auch 
das  Reclit  des  Predigtbesuches  aufheben  darf,  um  so  weniger  darf 
der  Seelsorger  sich  daran  behindert  noch  davon  als  von  einer 
Pflicht  entbunden  erachten,  dem  unter  die  Disciplin  der  Gemeinde 
Gestellten  in  treuer  und  verdoppelter  Hirtenliebe  nachzugehen. 
Betet  doch,  wenn  es  recht  ist  nach  altkirchlichem  Vorbilde,  die 
Gemeinde  filr  alle  der  kirchlichen  Zucht  Yerfallenen.  Das  Hirten- 
amt  ist  und  bleibt  aber  zu  mehr  verpflichtet  als  was  briiderliche 
Treue  leistet  oder  nicht  leistet.  Darin  nun  liegt  es  auch  begrttn- 
det,  dass  bei  gliicklichen  Erfolgen  das  seelsorgerliche  Amt  unzwei- 
felhaft  berechtigt  ist  mit  Privatabsolution,  der  ohnehin  weitere 
Grenzen  zu  stecken  waren  (§  347),  selbstandig  vorzugehen;  ganz 
unabhangig  davon  ob  ein  offentlicher  Siihnact  bereits  eingetreten 
ist,  oder  bis  dahin  stattfinden  konnte.  Ja,  in  articulo  mortis  diirfte 
unter  solchen  Voraussetzungen  selbst  die  Gewahrung  der  Privat- 
communion  nicht  beanstandet  werden.  An  sich  fallt  nur  die  offent- 
liche  Communion  schlechthin  unter  den  Gesichtspunct  der  Gemein- 
deehre,  die  nicht  ohne  offentliche  Siihno  Solchen  zu  gewahren  ist, 
die  offentlicher  Zucht  verfallen  waren.  Aber  wie  es  iiberhaupt 
bedenklich  erscheinen  muss,  diesem  Zuchtstande  ausserlich  auf  be- 
stimmte  Zeiten  fixierte  Termine  zu  setzen ,  so  darf  der  Gemeinde 
wie  dem  Kirchenvorstande  filr  den  Abschlussmoment  solchen  Zu- 
standes  als  Einleitung  das  Zougnis  des  Hirten  geniigen,  dass  er 
den  Siihne  Suchenden  bereits  habe  privatim  absolvieren  konnen. 
Sind  solche  Resultate  im  Allgemeinen  nur  der  treuesten  und  wei- 
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sesten  Hirtenliebe  zu  verheissen,  so  steigort  sich  die  Aufgabe  des 
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Seelsorgers  noch  wesentlich  Solchen  gegenuber,  die  in  Folge  be- 
harrlicber  Yerachtung  der  gottesdienstlichen  Segnungen  und  des 
gemeindlichen  Abendmahlsgenusses  speciell  Anlass  auch  zu  gemeind- 
licher  Disciplin  geben.  So  wenig  deshalb  der  repressiven  Mass- 
regel  eines  im  Namen  der  Gemeinde  verhangnen  Ausschlusses  vom 
Abendmahl  der  selbstandige  Wert ,  respective  das  entsprechende 
Recbt  versagt  werden  kann,  so  naheliegend  muss  die  Gefahr  er- 
scheinen ,  dass  obne  seelsorgerliche  Vorarbeit  und  nacbfolgende 
Hirtentreue  jene  kirchliche  Massregel  bei  Solchen  der  entsprechen- 
den  Wirkung  entbehren  wird,  die  fur  ihre  Person  sich  ohnehin 
vom  Abendmahlsgenusse  abgesondert  gehalten. 


§  369. 

Soweit  dergleicben  Falle  durch  religios  separatistiscbe  Richtung 
oder  Gemeindekreise  motiviert  auftreten,  bewahrt  sich  zunacbst  voll- 
standig.  was  friiher  liber  die  Stellung  zu  sagen  war,  die  der  Seelsorger 
zu  religiosen  Pi'ivatkreisen  in  seiner  Gemeinde  einzunehmen  hat 
(§  323).  Wer  darin  die  entsprechende  Treue  beweist,  dai'f  um  so 
weniger  fiirchten,  dass  Auswiichse  jener  Art  herrschend  hervortreten. 
Wo  dergleichen  dennoch,  wie  heutzutage  manchen  Ortes  namentlich 
durch  baptistische  und  methodistische  Einfliisse,  sich  zu  zeigen  an- 
fangt,  empfiehlt  sich  auch  dann  noch  privat  seelsorgerliche  Belehrung 
und  liebevolle  Ermahnung  den  Einzelnen  gegenuber  in  erster  Li- 

I 

nie  vor  der  offentlichen  Kanzelpolemik  und  etwaiger  ausdruckli- 
chen  Vermahnung  an  die  Gemeinde  auf  dem  Wege  der  Verkiin- 
digung  (§  268),  so  wenig  die  letztere  ausbleiben  darf,  wenn  aller 
Privatermahnung  zu  Trotz  Irrlehre  und  ausgesprochene  Sectirerei 
den  Frieden  und  die  rechte  Lehrerkenntnis  der  Gesammtgemeinde 
zu  gefahrden  drohen.  —  Ganz  anders  ist  es  zu  beurteilen,  wo  Glie- 
dern  andrer  Confessionskirchen  die  Gemeinschaft  am  Abendmahl 
durch  den  Ver waiter  der  gottlichen  Gnadenmittel  versagt  werden 
muss.  Mit  Gemeindezucht  hat  dergleichen  schlechthin  nichts  zu 
tun ;  denn  Glieder  anderer  Confessionskirchen  gehoren  nicht  zur 
Gemeinde.  Ebenso  verfehlt  ist  es  in  solcher  Versagung  eine  Harte 
zu  finden,  die  der  Pfarrer  fiir  sich  beweise ;  denn  wo  dieser  seine 
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Schranken  kennt,  weiss  er,  class  ihm  fiir  seine  Person  gar  nicht 
schlechthin  zusteht  tiber  das  Anteilrecht  an  dem  Communiongenusse 
der  Gemeinde  zu  verfugen.  Die  Letztere  ist  als  solche  allzeit  zu- 
gleich  eine  Confessionsgemeinde  und  bethtigt  ihren  Zusammen- 
schluss  als  solche  auch  obenan  in  der  Abendmahlsgemeinschaft. 
So  irrig  und  an  Roraische  Voraussetzungen  anstreifend  es  ist,  von 
einer  » Verunreinigung  des  Altares«  als  solchem  zu  reden,  wenn 
anders  Bekennende  ausnamsweise  an  diesem  das  Abendmahl  ge- 
niessen:  so  bestimmt  ist  der  Communiongenuss  zugleich  ein  Con- 
fessionsact  und  fordert  nach  dieser  Seite  individuelle  Treue  der 
Gemeindoglieder,  wo  iramer  sie  grade  ihr  anderweiter  Beruf  hin- 
ftihrt.  Kirchlich  correcte  Seelsorge  wird  daher  solchem  Begehr 
anders  Bekennender  zun&chst  damit  entgegentreten ,  dass  sie  die- 
selben  an  die  Bekenntnispflicht  gegentiber  ihrer  zustandigen  Con- 
fessionskirche  erinnert.  Wo  allgemeine  christliche  Bruderliebe  den 
Seelsorger  auch  bei  dieser  geistlichen  Pflicht  behorrscht,  wil'd  er 
selbst  Alles  aufbieten ,  den  Einzelnen  behilflich  zu  sein ,  dass  sie 
ihre  Abendmahlsgemeinschaft  nach  der  ihnen  einmal  noch  feststeh- 
enden  Confessionsuberzeugung  betatigen  konnen.  Ausnamen  in 
Zulassung  Einzelner  aber  konnen  bei  der  gegenw&rtigen  Lage  nur 
in  Frage  kommen,  wo  lutherisch  Gesinnte,  die  in  unierten  Kir- 
chengemeinschaften  stehen,  ohne  dass  in  diesen,  wie  z.  B.  in  der 
bayr.  Pfalz,  ein  ausdrticklich  uniertes  Kirchenbekenntnis  vor- 
liegt.  Aber  auch  in  diesen  Fallen  wird  es  nicht  genligen,  dass  Solche 
sich  auf  privat  lutherischen  Abendmahlsglauben  berufen,  den  letzt- 
lich  auch  haben  konnen,  die  gliedlich  und  bekenntnismassig  noch  re- 
formierten  Gemeinschaften  angehoren.  Ebensowenig  wird  die  ohne- 
hin  nach  dem  gegenwartigen  Bestande  schwer  durchfiihrbare  Un- 
tersuchung  geniigen,  ob  sie  Kirchenprovinzen  und  Gemeinden  an¬ 
gehoren  ,  die  urspriinglich  Teile  lutherischer  Confessionskirchen 
waren.  Vielmehr  wird  ein  gewissenhafter  Seelsorger  die  Frage 
darauf  stellen  miissen,  wie  Solche  ihre  Abendmahlsgemeinschaft 
in  der  Heimat  und  andcrwarts  factisch  betatigen  und  zu  betatigen 
gesonnen  sind,  wenn  sie  dieselbe  gelegentlich  an  einem  Orte  be- 
gehren,  wo  lutherische  Abendmahlspraxis  bewusst  und  ausgespro- 
chen  herrscht.  Wo  Letzteres  aber  gesicbert  geltetf  darf,  haben 
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jedenfalls  die  ortlich  und  rochtlich  zugehorigen  Gemeindeglieder 
den  Seelsorger  fiber  Einzelzulassung  von  Gasten  keino  Schwie- 
rigkeiten  zu  bereiten ;  wie  Privatcommunion ,  speciell  in  articulo 
mortis,  allzeit  besondren  seelsorgerlichen  Erwagungen  vorbobalten 
bleibt  und  nicbt  der  localen  Gemeinderespicienz ,  sondern  nur 
der  Aufsicht  des  Kircbenregimentes  untersteht.  Immer  aber  ist 
in  alien  diesen  Fallen  festzuhalten ,  dass  sie  als  solcbo  nicht  ins 
Gebiet  der  Disciplin,  und  von  der  Einzelgemeinde  getibt,  gehoren. 

§  370. 

Eine  besondere  Rfichsicht  fordert  endlich  das  Verkalten  gegen 
solcbe  Gemeindeglieder,  die  unabkangig  von  allem  kirchliclien  Yor- 
gehen  gegen  ihre  Versfindigungen  von  weltlick-bfirgerlicher  Strafe 
betroffen  sind.  An  sich  mfissen  solcbe  Falle  denen  unzweifelbaft 
gleicb  geacbtet  werden,  durcb  welcbe  die  kirchlicbe  Gemeiudeehre 
als  solche  eine  Scbadigung  erleidet.  Andererseits  kommt  ibnen 
zu  gut,  was  in  der  obrigkeitlichen  Strafe  selbst  auch  wieder  an 

offentlicher  Ebrensfibue  sowie  als  Beweis  vorliegt,  dass  die  gott- 

% 

liche  Gerecbtigkeit  selbst  scbon  an  ibnen  ibr  Werk  getan  bat. 
Um  so  mebr  darf  dann  ffir  die  Wiederaufnabme  zu  kircblicb  brtt- 
derlicber  Gemeinscbaft  die  Garantie  des  Seelsorger  selbst,  dass  er 
sie  personlicb  bussfertig  und  auf  Grund  dessen  ffir  berecbtigt  zum 
Confessionsgenuss  befunden,  gentigen.  In  dem  Masse  aber  steigert 
sicb  die  scbon  oben  geltend  gemachte  Forderung  (§  349),  dass 
auch  nach  Seite  der  staatlicben  Fttrsorge  ffir  die  Gefangenen  die' 
seelsorgerlicbe  Einwirkung  einen  speciellen  Zweig  des  gesammten 
Verhaltens  gegen  diese  Unglttcklichen  bilde.  Abgeseben  von  der 
dort  vorgesehnen  Pflicht,  die  Gefangnen  specieller  kirchlicher 
Pflege  zu  unterstellen,  kommen  dabei  aucb  Fragen  der  die  Einzel- 
pflege  fordernden  anstaltlichen  Bebandlung  der  Gefangenen  in  Frage. 
So  bedeutsanl  in  dieser  Hinsicbt  die  Einzelhaft  gelten  muss,  so 
verspricht  dock  aucb  diese  den  erwfinschten  Erfolg  nur  da,  wo 
sie  in  wenigstens  angenahert  idealer  Weise  wie  in  Irland,  wo 
die  glanzendsten  tatsachlicben  Erfolge  eine  Eriindung  edelster  Hu- 
jnanitat  bewfihren,  geordnet  und  zu  weiteren  Probestufen  ins  rechte 
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Verhaltnis  gestellt  werden  konnte.  Dagegen  muss  es,  wie  wolge- 
meint  immer,  grade  seelsorgerlich  hochst  bedenklich  erscheinen, 
nach  dem  Vorgang  der  Pennsylvanischen  Praxis  die  zuerkannte  Strafe 
den  Einzelnen  zu  verktirzen,  je  nachdem  man  glaubt  Spuren  der 
Bekebrung  an  ihnen  zu  entdecken.  Berechtigter  ware  es,  Ein- 
drticken  solcher  Art  gemass  die  Wahl  fttr  das  fernere  Contubernium 
nach  vorausgegangner  Einzelhaft  zu  treffen.  So  unerlSssig  letztere 
fur  alle  grundlegende  und  eingttngliche  Seelsorge  ist,  so  wichtig 
ist  es  auf  jeder  Stufe  die  Einzelnen  als  Gefangnisgemeinde  zur 
Anhorung  der  Predigt  zu  vereinigen,  in  der  das  fttr  jeden  Menschen 
gleicbe  Licht  und  Recht  verkttndet  wird.  Nirgend  sollte  so  klar, 
wie  in  Gefangnissen  hervortreten,  dass  ein  rechter  Seelsorger  ein 
wabrer  Menschenfreund  ist.  Als  teilnemendes  und  acbtungsvol- 
les  Annahen  (§  360)  will  jeder  Einzelbesuch  empfunden  und  die 
Predigt  auch  nicbt  nur  als  geistliches  Strafmittel  verwendet  sein. 
Wie  in  dem  Tiefgesuukensten  der  Seelsorger  noch  den  Menschen 
und  den  Getauften,  so  muss  in  der  Gemeinde  der  Gefangenen  der 
Prediger  noch  eine  Christengemeinde  nach  ihrer  Bestimmung  zu 
ehren  verstehen  und  es  versuchen ,  dieselbe  zu  dieser  Hohe  in 
herzgewinuender  Weise  neu  herauf  zu  heben.  —  Aehnliche  Grund- 
satze  endlich  sollten  das  Gemeindeverhalten  gegen  den  heimkeh- 
renden  Strafling  regeln.  Ein  kirchlicher  Act  offentlicher  Ehren- 
wiederherstellung  ware  fttr  den  letzteren  selbst  von  der  .hochsten 
Bedeutung ;  —  aber,  wie  oben  angedeutet,  nicht  auf  dem  Wege  der 
offentlichen  Busse,  nachdem  die  weltliche  Strafe  schon  durchge- 
litten  ist.  Vielmehr  soil  evangelische  Liebe  dem  verlornen  Sohne 
die  Wiederaufname  bei  seiner  Rttckkehr  entgegentragen  wie  an 
einem  Freudentage,  und  das  Amt  muss  im  rechten  Hirtengeiste 
die  Gemeinde  lehren  den  nach  seiner  Freilassung  erst  doppelt  Be- 
drohten  zu  voller  Ausbeilung  vergessend  und  vergebend  in  ihrem 
Schosse  wieder  willkommen  zu  heissen. 

§  372. 

Erste  scbon  oben  angeregto  Principstttze  treten  damit  zum  Ab- 

schlusse  neu  ins  Bewusstsein.  Einerseits  der  Gedanke  dass  die 
v.  Zezschwitz,  System  d.  prakt.  Tlieologie.  38 
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Gewtihrung  solcher  Kirchenbnsse  als  Ehre  und  Gnade  verstanden 
sein  wolle  (§  365).  Mit  der  Grausamkeit  des  Welturteils  ver- 
glichen,  das  den  entlassenen  Striding  oder  einen  sonst  wie  Ge- 
fallenen  ftir  immer  von  sich  stost,  es  sei  denn  dass  er  in  weltwill- 
kommener  Weise  sich  tiberraschend  zu  rehabilitieren  wisse,  wird 
erst  vollverstandlich ,  was  es  bedentet,  wenn  die  christliche  Ge- 
meinde  nicht  auch  der  Formen  vergisst,  die  eine  eigentliche  Reparier- 
ung  der  Ehre  moglich  machen,  ohne  Relaxierung  des  sittlichen 
Gefiihles.  Insofern  bildet  die  disciplinare  Tatigkeit  der  Kirche 
selbst  schon  einen  directen  Uebergang  zu  der  Lehre  von  der  christ- 
lichen  Barmherzigkeit ;  eben  darum  aber  weil  Reconciliation  das 
Wesensinteresse  aller  Kirchendisciplin  ist  (§  357).  Andererseits 
will  der  allseitige  Yerlust  der  Moglichkeit,  iiberhaupt  noch  Kirchen- 
zucht  zu  tiben,  als  eine  directe  Schadigung  aller  Yerwaltung  des 
Wortes  und  der  Sacramente  erkannt  sein;  wie  ohne  Wiederauf- 
richtung  solcher  Disciplin  auch  kein  Erstarken  des  Ehrbewusst- 
seins  der  Gemeinden  als  Christengemeinden  zu  erwarten  steht.  Dass 
letzteres  allzeit  flir  Erneurung  organischer  Formen  kirchlicher 
Disciplin  die  unerlassige  Voraussetzung  bilde,  steht  principiell  fest 
(§  364),  und  sollte  Seelsorgern,  die  den  Yerlust  ernst  empfindend, 
als  Einzelne  durch  einseitig  pastorales  Vorgehen  mit  Disciplin  den- 
selben  ausgleichen  mochten,  als  nachdrticklicher  Hinweis  auf  den 
rechten  Weg  der  Abhilfe  dienen.  Fur  den  Sacramentsschutz,  so- 
weit  er  dem  Pfarramte  fur  sich  befohlen  ist ,  geniigt  die  private 
Suspension  (§  363),  und  auch  wo  diese  nur  noch  in  berechtigter 
Weise  getibt  wird,  besteht  immerhin  eine  Erinnerung  an  das,  was 
die  Gemeinde  selbst  ftir  ihre  Pflicht  erkennen  sollte.  Allseitiger 
Verlust  aber  fallt  unter  ein  ganz  ahnliches  Urtheil,  als  das  ist, 
was  die  Schrift  (Jer.  c.  23  f.;  Ez.  c.  13.)  tiber  das  falsche  Pro- 
phetentum  in  Israel  fallt.  Gottes  Licht  und  Recht  ltisst  sich  mit 
voller  Wahrhaftigkeit  und  rechtem  Nachdruck  nicht  verktindigen,  wo 
dieser  Predigt  das  entsprechende  Tatvorgehen  fehlt. 

In  letzter  Perspective  weist  dieser  schwere  Conflict  zwischen 
tatsachlichen  Zustauden  und  principiellen  Forderungen  auf  die  in 
der  Reformation  selbst  ganz  neu  erwogene  Frage  um  die  Mog¬ 
lichkeit  der  Herstellung  und  Erhaltung  selbstandig  bewusster  Chri- 
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stengemeinden  im  Unterschiede  von  local  vereinten  Massengemein- 
den  zuriick,  damit  aber  fiir  die  systematische  Darlegung  zugleicb 
vorwarts  auf  die  Principien  und  Formen  der  Kirckenverfas- 
sung.  Als  Mittelglied  nur  tritt  dann  —  und  mit  mehr  Bedeut- 
ung  als  einer  bios  formal  passenden  Reihenfolge  —  die  kirchliche 
Freitatigkeit  im  Dienste  der  Seelsorge  ein,  die,  ganz  auf  Re¬ 
conciliation  gerichtet,  mit  dem  Namen  der  »inneren  Mission*  be- 
zeichnet  wird. 


Cap.  XX. 

Die  innere  Mission  als  seelsorgerlich  reconciliatorische 

Freitiitigkeit. 

§  373. 

Alle  Seelsorge  ordnungsmassiger  Form  wie  speciell  alle  disci- 
plinaren  Ordnungsformen  beruhen  auf  der  Yoraussetzung  bewahr- 
ten  inneren  Gemeindezusammenhanges  und  im  Allgemeinen  wenig- 
stens  vorbandener  Willigkeit  zur  Durcbfiibrung  der  gottlichen  Ord- 
nungen  des  Communionlebens.  Andere  Aufgaben  dagegen  treten 
da  ein,  wo  das  Amt  entweder  einsam  oder  mit  einem  kleinen 
Brucbteil  bewusst  christlicber  Gemeindeglieder  entkircblicbten  Mas- 
sen  gegenuber  christlicbes  Kircben-  und  Gemeindebewusstsein  ver- 
tritt.  Wer  in  solcbem  Falle  geneigt  ware,  unmittelbar  mit  re- 
pressiv-disciplinaren  Massregeln  vorzugeben,  wiirde  nicbt  nur  den 
docb  allein  praktiscb  denkbaren  Zweck  sicber  verfehlen  ;  sondern 
auch  dem  Vorwurfe  unterliegen,  dass  er  kein  Bewustsein  von  dem 
Anteil  des  Einzelnen  an  Gemeinschuld  bat  und  ibm  von  eben  die- 
ser  Ursacbe  her  personlieh  der  recbte  Sinn  fiir  Demut,  Geduld 
und  Barmherzigkeit  abgeht.  Wenn  sicb  unter  solcben  Umstanden 
als  nachste  praktische  Consequenz  die  hohere  Wertlegung  auf  die 

Predigt  und  die  Notwendigkeit  der  Uberwiegenden  Gestaltung  der- 

38* 
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selben  zur  Missionspredigt  ergibt,  wofur  frtiher  schon  principiell 
die  cultischen  Formen  festzustellen  waren  (§  216),  so  ist  damit 
scbon  einerseits  im  Principe  dem  Recbt  und  Stelle  gesichert,  was 
man,  wenn  auch  mit  unverkennbarem  sachlicben  Widerspruch  in¬ 
ner  e  Mission  nennt ;  andererseits  aber  bleibt  nur  die  oben  zu- 
gleich  in  speciellen  Fallen  (§  348)  betonte  Pflicht  bestehen,  dass 
das  Pfarramt  vor  Allem  seinerseits  und  wo  moglich  zugleicb  mit 
Zuziehung  aller  besseren  Krafte  der  Gemeinde  auf  dem  Wege  al- 
ler  nur  moglichen  Freitatigkeit  bestrebt  ist,  eine  Zuruckfiihrung 
der  kirchlichen  Massen  zu  aller  guten  kirchlichen  Ordnung  zu  ver- 
suchen.  Aucb  dafiir  scbon  bietet,  was  oben  als  dynamische  Seel¬ 
sorge  zu  bekandeln  war  (§  295  ff)  eine  Fiille  entsprecbender  Mit- 
tel;  in  specifiscber  Form  aber  und  besonderen  Notst&nden  gegen- 
tiber  tritt  damit  als  eigentumliche  Tatigkeit  in  ihr  Recht,  was  nacb 
bereits  traditionell  gewordenem  Sprachgebrauche  »innere  Mission « 
heisst. 

§  374. 

Die  Voraussetzung  von  Ausnamszustanden ,  die  iiberhaupt  es 
nur  ermoglichen  eine  innerbalb  der  ausseren  Kirchengrenzen  sicb 
vollziebende  Tatigkeit  Mission  zu  nennen,  notigt  zunachst  die 
ganz  andere  Stelle  die  das  Amt  als  solcbes  dazu  einnimmt  ins 
Auge  zu  fassen.  Was  Mission  zu  heissen  verdient  ist  Christen- 
pflicbt  als  solcbe  (§  137)  und  nicht  bios  Ausfluss  eines  besondren 
Amtsauftrages.  Diesen  Characterzug  tragt  zunacbst  unverkennbar 
Alles  was  als  reines  Barmberzigkeitswerk  in  die  Aufgaben 
der  innr.  Miss,  eingefasst  erscbeint.  Auch  soweit  dergleichen  unter 
Yorgang  des  Hirten  in  jeder  Gemeinde  bewusst  und  geordnet  be- 
trieben  wird,  bleibts  Bruderdienst  scblecbtbin,  zu  den  Zeiten  der 
Apostel  schon  in  der  »Diakonie«  aller  Art  als  eine  Erstlings- 
frucht  christlicher  Liebe  bewahrt.  Auch  die  Romische  Kirche, 
welcbe  die  Lehre  von  den  Barmherzigkeitswerken  sogar  im  Kate- 
chismus  fortfiihrt,  ist  mit  vielseitiger  Betatigung  kirchlicher  Dienste 
dieser  Art  lang  vorangegangen  ehe  es  in  der  evangelischen  Kirche 
eine  innere  Mission  neueren  Begriffes  gab.  Allerdings  aber  will 
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die9e,  wenn  aucli  Anfangs  mehr  zufallig  in  England  entstan- 
dene,  Bezeichnung  Alles  was  in  ilirem  Sinne  und  Dieuste  gescbieht 
eben  nicht  bios  als  scblecbthin  und  zu  aller  Zeit  gleich  bestebende 
Christenpflicht  soudern  als  von  dem  speciellen  Iuteresse  her  bestimmt 
verstanden  wissen,  dass  dem  Yerfalle  christlichen  und  kirchlichen 
Lebens  unter  der  Christenheit  durch  solche  Tdtigkeit  gesteuert 
und  bessernd  entgegengewirkt  werde.  Darin  allein  kann  auck  das 
Recht  gefunden  werden,  dergleichen  als  »Kirckentatigkeit«  im 
engeren  Sinue  zu  fassen  und  an  dieser  Stelle  der  Seelsorge  einzu- 
ordnen;  obgleich  die  innere  Mission  nicht  unter  die  organische 
Ausiibung  des  seelsorgenden  Amtes  gerechnet  werden  kann. 

§  375. 

Eiue  weitere  Voraussetzung  sind  dabei  Notstande,  die  sich 
gar  nicht  bios  in  einzeluen  Gemeinden  und  in  diesen  vielmehr 
selbst  als  Riickwirkung  von  Gesammtzustanden  ganzer  Kirchen- 
korper  geltend  machen.  Eiir  jene  wiirde  immerhin  das  Pfarramt 
als  solches  die  entsprechende  Instanz  und  etwa  bei  hilfloser  Iso- 
lierung  desselben  in  einzelnen  Fallen  das  Kirchenregiment  zur 
Concurrenz  berufen  sein.  Die  Yerpflichtung  Beider  erwies  sich  oben 
schon  mehrfach  als  eine  so  weit  reichende,  dass  man  auch  falsch- 
licher  Weise  der  inneren  Mission  allein  zuweisen  kann,  was  in 
n’achster  Yerantwortung  jenen  zugehort  (§  347).  Aber  wie  eben 
dort  zur  Durchfuhrung  der  Aufgaben  die  Mithilfe  jener  schon  ins 
Auge  gefasst  werden  musste,  so  lasst  sich  andererseits  principiell 
behaupten,  dass  Ausnamszustande,  die  ganze  Korperschaften  mit 
Yerfall  und  Auflosung  bedrohen,  nicht  mehr  nur  die  Ordnungs- 
organe  der  letzteren  zu  einer  bios  gesteigerten  Pflichttatigkeit  her- 
ausfordern;  sondern  alien  Gliedern  die  Probe  bewusster  Glied- 
schaftstreue  und  entschlossener  Liebe  zu  der  sie  vereinigenden 
Gemeinschaft  stellen.  So  ergibt  sich  in  der  Tat  auch  eine  Sussere 
Verwandschaft  mit  den  Yollzugsformen  der  Heidenmission.  Freie 
Vereinigungen  von  Kirchengliedern  treten  an  die  Stelle  der  Ge¬ 
meinden  und  der  geordneten  Amtsverwaltung  in  der  Kirche ;  nicht 
nur  um  mit  vereinten  Kraften  moglich  zu  machen  was  die  Krafte 
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jener  im  Einzelnen  iibersteigt,  sondern  um  als  in  bewusster  und 
geordneter  Tatigkeit  ihrerseits  zu  iibernehmen,  was  teils  Allen  als 
Christen  befoblen  ware,  teils  direct  darauf  berechnet  ist,  in  Allen 
wieder  lebendig  bewusste  Christen-  und  Kirchentreue  zu  erwecken. 
Obenan  dieses  reconciliatorisch  seelsorgerliche  Princip  verweist  was 
von  innrer  Mission  in  systematischer  Darstellung  zu  sagen  ist  hie- 
her  mit  klarer  Unterscheidung  von  den  andren  Ordnungst&tigkei- 
ten  der  Kirche ;  nur  dass  alle  disciplinare  Tatigkeit  ihrerseits 
selbst  auch  schon  als  ausserordentlich  veranlasste  seelsorgende  Aeus- 
serung  bezeichnet  werden  kann. 

§  376. 

Auch  darin  besteht  dann  eine  tiefere  Yerwandtschaft  mit  der 
ausseren  Mission,  das  wenn  diese  die  unmittelbarste  Lebensenergie 
der  glaubenden  Gemeinde  zu  fortgehender  Neuerzeugung  des 
Christentums  auf  dem  Boden  der  Nichtkirche  ist,  die  Christenge- 
meinde  zur  Tatigkeit  innerer  Mission  sich  in  ahnlicher  Energie 
zusammenfast  um  Christentum  und  Kirche  zu  erhalten,  respec¬ 
tive  getaufte  Christen  vor  Riickfall  in  den  Zustand  von  Nicht- 
kirche  bewahren  zu  helfen.  Selbstbezeugung  in  directer  oder  in- 
directer  Bekenntnisform  bildet  daher  auch  hier  den  Grundcharak- 
ter  der  Kirchentatigkeit  (§  132),  und  Shnlich  wie  alle  Arbeit  fur 
die  aussre  Mission  zugleich  belebend  auf  die  heimische  Kirchen- 
gemeinschaft  wirkt  (§  133)  zeigt  ein  reges  Leben  fur  innre  Mis¬ 
sion,  ganz  abgesehen  von  den  direct  verfolgten  Zwecken  derselben, 
die  gleiche  Frucht  in  ihrer  Umgebung.  Insofern  darf  das  Besin- 
nen  der  evangelischen  Kirche  auf  diese  Aufgabe  selbst  als  ein  be- 
deutsames  Zeichen  neu  erwachenden  Glaubensgeistes  und  Christen- 
lebens  angesehen  werden;  wie  es  mit  Zeitmomenten  von  unver- 
kennbarer  Bedeutung  speciell  fiir  das  deutsche  Volk  zusammen- 
traf.  Anch  die  Anfangs  namentlich  dagegen  erhobenen  Bedenken 
als  gegen  ein  Eingreifen  in  die  geordnete  Amtstatigkeit  fiir  die 
Gemeinden  wie  fiir  das  Kirchenganze  diirfen,  von  Einzelausschrei- 
tungen  abgesehen ,  durch  die  obige  Principbegriindung  als  unbe- 
rechtigt  erwiesen  gelten.  Schwieriger  ist  die  Frage  um  klare 
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Auseineinderbaltung  einerseits  der  Confessionsgrenzen,  wo  es  sick 
um  Zeitgefabren  fiir  die  Christenheit  iiberbaupt  handelt,  anderer- 
seits  der  Untersckiede  von  Notstanden  specifiscb  kirchlicb  und  ge- 
mein  socialer  Art  und  dem  entsprechend  von  Aufforderung  zu  staat- 
lich  und  zu  kirchlich-socialer  Tatigkeit.  Endlich  ist  aucb  die  Ge- 
fabr  niebt  zu  unterschatzen ,  welcbe  die  bobere  Wertung  solcb 
ausserordentlicber  Tatigkeit  gegeniiber  der  Wtirdigung  der  fiir  alle 
Zeit  gleicb  geltenden  und  ausscbliesslich  beilwirkenden  gottlichen 
Gnadenmittel,  wie  selbst  beztiglicb  desreformatoriscben  Grundprin- 
cipes  von  Glaube  und  Werken  gewinnen  kann. 

§.  377. 

Wie  der  Heidenmission  Wesen  und  Segen  zerstort  wiirde, 
wollte  man  sie  direct  als  Culturmission  verwerten ,  wahrend  sie 
diese  allzeit  zugleicb  zu  erfiillen  pflegt,  so  wird  die  biirgerliche  Ge- 
sellschaft  zwar  sicber  ibrerseits  die  gesegnetste  Riickwirkung  von 
einem  erfolgreicben  Betriebe  der  innren  Mission  erfabren;  aber 
ebenso  gewiss  der  letzteren  innerstes  Wesen  iiberall  da  gescbadigt 
werden,  wo  die  innre  Mission  direct  fiir  Zwecke  und  im  Dienste 
des  Staates  verwertet  oder  Seitens  derer,  welche  innere  Mission 
betreiben,  die  cbristlicb-kirchlichen  Notstande  und  Ziele  mit  den 
weltlicb-socialen  verwecbselt  und  danach  die  Mittel  und  Formen 
kircblicber  Diakonie  bemessen  werden.  Der  rein  humanitare  Stand- 
punkt  wird  nie  die  Siinde  als  eigentliche  und  allzeit  fortwirkende 
Ursache  des  menschlichen  Elendes  erkennen  und  desbalb  immer 
aufs  Neue  allerlei  optimistiscben  Tauscbungen  iiber  die  Beseitigung 
von  Notstanden  und  die  Moglicbkeit  vollkommenerer  Zustande 
unterliegen,  wabrend  gesund  christlicbe  Erkenntnis  die  Diakonie 
und  innere  Mission  lebren  wird,  alle  Krafte  darauf  zu  concentrie- 
ren,  dass  es  so  wenig  wie  moglicb  Not  und  Elend  in  der  Welt 
gebe,  das  niebt  gottlicben  Trost  und  so  viel  tatsaebliebe  Hilfe  in 
der  Nahe  babe,  um  fiir  ebristliebe  Geduld  ertraglieb  zu  werden. 
Fiir  den  Staat  kann  Barmherzigkeit  als  solcbe  nie  ein  leitendes 
Princip  bilden.  Jede  Commune  bewirkt  die  Unterstiitzung  ibrer 
Armen  mit  Recbt  nacb  der  Rticksicbt  auf  das  Wobl  des  Ganzen 
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bis  zur  Consequenz  der  Wiederstattuug  friiher  empfangner  Almo- 
sen  Seitens  derer,  deren  Lage  sich  gebessert  bat.  Die  christlicbe 
Barmberzigkeit  dagegen  kennt  keinen  Zweck  au&ser  sich  selbst; 
denn  auch  die  bewusste  Absicht  der  Welt  zu  bezeugen,  dass  die 
Kirche  selbst  nur  ein  Werk  der  Barmherzigkeit  Christi  ist  und  fur 
die  Welt  ein  Mittel  derselben  sein  will,  fallt  selbst  mit  unter 
jenen  Gesichtspunkt.  Dann  wird  aber  die  innere  Mission  als 
Christen-  und  Kirchentdtigkeit  es  auch  nicht  verschmahen  dtirfen, 
verglichen  mit  bUrgerlichen  und  staatlichen  Ordnungen  der  Wohl- 
tktigkeit,  vielfach  dem  Scheine  der  Torheit  zu  unterliegen  in  Yer- 
wendung  ihrer  Krafte  und  Mittel.  Jedenfalls  aber  wird  sie  lieber 
auf  Staats-  und  Communalunterstiitzung  aller  Art  verzichten,  um 
ihren  selbstandigen  Zwecken  in  unbehinderter  Freiheit,  vor  Allem 
auch  mit  dem  ungeschmSJerten  Eindrucke  zu  leben,  dass  sie  statt 
im  Dienste  einer  herrschenden  Macht  oder  Partei  zu  stehen,  die 
Dienerin  aller  Classen  der  biirgerlichen  Gesellschaft  sein  und  mit 
ihren  hoheren  Segnungen  jedem  nahe  treten  mochte,  welcher  po- 
litischen  Partei  er  auch  angehore.  So  lehrt  Barmherzigkeit  den 
wahren  Nachstenbegriff  selbst,  iibersetzt  in  die  modern-socialen 
Verhaltnisse,  zum  obersten  Grundsatze  der  Praxis  erheben  und  be- 
wahrt  auch  damit  ihre  principiell  seelsorgerliche  Beanlagung. 


§  378. 

Wie  die  aussere  Mission  nach  ihrem  obersten  Principe,  Zweck 
und  Mittel  an  sich  fiir  confessionslos  erkl&rt  werden  durfte  (§  137), 
so  ist  ein  Zusammenwirken  von  Christen  und  Gemeinschaften  ver- 
schiedener  Confessionen  gegen  ausgesprochenes  Antichristentum  mit 
den  von  diesem  drohenden  Culturwirkungen  an  sich  sehr  wol  denk- 
bar,  und  um  so  mehr  als  die  inure  Mission  in  den  einzelnen  Confes- 
sionskirchen  selbst  auch  nur  in  Yereinsformen  lebt.  Eben  jene 
Begrtindung  aber  wttrde  principiell  auch  ein  vereintes  Wirken 
mit  Romisch  katholischen  Christen  in  diesem  Sinue  nicht  aus- 
schliessen  —  und  dem  wiederstreben  die  hergebrachten  Yorstel- 
lungen  so  entschieden,  dass  man  vielmehr  vereinte  Tatigkeit  zur 
Abwehr  des  Romischen  Einflusses  oder  zu  evangelischer  Propaganda 
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principiell  mit  zur  inneren  Mission  rechnet.  Dass  Letzteres  irrtiim- 
lich.  geschieht,  konnte  der  Name  selbst  lehren,  wie  man  im  Ueb- 
rigen  damit  die  allgemeinen  obersten  Ausgang9punkte  begrifflicber 
Feststellung  selbst  wieder  aufgibt.  Nur  Bestrebungen ,  wie  sie 
obenan  der  Gustav- Adolf-Verein  verfolgt,  beriihren  sich  unmittel- 
bar  mit  dem  Princip  der  innr.  Miss. ,  kircblicben  Notstanden  zu- 
nachst  schon  dui’ch  Sussere  Unterstiitzung  abzuhelfen.  Grade  da¬ 
mit  macbt  sich  aber  doch  die  specifische  Riicksicht  auf  den  Con- 
fessionsstand  der  Hilfsbediirftigen  wieder  geltend,  der  fiir  das 
Werk  der  Barmkerzigkeit  innrer  Mission  obenan  in  der  Kranken- 
pflege,  schlechthin  nicht  existieren  sollte.  —  Ganz  Shnlich  wie  bei 
der  aussren  Mission  namlich  zwingt  eine  wahrhaft  seelsorgerliche 
Praxis  die  dem  Principe  fremde  Confessionsrticksicht  wieder  auf. 
Auch  hier  schon  nach  Seite  der  Wahl  der  Arbeiter,  denen  die 
einzelnen  Yereine  ihr  Werk  und  ihre  Mittel  anvertrauen  werden 
(§  148);  besonders  aber  insofern  als  die  innere  Mission,  wenn  sie 
nicht  selbst  kirchenauflosend  wirken  will,’  sich  nicht  begniigen 
kann,  die  aus  der  Entfremdung  Wiedergewonnenen  nur  etwa 
irgend  welchen  freien  Yereinigungen  als  Mitglieder  zuzufiihren,  son- 
dern  sie  an  die  Hand  eines  zustSndigen  Seelsorgers  bringen  muss, 
um  so  mitzuhelfen,  das  sie  fortan  sich  als  bewusste  und  treue 
Communionglieder  der  Confessionskirche  erweisen,  der  sie  zugeho- 
ren.  Ohne  jedes  propagandistische  Interesse  sollten  Diener  der 
innren  Mission  diese  Riicksicht  der  Treue  beweisen;  w&hrend  sie 
in  ihrem  unmittelbaren  Wirken  sich  gleich  dienstbereit  gegen  Alles 
finden  lassen  sollen  was  iiberhaupt  »verloren«  fiir  die  Kirche  als 
christliche  heisst.  Dieselben  Consequenzen  ergeben  sich  aber  auch 
fiir  die  geordnete  Einfiigung  aller  AnstalthSuser  und  Pflegestat- 
ten  der  Diakonie.  Ueberall,  auch  wenn  diese  eignes  Pfarramt  ha- 
ben,  bleibt  es  nach  Seite  der  Confessionspflicht  wie  des  Com- 
munionlebens  iiberhaupt  unerlassig,  ihre  Parochialbeziehungen  con- 
cret  festzustellen.  Auch  das  heisst  Kirche  zerstoren  statt  bauen 
im  Namen  der  inneren  Mission  Indifferenz  gegen  Confessionspflicht 
fordern.  Solche  Gefahr  wiirde  aber  vor  Allem  da  drohen,  wo 
man  zwar  Eifer  fiir  allerlei  social  dienliche  Werke  bewahrte,  aber 
es  nicht  fiir  erste  Sorge  achtete,  Mittel  und  Dienste  dem  hochsten 
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Zwecke  zuerst  zu  Gebote  zu  stellen,  dass  neuer  Glaube  und 
Glaubensgewissbeit  in  den  Irrgegangenen  gepflanzt  und  eben  darum, 
wo  die  Gelegenheit  der  Predigt  mangelt,  diese  beschafft  oder  ge- 
mehrt  und,  wo  Notleidende  des  evangelischen  Trostes  entbehren, 
ihnen  dieser  durch  Schriften  und  vermehrte  Seelsorge  nahegebracht 
werde.  Der  Unionismus  zwa/  hat  grade  auch  aus  solcher 
Wirksamkeit  seine  Domane  gemacht;  aber  einerseits  werden  mit 
wahrem  Ernst  jene  Zwecke  selbst  schon  nirgend  auf  die  Lange 
verfolgt,  ohne  dass  eine  richtigere  Wiirdigung  der  confessionellen 
Verhaltnisse  und  Pflichten  wieder  Platz  greift,  und  andererseits 
mogen  die  > Confessionellen*  selbst  es  sich  zu  gerechter  Bescham- 
ung  dienen  lassen,  wenn  unierte  Kirchengemeinschaften  vielfach 
eine  bervorragendere  Tatigkeit  auf  dem  Gebiete  der  inneren  Mis¬ 
sion  bewShren,  als  sie. 


§  379. 

* 

Nachdem  damit  die  wesentlichsten  Principvoraussetzungen 
fiir  Recht  und  Praxis  der  inneren  Mission  aufgestellt  sind,  geniigt 
es  im  Uebrigen  den  Umfang  der  bereits  auch  tatsachlich  in  das 
Bereich  vielseitigster  Pflege  derselben  gezogenen  Notstande,  Ob- 
jecte  und  Gebiete  kurz  zu  skizzieren,  wobei  zugleich  erkannt  sein 
will,  einmal:  wie  Yieles  der  Art  fiir  einfach  standige  Pflicht 
christlicher  Barmherzigkeit  zu  achten  ist,  die  auch  in  Form  orga- 
nisierter  Pflege  anderweit  viel  frtther  schon  in  der  Kirche  getibt 
wurde;  andrerscits  aber:  wie  viel  praktische  Aufgaben  von  hoch- 
ster  Wichtigkeit  erst  die  neuzeitliche  evangelische  Praxis  innerer 
Mission  in  voiles  Licht  gestellt  hat,  und  wie  letztere  damit  zu¬ 
gleich  zur  Hauptquelle  einer  ganz  neuen  Seite  kirchlicher  Stati- 
stik  geworden  ist,  der  namlich  fiir  kirchliche  NotstSnde  undBe- 
diirfnisse,  wie  fiir  die  Mittel  und  Bestrebungen  zur  Abhilfe  der¬ 
selben.  Kein  Seelsorger  der  Gegenwart  wird  ohne  eingehendere 
Kenntnisname  von  der  entsprechenden  Literatur  und  Tatigkeit 
den  Aufgaben,  die  auch  dem  Amte  der  christlichen  Gemeinde- 
fiihrung  heutzutage  erwachsen  sind,  wahrhaft  zu  geniigen  wissen. 
Andererseits  ist  bei  Darstellung  von  Gegenstanden  so  rein  prak- 
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tischer  Art  eine  durchgefiihrte  principielle  Anordnung  ebenso  un- 
moglich  als  ihr  Wert  nicht  hoch  zu  veranschlagen  w&re. 

§  380. 

Die  erste  Stelle  nimmt  principiell  billig  die  Tatigkeit  fttr 
Yerbreitung  der  Bibel  und  andrer  christlicher  Schriften 
ein,  sowie  die  Versorgung  mit  Predigt  und  Gottesdienst  fiir  ganze 
StSnde  und  Klassen,  die  sonst  vielfach  nicht  besonders  beriick- 
sichtigt  wurden  (Kindergottesdienste,  Sontagsschule), 
oder  durch  sociale  und  kirchliche  Notstande  jener  entbehren  muss- 
ten  (Reisepredigt,  Sorge  fur  Auswandrer  u.  s.  w.).  Der 
Kirchen-  und  Schulbau  mit  Mitteln  der  Freit&tigkeit,  wie 
die  specielle  Fiirsorge  dieser  Art  fiir  christliche  Schulpflege 
und  fiir  Sonntagsheiligung  reihen  sich  zunachst  an.  Ande- 
rerseits  darf  als  directe  Yorarbeit  fiir  jene  dem  Heilszweck  nkchst- 
stehenden  Aufgaben  Alles  gelten,  was  mit  dem  Zweck  sittlicher 
Bewahrung  oder  Besserung  das  Streben  verbindet,  die  Seelen  mit 
Gottes  Wort  und  nach  Grundsdtzen  christlichen  Gemeinschafts- 
lebens  zu  pflegen  und  fiir  Beides  Herz  und  Sinn  bei  ihnen  neu 
zu  erwecken  oder  zu  starken.  Dahin  gehoren  Besserungsan- 
stalten  und  Rettun gshauser  aller  Art  zur  Erziehung  der 
Jugend,  wie  zur  Wiederaufrichtung  Gesunkener,  die  Asyle,  resp. 
allerlei  Fiirsorge  fiir  entlassene  Straflinge;  nicht  minder  aber  schon 
die  christlichen  Herbergen  und  Bildungsan8talten,  sowie 
die  Jiinglings-,  Jungfrauen-  und  Biirgervereine  glei- 
chen  Principes.  Auch  die  sogenannten  Enthaltsamkeitsver- 
eine,  so  viel  Bedenkliches  ihrer  Wirksamkeit  zugleich  anhaftet, 
diirfen  hier  ihre  Stelle  finden. 

Ueberwiegt  bei  den  Aufgaben  letzterer  Art  der  prophylak- 
tische  Charakter  der  Seelsorge  (§  287  f),  so  entspricht,  was  in 
specifischer  Form  der  allgemeinen  Barmherzigkeitsbeweisung  dient, 
iiberwiegend  der  Idee  der  progressiven  Seelsorge  (§  291).  Von 
der  Krippen-  und  Krankenpflege  der  Kleinen  an  hat 
christliche  Barmherzigkeit  gelernt,  das  ganze  Leben  des  Menschen 
helfend  zu  begleiten,  durch  alle  Not  des  Armuts-,  Arbeiter- 
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und  Dienstboten-  wie  aucb  unversorgten  Frauenstandes, 
der  Wohnungs-  und  Tisehnot,  des  Waisentumes,  des 
zeitlichen  und  chronischen  Kr ankheitszustandes  aller  Art  bis 
zur  bestebenden  Fiirsorge  fur  die  Unheilbaren  an  Leib  oder  Geist, 
bis  zum  Gefolge  in  Kriegsgefabr  und  -Not,  endlich  auch  bis 
zu  den  sogenaunten  Sterbecassen,  die  der  Armut  ein  wiirdiges 
Begrabnis  sichern. 

Hervorgerufen  durch  den  Yerfall  kirchlichen  Lebens  bat 
obenan  die  Barmherzigkeitstatigkeit  innerer  Mission  dazu  gebolfen, 
mitten  im  Yerfall  der  Gegenwart  einen  Bltiten-  und  Frucbtreicb- 
tum  cbristlicber  Tugenden  zu  erwecken,  der  an  die  Tage  der 
Apostel  und  der  christl.  Urkirehe  erinnern  kann.  Zugleich  darf 
es  als  eine  Frage  der  Zukunft  gelten,  wieweit  sicb  aus  diesen 
Yereinigungen  und  Formen  cbristlicber  Freitatigkeit  auch  neue 
Formen  eines  zukunftsbestSndigen  Yerfassungslebens  der 
Kircbe  herausbilden  konnen,  welche  geeignet  waren,  vor  Allem, 
was  auf  diesem  Gebiete  nur  von  Traditionsrecht  lebt,  das  oberste 
Princip  dieser  letzt  zu  besprechenden  Tatigkeit  zu  bewahreu,  dass 
in  der  Verfassung  der  Kirche  das  innere  Wesen  und  Leben  der- 
selben  Erscheinungsformen  gewinnen  soil. 


L  i  t  e  r  a  t  u  r. 

(Fortsetzung  von  Seite  484.) 
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Kybernetik 


Oder  die  Lehre  von  der  Verfassung  und  Regierung  der 

Kirche. 

Cap.  XXL 

BegrifF  und  Principien  der  verfassenden  Kirclien- 

tatigkeit. 

§  381. 

Die  verfassende  Tatigkeit  der  Kirche  kann  keine  fundamen- 
tale  Stelle  beanspruchen  (§  113),  sofern  alles  Kirchenleben  prin- 
cipieller  Art  Heilsleben  der  Seelen  ist  und  fur  dieses  die  Verfass¬ 
ung  allzeit  nur  secundare  Bedeutung  hat.  Andererseits  eignet 
ihrer  Wiirdigung  am  Schlusse  aller  andren  Tatigkeiten  doch  zu- 
gleich  die  Bedeutung  eines  kronenden  Abschlusses  (§  125),  sofern 
die  Tatsache,  dass  das  innere  Gemeinschaftsleben  der  Kirche  sich 
fahig  erweise,  in  entsprechenden  Gemeinschaftsformen  zur  Erschein- 
ung  zu  kommen,  ebensogewiss  uuter  den  Gesichtspunkt  reifer 
Heilsfrhchte  fallt  als  bereits  zu  den  Momenten  der  Ueberleitung 
zu  dem  letzten  Entwicklungsziele  gehort,  wonach  die  wesentlich 
unsichtbare  Kirche  in  der  endlichen  Erscheinung  des  Gottesreiches 
auf  Erden  sich  vollenden  soil  (§  11). 

§  382. 

Dem  centralen  Heilsleben  der  Kirche  und  der  Betatigung 
ihrer  Gottesgemeinschaft  entsprechend  erschien  fur  das  Communion- 
leben  der  Cultgemeinde  (§  206)  auch  in  der  systematischen  Dar- 
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stellung  der  kirchlichen  Tatigkeiten  die  centrale  Stelle  als  die 
allein  ineidierte  (§  118).  Alle  andren  Tatigkeiten  involvieren 
wenigstens  zugleich  eine  Beziehung  auf  die  Peripherie,  wo  Kirche 
und  Nichtkirche  direct  sich  beriihren.  Letzteres  gilt  obenan  von 
der  verfassenden  Tatigkeit  der  Kirche.  Durch  die  der  Kirche 
eigonttimliche  Verfassung  wird  Kirchenleben  als  Organismus  vor 
der  Welt  erscheinend  und  grenzt  sich  als  Gemeinschaftsleben  be- 
sondren  Principes  gegeniiber  dem  biirgerlich  gesellschaftlichcn 
Susserlich  ab  — :  ganz  der  andre  Pol  gegeniiber  der  missionie- 
renden  Tatigkeit.  Wenn  die  letztere  darum  arbeitet  den  Mensch- 
heitstoff  der  Nichtkirche  in  Kirche  umzusetzen  und  darnit  die 
fundamentale  Bedeutung  der  missionarischen  Yermittlung  erster 
Heilskunde  und  -Griindung  bewahrt,  stellt  die  Verfassung  die  schon 
gesammelte  Gemeinde  geformt  dar,  und  nur  soweit  dann  ihre 
Socialforxnen  tatsachlich  Ausdruck  der  Idealitat  des  christlichen 
Geisteslebens  sind,  kann  auch  von  der  Verfassung  gesagt  werden, 
dass  sie  darum  arbeite,  die  Nichtkirche  in  Kirche  aufzuheben,  re¬ 
spective  das  Socialleben  der  Welt  nach  dem  Lebensgesetz  und  den 
Ordnungsformen  der  Christusherrschaft  umzugestalten.  Auch  da- 
von  fallt  jedoch  der  seelsorgenden  Tatigkeit  und  den  positiv  gott- 
lichen  Segensmachten,  welche  dieser  im  Unterschiede  von  der  Ver¬ 
fassung  und  in  Folge  naherer  Beziehung  zum  Cultusleben  zu  Dien- 
sten  stehen,  das  hohere  Verdienst  der  Leistung  zu.  Aber  ein  Mo¬ 
ment  verklarten  Erscheinungslebens  zeigt  sich  von  da  doch  auch 
in  der  Kirchenverfassung  selbst  gemass  der  Intention  aller  Kir- 
chenentwickelung  die  endliche  Erscheinung  des  Reiches  Gottes  an- 
zubahnen. 

§  383. 

An  dem  letzteren  Momente  wird  iiberhaupt  der  Nahezusam- 
menhang  der  verfassenden  mit  der  seelsorgenden  Tatigkeit  am 
klarsten  ersichtlich.  Im  Gesammtaufbau  der  Disciplinen  stehen 
Seelsorge  und  Katechumenat  ebenso  parallel  nach  Seite  ihrer  Mit- 
telstellung,  wie  Verfassung  und  Mission  nach  ihrer  Stellung  auf 
dor  Peripherie.  Aber  wahrend  die  katechetisch  erziehende  Tatig- 
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keit  die  Missionslehre  vollendend  aufnimmt,  soli  auf  der  andern 
Seite,  wenn  die  T&tigkeiten  organisch  sich  zusammenschliessen,  an 
der  Verfassung  des  Ganzen  die  Arbeit  der  Seelsorge  an  den  Indi- 
viduen  wie  an  dem  Einzelnen  zu  Tage  kommen.  Die  letztere  be- 
wfihrt  so  den  aucb  ihr  eigenen  erziehenden  Charakter  (§.  123),  im 
hochsten  Sinne  resultatiscb  in  der  Ermoglichung  einer  idealen  Er- 
scheinung  der  Kircbe  auf  dem  Gebiete  des  Susseren  und  socialen 
Weltdaseins.  Nur  wo  jene  beiden  Erziehungsziele  klar  auseinander 
gehalten  werden:  —  die  Reife  des  Heils-  und  Gemeinscbaftslebens 
auf  der  Communionstufe  des  Selbst-  und  Innenlebens  der  Kirche 
und  die  Hohe  des  Erscbeinungslebens  vor  der  Welt  als  Heiligung 
der  einzelnen  Glieder  wie  als  christlicb-kirchlichem  I^ebensgesetz 
entsprechender  Organismus,  —  gewinnt  man  auch  einen  klaren 
Einblick  in  den  Unterschied  von  Gemeindeverfassung,  wi6 
sie  das  Cultusleben  selbst  schon  voraussetzt,  und  von  dem,  was 
Kirchenverfassung  im  specifischen  Sinne  beisst:  —  ein  Un¬ 
terschied,  der  am  Wenigsten  darin  aufgeht,  dass  das  Eine  nur  die 
Verfassungsformen  der  einzelnen  Localgemeinde,  das  Andere  Regi¬ 
ment  und  Verfassung  des  ganzen  Organismus  oder  doch  ganzer 
Confessionsgemeinschaften  angehe.  So  gewiss  auch  hierin  Form- 
unterschiede  und  Entwicklungsstufen  des  Verfassungslebens  sich 
abspiegeln,  so  wenig  konnte  doch  daraus  fiir  sich  ein  Wesens- 
unterschied  begriindet  werden,  der  dazu  berechtigte  Beide  auch 
nach  selbstandig  anderen  Kirchentatigkeiten  zu  sondern  und  Fra- 
gen  der  Gemeindeverfassung  schon  beim  Cultus,  resp.  auch  Disciplin 
bei  der  Seelsorge  zu  behandeln. 

§  384. 

Die  specifische  Differenz  liegt  vielmehr  darin,  dass  was  wir 
Ge me idde verfassung  nennen  zu  den  fiir  das  Heilsleben  der  Ge- 
meinschaft  unentbehrlichen  Ordnungen  gehort,  den  Begriff  »Ge- 
meinde«  vom  originalen  Kirchenbegriff  her  bestimmend  (§  27  f) ; 
was  dagegen  specifisch  Kirchenverfassung  heissen  sollte,  nur  die 
Lebensordnnngen  des  kirchlichen  Organismus  vertritt  und  darum 
auch  Alles  einschliesst,  was  bei  der  Herstellung  jener  ersteren 
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unter  den  Gesichtspunkt  der  menschlich  sachgemkssen  Vermittlung 
in  guter  Zucht  und  Ordnung  fallt.  Dann  gehort  Ersteres  statt 
in  das  Gebiet  der  Erscheinung  und  zur  relativ  zufUlligen  Aussen- 
seite  selb8t  mit  zu  den  fundamentalen  Yoraussetzungen  alles  we- 
sentlichen  Kirchenlebens.  Das  gilt  obenan  von  dem  Cultusamte 
nach  seiner  correcten  Fassung  als  der  Vermittlung  des  hoheren 
Gebens  fttr  die  Gemeinde  (§  34)  und  beztiglich  der  letzteren 
selbst  nicht  minder  von  derjenigen  Zusammenfassung  der  Glieder 
zur  Gemeinschaft,  obne  welche  ein  gottesdienstlicbes  Lebeu  nicbt 
denkbar  ist.  Ordnungsformen  sind  aucb  dies  scbon,  aber  mit  dem 
gemeindlichen  Heilsleben  selbst  so  unlosbar  verbunden  und  fiir 
dasselbe  so  stiftungsm&ssig  begriindet,  als  das  Geben  und  Nehmen 
selbst  in  der  urspriinglicben  Stiftung  gottlicher  Heilsgaben  und 
-Mittel  wesentlich  einbedungen  ist.  Speciell  ergibt  sich  daraus 
aber  schon  die  Folge,  dass  die  fortgebende  Erzeugung  des  Cultus- 
amtes  auch  fiir  wesentlich  bedingt  nicht  durch  Kirchenregiments- 
tatigkeit  und  die  zu  dieser  gehorigen  menschlich  geordneten 
Vorbereitungen,  sondern  durch  ein  cultisches  Handeln  (Ordination 
§  227)  entscheidend  vermittelt  erscheinen  muss,  mittelst  dessen 
die  Gemeinde  ebenso  ihren  Gehorsam  gegen  unmittelbar  gottliche 
Ordnungen  als  ihr  Recht  an  die  besondren  gottlichen  Verheiss- 
ungen  geltend  macht.  So  erwies  sich  die  Ordination  im  Unter- 
schiede  von  einer  weitverbreiteten  kirchenrechtlichen  Auffassung 
als  eine  wesentlich  cultische  und  nicht  als  eine  zur  Kirchenver- 
fassung  gehorige  Handlung,  so  Vieles,  was  vorlaufend  und  ei'gan- 
zend  die  cultische  Wesenshandlung  begleitet,  wirklich  unter  die 
letztere  fallt.  Dasselbe  gilt  von  der  Kirchendisciplin  nach  den 
bei  ihr  hervortretenden  Unterschieden  von  Sacramentsordnung  und 
-Gemeinschaft,  als  zum  inneren  und  Cultusleben  gehorig  (§  363), 
und  andererseits  von  den  dafttr  zu  bestellenden  Organen  wie  da- 
bei  in  Frage  kommenden  ausseren  Yeranstaltungen  und  OrdnungST 
formen  (§  364  f). 
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§  385. 

Andererseits  wtirden  nach  dem  blosen  Formunterschiede  von 
Einzelgemeinde  und  Gesammtcomplex  (§  383)  zwar  auch  die  For- 
men  der  Gemeindevertretung  und  -Verwaltung  socialer  Art  als 
Gemeindeverfassung  bezeichnet  werden  wollen;  aber  nacb  deni 
specifischem  Unterscheidungsmomente  (§  384)  gehort  vielmebr 
alles  dies,  weil  auf  der  Seite  des  ausseren  Gemeindeorganismus 
belegen,  wesentlich  zur  Kircbenverfassung;  die  einzelnen  Ordnungs- 
formen  mogen  kirchenregimentlicb  centralisiert  oder  peripherisch 
auf  dem  Boden  der  Einzelgemeinden  zu  Tage  treten.  Wol  aber 
wird  innerhalb  dieser  letzteren  Lebensordnungen  und  -Forrnen  der 
Kircbe  selbst  wieder  mit  Recht  zwischen  solchen  zu  unterscheiden 
sein,  die  wesentlich  genannt  werden  miissen  als  Erscheinungen  des 
Gemeinschaftslebens  christlich  kirchlicher  Art,  entsprechend  vor 
Allem  dem  obersten  Principe  des  letzteren  in  der  aus  dem  Glau- 
ben  lebenden  Bruderliebe —  und  zwischen  solchen  Veranstaltungen 
und  Ordnungsformen,  die  teils  der  moglichen  Herstellung  und 
Durchfiihrung  jener  dienen,  teils  als  Ordnungsformen  des  kirch- 
lichen  Lebens  unter  den  Einflttssen  der  geschichtlichen  Entwicklung 
erwachsen  sind,  insbesondere  auch  unter  den  Einflussen  der  natio- 
nalen  und  politischen  Umgebung  (§  77  f).  Selbst  beziiglich  der 
erstren  als  wesentlich  zu  bezeichnenden  Erscheinungen  behalt  im- 
mer  noch  die  Geschichte  einen  Einfluss  auf  Mass  und  Grad  des 
Leistbaren  im  Erscheinungsleben  der  christlichen  Kirche  (§  37). 

§  386. 

Ebendamit  hangt  endlich  der  entscheidend  wiehtige  Grund- 
satz  zusammen,  dass  was  unter  den  specifischen  Begriff  der  Kir- 
chenverfassung  fallt  nicht  als  durch  gottliches  Gesetz,  respective 
apostolische  Verordnung,  verbindliche  vielmehr  als  ohne  Siinde 
wandelbare  Ordnungen  und  Formen  anzusehen  sind;  wie  relativ 
differierender  Auffassung  Seitens  der  Reformierten  gegeniiber  schon 
in  der  Principienlebre  festzustellen  (§  62)  und  grundlegend  bei 
der  Richtigstellung  des  normativ  Apostolischen  vorzusehen  war 
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(§  37  f).  Nur  was  zu  dem  »Gemeinde«leben  gehort,  an  dem  der 
Wesensbegriff  der  Kirche  selbst  haftet  (§27  f),  ist  durcb  unver- 
briicbliche  gottliche  und  neutestamentlicbe  Stiftung  geordnet:  — 
das  ist  das  Hirtenamt  im  Sinne  der  Gnadenmittelvertretung  und 
-Verwaltung  in  der  Kirche,  und  nur  die  Anforderungen  an  das- 
selbe,  wie  die  regimentliche  Herstellung  desselben  und  die  Bereit- 
ung  dafiir  nehmen  ihr  wandelbares  Gesetz  vom  Wechsel  der  Zei- 
ten  (§  384).  Dafiir  wie  fiir  das  ganze  Gebiet  specifischer  Kirchen- 
verfassung  gilt,  dass  keinerlei  Einzelform  und  -Ordnung,  sondern 
nur  der  allgemeine  Grundsatz,  dass  Alles  nach  Wohlordnung 
(1  Cor.  14,  40;  vgl.  v.  33),  wie  nach  der  Liebe  (1  Cor.  16,  14) 
geschehe,  gottliches  Recht  und  neutestamentliches  Wort  fiir  sich 
aufweisen  kann.  Romisch ,  respective  alttestamentliche  Repristi- 
nation  ist  es,  kirchliche  Rechts-  und  Regimentsformen  des  Yolkes 
Gottes  und  eine  Hierarchie  von  Aemtern  fiir  dasselbe  durch  gott¬ 
liche  Ordnung  auf  alle  Zeit  hinaus  gesetzlich  festgestellt  zu  den- 
ken  und  zu  glauben  (§  42  f);  wie  die  morgenlandische  Kirche  den 
Irrtum  dahin  erweitert  hat,  dass  auch  die  liturgischen  Formen 
des  Gottesdienstes  unter  dem  Gesetz  unmittelbar  apostolischer 
Ueberlieferung  stehen  (§  73).  Fiir  uns  griindet  in  den  echt  evan- 
gelischen  Voraussetzungen  vielmehr  die  Consequenz,  dass  es  an 
sich,  auf  das  Wesen  der  Kirche  und  deren  gottliche  Stiftung  an- 
gesehen  nur  Ein  Amt  unwandelbaren  Charakters  und  hochster 
Kirchenehren  gibt,  dem  seinerseits  aber  wiederum  kein  weiteres 
Regieren  befohlen  ist,  als  in  der  Hirtenaufgabe  an  der  einzelnen, 
zu  weiden  ihm  anvertrauten,  Heerde  beschlossen  liegt :  —  eine  Be- 
schr&nkung,  die  auch  der  Einzelgemeinde  noch  freie  Selbstbeweg- 
ung,  respective  Vertretung  beziiglich  der  Susserlichen  socialen 
Lebensformen,  der  Diakonie  und  Yerwaltung  sichert  (§  298). 

§  387. 

✓ 

Sofern  es  nahe  zu  liegen  scheinen  konnte,  dass  was  man  ge- 
schichtlich  als  Gemeindeindependentismus  kennt  und  be- 
zeichnet,  damit  als  logische  und  Tatsachen-Consequenz  befiirwortet 
sei,  ist  diesem  Irrtum  hier  schon  principiell  durch  den  Appell  an 
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ein  oben  bereits  festgestelltes  (§  385)  Grundgesetz  kircblicben 
Lebens  zu  begegnen.  Das  Gemeinschaftsprincip  der  Kirche:  Liebe 
aus  Glauben,  fordert  vielmehr  notwendig,  dass  was  Christ  und 
Christengemeinde  heisst  und  sein  will,  seiner  Natur  nach  es  dar- 
auf  antragen  muss,  Gemeinschaft  auch  im  Sinne  der  actuellen 
Betatigung  und  moglichst  organisierter  Lebensformen  und  -Ver- 
bindung  zu  haben,  soweit  fiir  sie  Briider  gemeinsamen  Glaubens 
leben.  Dem  Principe  des  Gemeindeindependentismus  ist  mit  die- 
sem  Gruudsatz  die  Wurzel  abgeschnitten ;  ohne  dass  deshalb  das 
unpraktische  Ideal  einer  Centralisierung  auch  nur  aller  gleichbe- 
kennenden  Confessionskirchen  beliebt  oder  frtiheren  Voraussetz- 
ungen  und  ausdriicklichen  symbolischen  Bestimmungen  der  luthe- 
rischen  Kirche  entgegen  eine  gesetzliche  Gleichformigkeit  in  Yer- 
fassungsachen  bei  Kirchen  gleichen  Bekenntnisses  damit  befiir- 
wortet  werden  konnte.  Nur  die  Intention  und  Grundrichtung 
kirchlichen  Gemeinschaftsinnes  ist  behauptet.  Fiir  diese  aber  ge- 
niigt  es  allerdings  nicht,  dass  nur  auf  den  gemein  christlichen 
Brudersinn  aller  Getauften  und  Glaubigen  recurriert  wird,  wo 
von  Kircbenleben  in  tatsachlich  socialer  AusprSgung  die  Rede  ist, 
fiir  das  nach  friiher  festgestellten  Grundsatzen  ein  positiv  ausge- 
pragtes  Glaubensbekenntnis  erste  Yoraussetzung  ist.  Yielmehr  so 
will  dann  die  obige  Forderung  gemeinsamen  Glaubonsbodens  ver- 
standen  sein,  dass  iiberhaupt  nur  innerhalb  der  Grenzen  eines 
einigenden  Kirchenbekenntnisses  solche  Intention  auf  gemeinsame 
kirchliche  Lebens-  und  Verfassungsformen  raoglich,  —  dagegen  eineEi- 
nigung  im  Regimente  der  Kirche  ohne  Einheit  des  Kirchenbekennt¬ 
nisses  als  falsch  ausserlicher  Unionismus  ebenso  zu  verwerfen  ist 
wie  jener  Gemeindeindependentismus,  der  in  der  dann  offen  ge- 
lassnen  Willkiir  zufalliger  Verbindungen  indirect  ebenso  dem  Prin¬ 
cipe  der  Union  Vorschub  leisten  kann. 

§  388. 

Die  wahre  Consequenz  jenes  kirchlichen  Gemeinschaftsinnes 
wird  sich  vielmehr  dann  darin  bewahren,  dass  sowol  im  weiteren 
Umfange  actuelle  Gemeinschaft  auch  in  socialen  Formen  freierer 
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Art  dennoch  ordnungsmassig  gepflegt  werden  konnte,  auck  wo 
Kirchen  gleichen  Confessionsstandes  nicht  unwesentlicke  Diffe- 
renzen  in  ihrer  provinziellen  Sonderverfassung  aufweisen,  als  inner- 
halb  der  auch  verfassungsm&ssig  geeinigten  einzelnen  Provinzen 
die  Minderkeit  in  Sacken  der  Kirckenverfassung  sick  allzeit  der 
Liebe  und  dem  Frieden  zu  lieb  ikrer  Sondermeinung  bescheidet, 
so'  wenig  ein  Majoritaten-  oder  Regimentszwang  bei  der  relativen 
Freiheit  dieses  Lebensgebietes  und  dem  Principe  der  ckristlichen 
Liebe  gegeniiber  ein  Recht  fiir  sich  in  Anspruch  nehmen  konnte: 
—  Grundsatze,  die  namentlick  fiir  synodale  Selbstregierung  von 
Kirchengemeinschaften  fundamentale  Bedeutung  gewinnen.  Obenan 
aber  ist  damit  zugleick  der  Verirrung  ein  Damm  gesetzt,  dass, 
soweit  die  oben  schon  als  moglich  vorgesekene  Verflecktung  der 
Kircke  in  staatlicke  Abkangigkeit  und  Einordnung  auf  gesckickt- 
lickem  Wege  zu  Stande  gekommen  (§  385),  die  in  der  biirger- 
licken  Recktsgemeinsckaft  mit  gutem  Fug  bestekenden  Formen 
und  Praxen  des  Reckts-  und  Macktzwanges  in  gleicker  Selbstver- 
standlickkeit  auch ,  auf  das  kirchliche  Leben  iibertragen  werden 
diirfen.  Gesetzliche  Ordnung  und  Zwang  ist  auf  dem  Verfassungs- 
gebiete  der  Kircke  principiell  nur  innerkalb  des  Susserlich  socia- 
len  Lebens  denkbar  und  auch  da  an  sich  nur  soweit  im  Reckte 
als  dergleicken  nicht  von  dem  fiir  das  Kirckenleben  fremden  Ge- 
biete  staatsbiirgerlicher  Ordnung  eingetragen,  sondern  in  einer  von 
der  Kircke  selbst  auck  als  fiir  sie  gegebenen  und  bestekenden  Ge- 
meinsckaftsordnung  und  -Yerfassung  begriindet  ist.  Die  Pflicht 
des  Gekorsams,  die  jedes  Kirckenglied  als  Staatsbiirger  der  biir- 
gerlichen  Obrigkeit  sckuldet,  unter  deren  Sckutz  man  lebt  und 
seiner  Kirche  Reckte  in  Frieden  geniesst,  bleibt  davon  vollig  un- 
beriihrt.  Speciell  griindet  darin  auch,  dass  in  der  iiblichen  Eides- 
verpflicktung  zum  Gekorsam  ge gen  die  bestekenden  Staatsgesetze 
fiir  den  Kirchendiener  so  wenig  eine  prScaptivierende  Zustimmung 
zu  den  Principien  und  Einzelconsequenzen  jener  belegen  ist,  als 
jeden  Civilbeamten  auck  trotz  der  allgemeinen  Gekorsamsverpflickt- 
ung  im  einzelnen  Fall  Collisionen  zwiscken  Yorschrift  und  eigner 
Ueberzeugung  erwachsen  konnen,  die  ihn  in  die  Lage  des  Person- 
und  Stellungsopfers  des  gewissenkaften  Mannes  bringen  kbnnen. 


608 


Die  Lehre  von  der  Verfassung. 


Aber  wol  ist  jeder  Octroyierung  von  Verfassungsformen  damit  ge- 
wehrt,  die  der  Kirche  als  solcher  im  Namen  der  Staatsgewalt  fUr 
sich  und  von  Korperschaften,  die  zum  Organismus  der  letzteren 
gehoren,  als  kirchliche  gesetzes-  und  zwangsweise  zugemutet  wer- 
den  wollte. 


§  889. 

Der  Kircbenverfassung  specifisch  recbtlicbe  Seite  und  Aufgabe 
ist  es  zugleich,  die  kircblicbe  gegen  die  staatlich  biirgerliche  Ge- 
meinscbaft  selbstkndig  abzugrenzen.  Wo  diese  Aufgabe  im  Sinne 
der  Romischen  Kirche  als  Aufrechterhaltung  einer  angeblich  fiir 
alle  Zeiten  gottlich  festgestellten  Erscheinungs-  und  Regierungs- 
form  der  Kirche  gefasst  wird,  ist  auch  ohne  den  begleitenden  An- 
spruch  falscher  Kirchenherrschaft  uber  menschlich  biirgerliche  Ver- 
haltnisse,  der  perenne  Conflikt  mit  den  Staaten  fiir  die  Kirche 
so  gut  wie  unvermeidlich.  Die  irrige  Auffassung  des  Staates  selbst 
als  »Welt«  im  Gegensatze  zum  »Reiche  Gottes«,  die  dabei  bewusst 
oder  unbewusst  das  Urteil  bestimmend  zu  wirken  pflegt,  war 
schon  in  der  Principienlehre  zu  wiirdigen  (§  45  ff).  Im  Gegenteil 
hat,  weil  nach  schriftgemasser  Grundanschauung  die  Verfassung 
der  Kirche  keine  Sache  gottlicher  Stiftung  und  wandelloser  Ver- 
bindlichkeit  ist,  die  lutherische  Kirche  speciell  allzeit  sich  bereit 
erwiesen,  kein  ihr  dargebotenes  Naheverh&ltnis  zu  dem  Staate, 
das  umfassendere  Dienste  mit  den  ihr  anvertrauten  Gnaden- 
mittelsegnungen  ermoglichte,  von  der  Hand  zu  weisen  und  dabei 
auch  Regierungsformen,  die  von  Anfang  herein  gleich  mehr  als 
zeitlicher  Notbehelf  denn  als  principiell  entsprechende  Gestaltungen 
erkannt  wurden,  willig  getragen.  So  klar  darin  die  Consequenz 
des  echt  evangelischen  Principes  zu  Tage  liegt,  das  Heilsleben 
und  die  Heilsaufgaben  der  Gemeinde  hoch  uber  alle  Kirchen- 
erscheinung  zu  stellen,  so  gewiss  muss  andererseits  zugestanden 
werden,  dass  unter  solchen  Voraussetzungen  die  verfassende  Tatig- 
keit  als  selbst£ndig  kirchliche  iiberhaupt  verkiimmern  kann  und 
in  ihrer  Durchfiihrung  vorerst  jedenfalls  auf  das  Streben  verzich- 
tet  wird,  auch  das  Erscheinungsleben  der  Kirche  organisch  und 
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nach  ihr  selbst  eigenen  Principien  zu  gestalten;  ganz  abgesehen 
von  den  Gefahren  der  Verktimmerung,  die  auch  dem  cultischen 
und  disciplinaren  Leben  der  Kircbe,  nacb  Seite  seiner  Selbstfin- 
digkeit,  von  daher  erwachsen  konnen.  Jedenfalls  aber  entartet 
jedes  derartige  Naheverhaltnis  zu  principwidriger  Yermischung 
wesentlich  geschiedener  Gebiete,  wenn  dabei  der  Kirchendiener  als 
solcher  fur  einen  Staatsdiener  genommen,  die  Kirche  von  Staats- 
behorden  als  solchen  regiert  wird,  oder  entsprechender  Weise  die 
kirchlicben  Behorden  mit  den  Mitteln  und  Recbtsformen  der  Staats- 
gewalt  ihre  inneren  Verh&ltnisse  zu  ordnen  und  zu  leiten  kein 
Bedenken  tragen. 

§  390. 

Unter  den  bezeichneten  principiellen  und  factischen  Voraus- 
setzungen  erscbeint  es  als  specifische  Eigenttimlichkeit  der  verfas- 
senden  Tatigkeit  der  Kircbe,  dass  dieselbe  bei  ihrem  Ausbau  ei- 
nerseits  vor  der  Yerirrung  des  Idealismus  sicb  zu  hiiten  hat,  auf 
irgend  welcher  Stufe  der  innerweltlichen  Entwicklung  der  Kirche 
eine  Erscheinungsform  der  Kirche  nach  willkiirlich  festgestelltem 
Idealbilde  kirchlicher  Regierung  und  Verfassung  anzustreben  und 
fiber  diesem  Streben  die  tatsSchlichen  Verhaltnisse  und  in  diesen 
belegnen  Aufgaben  zu  ignorieren,  und  andererseits  doch  fiber  den 
Schranken  des  Moglichen  und  den  Hindernissen  des  Besseren  in 
der  jeweiligen  Gegenwart  das  berechtigte  Ideal  ihrer  besondren 
T&tigkeitsaufgabe  sicf^ nicht  verdunkeln  lassen  darf,  ebenso  eine 
Verfassung  der  Kirche  nach  den  ihr  eigenen  und  ftir  sie  princi¬ 
piellen  Normen,  als  damit  die  wachsende  Erscheinung  ihres  vom 
Geist  der  Pfingsten  her  bedingten  Innenlebens  vor  der  Welt  an¬ 
zustreben.  Weil  ffir  letzteres  die  wesentlicken  Voraussetzungen 
viel  weniger  in  factischen  Weltverhaltnissen,  als  in  der  Kraft  und 
Energie  des  kirchlichen  Innen-  und  gemeindlichen  Selbstlebens 
liegen,  bleibt  Recht  und  Pflicht  dieser  Aufgabe  ftir  alle  Zeiten 
die  gleiche.  Weil  aber  andererseits  Formvollendung  und  adequate 
Erscheinung  auf  alien  Gebieten  das  Letzte  und  relativ  Hochste 
ist,  bleibt  auch  dieses  Ziel  ftir  das  innerweltliche  Leben  dea 
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Christusreiches  tiberhaupt  stets  nur  Aufgabe  und  Ziel,  —  Geduld 
aber  das  gottlich  berechtigte  Entwicklungsgesetz  auf  dem  Wege. 
Als  hoherer  Trost  wie  eigentlicher  Regulator  dient  dann  bei  Ein- 
baltung  des  echt  evangelischen  Grundsatzes,  dass  fiir  die  ibrem 
innersten  Wesen  nach  unsicbtbare  Kirche  ein  anderer  Weg  der  Ent- 
wicklung  iiberhaupt  nicbt  denkbar  und  berechtigt  ist,  als  der  von 
Innen  nach  Aussen  (§  19)  ;  die  wesentlicbe  Macht  aber  und  Wir- 
kung  ibrer  Erscheinung  vor  der  Welt  eben  darum  viel  weniger 
in  Formen  der  Verfassung  und  des  Erscbeinungslebens  fur  sicb 
zu  sucben  ist,  als  darin,  dass  Geist  und  Kraft  des  Glaubens-  und 
Liebeslebens  der  Gemeinden  in  tatsachlicher  Erscheinung  vor  der 
Welt  bew&hrt ,  was  Kircbenleben  und  -  Aufgabe  im  hochsten 
Sinne  ist.  Fiir  eine  Beliandlungsweise  der  Kirchenverfassung  iiber- 
wiegend  nach  rechtlicber  Seite  und  juristischer  Auffassung  pflegt 
was  nach  theologiscber  Grundanschauung  letztbeherrschendes  Prin- 
cip  bleiben  muss:  die  Erscheinung  des  Innenlebens  der  Kirche, 
kaum  ein  Factor  zu  sein  und  eben  deshalb  die  Darstellung  sich 
daran  geniigen  zu  lassen,  die  Rechts-  und  Regimentsformen  des 
Kirchenlebens  fiir  sich  und  im  Verhaltnis  zum  Staate,  sei  es  nach 
ihrem  factischen  Bestande  oder  nach  einer  principiellen  Construc¬ 
tion,  zur  Anschauung  zu  bringen;  ohne  einzurechnen,  in  welchem 
Masse  diese  selbst  auch  von  der  wesentlichen  Geistesart  wahren 
Christen-  und  Bruderlebens  bedingt  sind,  soweit  es  diesem  Geiste 
gelingt  Erscheinungsform  anzunehmen.  Sofern  der  praktischen 
Theologie  Aufgabe  iiberhaupt  nicht  sein  kann,  »Kirchenrecht«  ex 
professo  zugleich  zu  lehren,  griindet  darin  Has  Recht  unsrer  nach- 
folgenden  Darstellung,  uns  auf  das  auch  in  der  iiblichen  Behand¬ 
lungsweise  des  Kirchenrechtes  selbstandig  vorangestellte  Gebiet 
der  » Kirchenverfassung «  allein  zu  beschranken  und  dabei  auch 
die  Darstellung  des  factisch  Bestehenden  nur  im  Interesse  und 
Dienst  der  Theorie  zu  verwerten. 
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§  391. 

Fiir  die  Darstellung  der  praktischen  Theologie  dagegen  in 
ihrem  Gesammtumfange  erwSchst  bei  dieser  ihrer  letzten  Aufgabe 
grade  aus  den  relativen  Schwierigkeiten  und  aus  der  Antinomie 
unter  und  innerhalb  deren  sich  die  verfassende  T&tigkeit  selb8t 
auszuwirken  hat  (§  390),  die  willkommenste  Bew&hrung  fiir  die 
oberstbestiramenden  Grundsatze,  die  von  Anfang  herein  der  Dar¬ 
stellung  aller  praktischen  Theologie  zu  Grunde  gelegt  wurden. 
Die  systematische  Theologie,  so  wurde  einleitend  festgestellt  (§  7), 
vertritt  fiir  die  praktische  den  allzeit  gegenw&rtigen  Regulator 
der  beherrschenden  Idee.  Praktisch  wird  dies  fiir  die  Kirchen- 
verfassung  obenan  darin,  dass  der  correcte  Begriff  der  Kirche, 
speciell  auch  in  ihrem  Verhaltnisse  zum  Reiche  Gottes,  den  tiber- 
all  massgebenden  Ausgangspunkt  bilden  muss.  Yieles  von  dem, 
was  wir  als  principiell  berechtigte  Erscheinungsformen  der  Kirche 
im  Gefolge  zu  besprechen  haben,  wurzelt  viel  weniger  in  idealen 
Geschichtsvorgangen,  denn  in  der  Idee  der  Kirche  als  »Gemeinde 
der  GlSubigen«  selbst  (§27  f).  Nicht  minder  bedeutsam  macht 
sich  auf  unsrem  Gebiete  das  Verhaltnis  der  praktischen  zu  der 
»historischen«  Theologie  in  ihrem  Gesammtumfange  geltend.  Einer- 
seits  namlich  legt  die  Geschichte  nach  ihrem  n&chsten  Yerstande 
der  praktischen  Theologie  obenan  bei  dieser  Disciplin  von  der  Ar¬ 
beit  um  die  tatsSchliche  Erscheinung  der  Kirche  die  Pflicht  jener 
Niichternheit  nahe,  wonach  alle  Zukunftsgestaltung  von  der  Basis 
des  gegenw&rtig  Erreichten  und  Moglichen  her  berechnet  und  neben 
dem  Kirchenleben  fur  sich  dabei  auch  der  factische  Weltzustand 
im  Allgemeinen  in  Rechnung  gebracht  sein  will.  Andererseits 
gehbrt  nicht  nur  was  im  Laufe  der  Kirchenentwicklung  tlberhaupt 
und  in  alien  Confessionskirchen  auch  von  idealerer  Kirchengestalt- 
ung  zu  Tage  gefordert  worden  ist,  sondern  mit  der  Exegese  und 
ihren  Resultaten  iiber  begrtindete  neutestamentliche  Vorbilder 
und  Ratschlage,  gehort  obenan  das  Urbild  erster  Weltverwirk- 
lichung  der  Kirche  in  der  apostolischen  (§  36),  respective  noch 
in  der  nachapostoliscben  Zeit  (§  83),  zu  den  leitenden  Principien, 
welche  die  praktische  Theologie  der  historischen  zu  entnehmen  hat 
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(§  8).  So  tritt  von  derselben  Seite,  von  welcher  die  Mahnung 
zur  Niichternheit  ergeht,  der  praktischen  Theologie  und  der  Dar- 
stellung  der  verfassenden  Tatigkeit  speciell  das  Ideal  lioheren  Stre- 
bens  und  principieller  Leistung  allzeit  zu  nicht  minder  unvergess- 
licher  Erinnerung  nahe.  Die  Einheit  zu  vollenden  aber  begegnet 
sich  der  Einfluss  der  historischen  und  der  systematischen  Theo¬ 
logie  zuletzt  geeinigt  in  der  Erinnerung  an  das  Ziel  aller  Kirchen- 
entwicklung,  das  der  Auswirkung  der  Kirche  in  der  Welt  gesteckt 
ist  in  der  Erscheinung  des  Reiches  Gottes  selbst  (§  11):  das  Mo¬ 
ment,  welches  nicht  nur  der  praktischen  Theologie  im  Allgemeinen 
ihre  alle  Gegenwart  beherrschende  hochste  Idealitat  im  Bewusst- 
sein  erhalt ;  sondern  der  verfassenden  Tatigkeit  speciell  das  Grund- 
princip  vermittelt,  dass  sie  letztlich  der  » Erscheinung «  dessen  was 
Christusherrschaft  in  der  Kirche  heisst,  Bahn  brechen  soil  und 
muss.  Nichts  Anderes  aber  ist  so  geeignet,  in  der  Kirche  den 
Sinn  lebendig  zu  erhalten,  bei  aller  Niichternheit  in  der  Beur- 
teilung  des  zeitlich  Moglichen,  nie  das  Ideal  der  Formgestaltung 
aus  dem  der  Kirche  inuewohnenden  Geiste  und  den  ihr  immanen- 
ten  Principien  aus  dem  Auge  zu  verlieren. 

t 

§  892. 

Fttr  die  Darstellung  unsrer  Disciplin  sind  die  Gesetze  damit 
klar  genug  vorgezeichnet.  Nicht  darum  kann  es  sich  handeln,  ein 
fiir  alle  Zeiten  gleich  geltendes  Ideal  oder  gar  Gesetz  der  Ver- 
fassungsformen  der  Kirche  zu  construieren.  Ebensowenig  aber 
kann  die  Aufgabe  der  praktischen  Theologie  darin  aufgehen,  die 
rechtlichen  Consequenzen  darzulegen  (§  390),  die  sich  aus  den  be- 
stehenden  Verfassungsverhaltnissen  der  einen  oder  der  andren 
Confessionskirche  nach  ihrem  factischen  Entwicklungszustand  er- 
geben,  respective  den  letzteren  selbst  nach  seinen  Lebens-  und 
Rechtsformen  nur  darzustellen.  Die  tatsSchlichen  Leistungen  der 
Kirche,  respective  der  einzelnen  Confessionskirchen,  werden  vielmehr 
auf  alien  Einzelgebieten  der  Yerfassungslehre  als  Lehre  der  Tat- 
sachen,  sowol  im  corrigierenden  wie  im  aufmunternden  Sinne  zu 
verwerten  sein ;  im  Uebrigen  aber  ist  danach  zu  streben,  bestimmte 
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Grundziige  der  Kirch enverfassung  sowol  nach  Seite  der  Lebens- 
und  Rechtsformen,  als  nach  Seite  des  Geistes,  der  diese  beleben 
soil,  aufznstellen,  wie  solche  sich  aus  der  Idee  der  Kirche  selbst, 
aus  dem  apostolischen  Ideale  ihrer  ersten  Verwirklichung  in  dcr 
Welt,  bei  Einhaltnng  der  an  seinem  Orte  geltend  gemachten  Be- 
schrankungen  der  allzeitigen  Einwirkung  desselben  (§  37),  end- 
lich  aus  dem  Besten,  was  nach  diesem  doppelten  Massstabe  be- 
messen  tatsacblich  im  Lanfe  der  Zeit  auf  dem  Gebiete  der  Kir- 
chenverfassung  geleistet  worden  ist  —  ohne  Ansehen  der  Con¬ 
fession  —  bei  niichterner  Priifung  ergeben.  Dass  unter  solchen 
Yoraussetzungen  die  Geschichte  der  Kirchenverfassung  nicht  wol 
in  einem  besondren  Capitel  ftir  sich  abgehaudelt  werden  kanrt, 
ergibt  sich  fiir  den  Einsichtigen  aus  der  Sache  selbst.  Wenn  im 
Uebrigen  fiir  die  Einteilung  der  Gesammtaufgabe  aus  principiell 
ersten  Voraussetzungen  (§  383  f)  die  Constituierung  der  Einzel- 
gemeinde  und  die  Herstellnng  des  Cultus-  oder  Lehramtes  als 
erste  Aufgabe  erscheinen  mochte,  so  wird  man  sich  docb  nicht 
verbergen  konnen,  dass  als  Organe  dafiir,  sobald  zwiscben  den 
Missions  -  und  Verfassungsaufgaben  klar  unterschieden  wird, 
bereits  Factoren  in  Frage  kommen,  deren  Yorhandensein  vielmehr 
von  den  Grundsatzen  abhangt,  nach  welcheu  liberhaupt  die  Kirche 
ihr  Regiment  und  die  Leitnng  ihrer  Verfassnngsangelegenheiten 
gestaltet.  Schon  dabei  werden  die  Idee  der  specifischen  Gemeinde- 
vertretung  und  die  Bedeutung  des  Lehramtes  als  solchen  auch 
fiir  die  ganze  Kirche  notwendig  zugleich  zur  Sprache  kommen,  und 
die  Fiirsorge  fiir  Heranbildung  eines  entsprechenden  Lehrstandes 
sowie  die  Gemeindeverwaltung  in  Analogie  der  gesammten  Kir- 
chenverwaltung,  respective  weil  organische  Basis  der  letzteren,  als 
connexe  Gegenstande  der  Behandlung  von  selbst  sich  ergeben. 
Letztlich  aber  werden  die  Grundsatze  Besprechung  fordern,  die 
fiir  die  Herstellung  der  Yerfassungsformen  und  -Organe,  wie  fiir 
die  Verwaltung  aus  dem  Geiste  des  Christentums  selbst  sich  er¬ 
geben  — :  Momente,  die  obenan  bedingen,  wiefern  die  tatsach- 
lichen  Resultate  des  Verfassungslebens  der  Kirche  dem  letzten 
Idealo  entsprechen,  dass  die  Verfassung  der  Kirche  zugleich  dem 
Wesen  und  dem  die  Kirche  Christi  innerlich  beherrschenden 
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und  bedingenden  Geist  vor  der  Welt  zutn  Ausdruck  zu  dienen 
f&hig  ist. 


Cap.  XXII. 

Die  allgemeinen  Normen  und  Formen  der  Kirchenver- 
fassuug  nach  evangelischem  Kirclienbegriff  und  aposto- 

lischem  Kirelienideal. 

§  393. 

Nach  evangelischem  Kirchenbegriff  und  -Princip  wie  nach  dem 
Grundsatz  des  genetischen  Verfahrens  wird  der  Ausgang  immer 
von  der  Einzelgemeinde  aus  zu  nehmen  sein,  als  der  gleichblei- 
bend  festen  Grundlage  mit  ebenso  original  festgestellter  verfass- 
ungsmSssiger  Grundform.  Der  geschichtliche  Weg  von  der  apo- 
stolischen  Kirchengriindung  her  scheint  zwar  den  hoheren  Vorteil 
zu  bieten,  dass  dort  von  vornherein  zugleich  neben  den  Gemeinden 
eine  Representation  der  einheitlich  leitenden  Spitze  vorliegt;  aber 

A 

gerade  die  directe  Verwertung  des  Apostolates,  um  von  daher 
Regiment  und  Amt  wie  Erblass  jener  urspriinglichen  Inhaber  ab- 
zuleiten  und  zu  begriinden,  hat  traditionelle  Irrttimer  in  den  Kir¬ 
chenbegriff  wie  in  die  Verfassnngstheorie  eingeburgert  (§  42). 
Was  davon  mit  Recht  principiell  verwendbar  bleibt,  fiihrt  sich 
letztlich  -einfach  auf  die  Tatsache  zurtick,  dass  es  ohne  offenbar- 
ungsmassig  zuvorkommende  Gotteswirkung  keine  Gl£nbigen  und 
Gemeinden  gibt;  aber  eben  darauf  beruht  auch  in  den  bestehen- 
den  Gemeinden  die  unverausserliche  Duplicitat  einer  Gemeinschaft 
von  Empfangenden  und  eines  Amtes  und  Dienstes  des  hoheren 
Gebens,  welches  letztere  grade  nicht  als  Erbe  respective  Teilhaber 
der  personlich  apostolischen  Amts-  und  Kirch enstellung  als  sol- 
cher  angesehen  werden  darf,  sondern  seine  Rechte  von  der  Stift- 
ung  Christi  und  den  hbheren  Gaben  selbst,  die  ihm  anvertraut 
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sind,  herleitet,  speciell  von  dem  apostolischen  Worte,  mittelst 
dessen  die  Apostel  noch  heute  ihr  Lehramt  als  ein  unverausser- 
licbes  und  ira  Unterscbiede  von  alien  menscblicben  Lehrern  ftibren 
(§  42).  Soweit  man  aber  rein  gescbichtlich  vorgeben  wollte, 
wiirde  man  nur  auf  das  von  den  Aposteln  als  in  sicb  selbstandig 
gestiftete  Aufseheramt  und  damit  in  die  Gefahr  geraten,  dieses 
entweder  mit  dem  Amte  des  Wortes  und  der  Sacramente  schlecht- 
hin  zu  verwechseln,  oder  das  letztre  jenem  nacbzuordnen.  Was 
sonst  nocb  von  reellerem  Gewinn  aus  dieser  Geschicbtsbeziebung 
sieh  erbeben  liesse,  stebt  so  ziemlich  auf  einer  Linie  mit  jeder 
missionariscben  Gemeindegrundung,  sofern  aucb  da,  bei  erzielter 
moglicbster  Selbstandigkeit  der  neuen  Gemeiuden  (§  139  f),  die 
Pietat  gegeu  die  Muttergemeinden,  respective  -Kirche,  von  denen 
die  Neupflanzung  ausgegangen,  lehren  wird,  bei  jenen  eine  Respi- 
cienz  und  hohere  Instanz  zu  sucben.  Das  gentigt  bereits  als  erster 
instructive!’  Hinweis  auf  das  allgemeinere  Bediirfnis  wie  des  Zu- 
sammenscblusses  iiberhaupt,  so  speciell  einer  kircblicben  Oberleit- 
ung  und  -Aufsicht  fur  die  Einzelgemeiuden, 


§  394. 

Das  Bediirfnis  des  Gemeindezusammenschlusses  ist  als  allge- 
meines,  durch  cbristliche  Bruderliebe  erfordertes  und  durch  Glau- 
bensgemeinscbaft  normiertes,  oben  bereits  vorausgesetzt  (§  387). 
In  der  einfachen  Consequenz  der  Idee  liegt  es  dann  unbestreitbar, 
class  synod  ale  Zusammenfassung  die  nacbstgelegte ,  und  das 
Princip  directester  Massen  zum  Ausdruck  bringende  Vereinigungs- 
form  kircblicher  Gemeinden  zum  Zwecke  der  Ordnung  gemeinsamer 
Angelegenheiten  ist.  So  wenig  dieser  Consequenz  jedes  gescbicht- 
liche  Vorbild  aus  der  apostolischen  Zeit  selbst  feblt  (Apg.  c.  15), 
so  unberecbtigt  ware  es  den  letzteren  Vorgaug  in  dem  Sinne  aus- 
zubeuten, '  dass  nur  Synoden  der  Vertreter  des  Lebramtes,  wie  sie 
mit  wachsender  Beschrankung  apf  das  oberleitende  Biscbofsamt 
alsbald  mehr  und  mebr  Sitte  wurden,  an  diesem  Originalvorgang 
ihr  berecbtigtes  Vorbild  batten.  Principiell  wird  nur  da3  Recht 
selbstandiger  Synoden  des  Lehramtes  als  besondere  Erscbeinung 
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neben  dem,  was  mit  gleichem  Rechte  den  Namen  allgemeiner  Sy- 
noden,  als  aus  Amtsdienern  und  Laien  gemischter,  verdient,  zu 
behaupten  sein.  Aus  der  tilteren  Zeit  der  Kirchenentwicklung 
konnen  die  »Provinzialsynoden«  in  ihrer  geschichtlichen  Bedeut- 
ung  als  ein  etwa  entsprechender  Vorgang  fiir  Alles  angerufen 
werden,  was  aus  Zwischenzeiten,  namentlich  aber  in  unsren  Tagen 
als  ganz  allgemein  empfundenes  Bedtirfnis  und  wenn  auch  nur  zu 
der  Form  freierer  Conferenzen  der  Geistlichen  ausgereifter  Aus- 
druck  daftir  vorliegt.  Unzweifelbaft  sind  es  zuntichst  Fragen  der 
Lehre  und  des  Cultus,  die  das  Bedtirfnis  begrtinden,  dass  der 
Lehrstand  in  die  Lage  gesetzt  wtirde,  in  synodaler  Vereinigung, 
wenn  auch  uicht  gerade  mit  Ausschluss  entsprechender  Laienele- 
mente,  doch  mit  wesentlich  auf  die  Yertreter  theologischer  Er- 
kenntnis  (§  224  f)  und  amtlicher  Verantwortlichkeit  beschrtinktem 
Stimmrecht,  tiber  solche  Angelegenheiten  zu  beraten  und  beschluss- 
giltig  zu  entscheiden.  Bei  durchgebildeter  Selbstregierung  dtirfte 
sich  der  Geschaftskreis  solcher  Synoden  noch  wesentlich  erwei- 
tern ;  denn  in  der  Tat  ist  nicht  abzusehen,  mit  welchem  Recht 
dem  vereinigten  Lehrerstande  ein  Einfluss  auf  die  Heranbildung 
dieses  Standes  selber  abgesprochen  werden  wollte.  Ebensowenig 
wird  man  sich  der  Einsicht  verschliessen  dtirfen,  dass  alle  von 
dem  vereinigten  Lehrstand  selbst  ausgehende  Disciplinierung  sei¬ 
ner  eignen  Glieder  von  ganz  andrer  Wirkung  begleitet  sein  muss, 
als  wenn  diese  Aufgabe  schlechthin  nur  auf  behordenmassigem 
Wege  sich  vollzieht.  Grade  dies  letztere  Moment  aber  ist  zugleich 
geeignet,  eine  relative  Notwendigkeit  von  Assistenz  der  Gemeinde- 
vertreter  auch  bei  solchen  Lehrersynoden  zu  erweisen,  und  wenn 
nur  im  Interesse  der  Zeugnisablegung.  Umfassender  noch  liesse 
sich  Gleiches  ftir  Fragen  der  Liturgie  und  des  Cultus  geltend 
machen.  Wenn  auch  ftir  diese  Gegenstande  das  voile  Verstand- 
nis  den  theologisch  gebildeten  Amtsvertretern  allein  vorzubehalten 

ist,  so  ist  es  doch  obenan  die  Gemeinde,  die  darin  und  davon 

/ 

leben  soil  und  muss.  Es  gentigt  die  Gesangbuchsfrage  und  die 
um  den  officiellen  Bibeltext  ftir  sich  herauszuheben,  um  so  viel  tiber 
alien  Zweifel  zu  erheben,  dass  es  auch  ftir  die  Entscheidungen  des 
Lehrstandes  von  hochster  Bedeutung  ist,  in  solchen  Fragen  genau 
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iiber  Mass  und  Bediirfnis  der  Gemeinden  in  solchen  Dingen  orien- 
tiert  zu  sein.  —  Schliesslich  ist  nicht  zu  leugnen,  dass  dem  Be- 
diii’fnisse  selbstandiger  Lehrersynoden  als  allgemeiner  wesentlich 
schon  dadnrch  ersatzweise  gentigt  werden  kann,  wenn  auf  den 
gemischt  allgeraeinen  Synoden  bei  bestimmten  Fragen  dem  Lehr- 
stande  eine  nach  oben  ausgesprochenem  Principe  geordnete  Se¬ 
cession  vorbehalten  bleibt,  resp.  wenn  der  Rapport  mit  provinziellen 
Lehrersynoden  und  den  geistlichen  Vertretern  auf  den  gemischten 
ein  wirklich  organisch  geordneter  und  als  solcher  in  der  gesetz- 
gebenden  Instanz  sich  geltend  zu  machen  in  der  Lage  ist. 


§  395. 

Die  allgemeine  Consequenz  der  Synodalverfassung  aus  der 
vorausgesetzten  Yerbindung  von  Gemeinden  zielt  freilich  unzwei- 
felhaft  auf  eine  Zusammensetzung  der  Synoden,  nach  welcher  neben 
dem  Lehramte  das  eigentliche  Gemeindeelement  selbst  auch  aus- 
giebig  vertreten  ist.  Obenan  die  lutherische  Kirche  weiss  von 
bittersten  Erfahrungsfolgen,  dass  in  ihrem  Kreise  von  jeher  so 
wenig  daftir  geschehen  ist,  die  Gemeinden  mit  dem  Interesse  der 
Selbstregierung  und  eignem  Raten  und  Taten  an  den  kirchlichen 
Angelegenheiten  zu  beteiligen.  Die  wenigen,  verkiimmerteu  An- 
sStze  zu  synodaler  Vertretung  und  Regierung  der  Kirche,  die  aus 
der  hlteren  Geschichte  d^r  Lutheraner  vorliegen,  lassen  nur  den 
ausschliesslichen  Sinn  fur  Lehrersynoden,  wie  sie  kurze  Zeit  na- 
mentlich  in  Pommern  bluhten,  erkennen.  Kleine  provinzielle  An- 
fSnge  spaterer  Zeit  (am  Rhein),  stammen  wie  schon  die  altesten, 
grosseren  Teils  unpraktisch  gebliebenen,  Hessischen  Ansatze 
aus  reformierter  Anregung;  bis  endlich  die  Neuzeit  unter  meist 
sehr  bedenklich  veranderten  Voraussetzungen  auch  den  lutherischen 
Landeskirchen  zu  mebreren  Teile  die  Nachfolge  aufgenotigt  hat. 
Die  lutherischen  Freikirchen  sahen  sich  von  vornherein  auf  diese 
Bahn  gewiesen.  —  Was  sonach,  iiberwiegend  reformiertem  Kirchen- 
princip  erwachsen,  in  lutherischen  Kreisen  unberechtigt  genug  be- 
mistraut  und  verurteilt  wurde,  zum  Teil  noch  wird,  hat  insbe- 
sondre  dazu  mitgewirkt,  dass  die  reformierten  Kirchen  sich.  einer 

r.  Zeisohwitz,  System  d.  prakt.  Theologie.  40 
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viel  bewussteren  und  regeren  Anteilname  der  Gemeinden  an  alien 
kirchlichen  Angelegenheiten  zu  erfreuen  haben  als  im  Allgemeinen 
die  lutheriscbe  Kirche  (§.  60).  Dennoch  ist,  abgesehen  von  einzelnen 
kleineren  Religionsgemeinschaften  bei  immerhin  noch  unentspre- 
cbenden  Erscheinungen  vor  der  Reformation,  erst  der  letzteren 
und  obenan  Luther  selbst  die  vollbewusste  Betonung  des  Ge- 
meinderechtes  an  der  Kirchenregierung  und  -Verwaltung  zu  dan- 
ken,  ein  Grundsatz,  der  freilich  in  der  Synodalpraxis  erst  seine 
voile  Lebensf&higkeit  und  -Wirklichkeit  bewahren  kann.  Zu  die- 
ser  Consequenz  gedieh  die  altere  lutherische  Kirchenpraxis  nie ; 
wahrend  sich  die  Synodalpraxis  in  grossartigster  Wirksamkeit 
und  langster  Dauer  bei  den  Reformierten,  obenan  in  Frankreich, 
betatigt  hat. 


§  396. 

Im  Princip  entscheidet  fiir  diese  synodale  Gemeindever- 
tretung  die  einfache  Tatsache,  nicht  nur  dass  die  Gemeinden  der 
Natur  der  Sache  nach  das  Gros  der  Kirche  iiberhaupt  bilden, 
sondern  dass  alles  Kirchenleben  seinem  Wesen  nach  Gemeinde- 
leben  ist,  an  dem  als  Christen  auch  alle  Amtsdiener  an  sich  par- 
ticipieren.  Alles  Erbauungsleben ,  alles  cultische  Gemeinschafts- 
und  Sacrificialleben  (§  207),  alle  Heiligung  des  biirgerlichen  Be- 
rufs-  und  Hauslebens,  alle  Betatigung  christlicher  Liebe  in  Opfer 
und  Diakonie,  alle  Aufbringung  endlich  der  kirchlichen  Bediirf- 
nisse,  soweit  nicht  alte  Stiftungen  bisher  solche  Rticksichten  in 
den  bestehenden  Kirchen  zum  Teil  ausser  Frage  stellten  — : 
Alles  Kirchenleben  mit  einem  Worte  ist  dem  Wesen  und  der 
Natur  der  Sache  nach  Gemeindeangelegenheit  und  -Leben.  Und 
wenn  z.  B.  bei  der  Verwaltung  eines  vorhandenen  Kirchge- 
meindevermogens  die  Concurrenz  und  Respicienz  der  Gemeinde 
und  die  selbstandige  Vertretung  ihrer  Rechte  dabei  ausser  aller 
Frage  steht,  mit  welchem  Schein  des  Rechtes  und  praktischer 
Einsicht  will  dann  in  den  ungleich  hoheren  Interessen  des  Ge- 
meindelebens  Stimme  und  Anteil  an  der  Ordnung  und  Gestaltung 
desselben  denen  versagt  werden,  die  auch  fiir  dieses  schlechthin 
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in  der  Lage  des  geistigen  Besitz-  und  Eigentlimerrechtes  sich  be- 
finden?  —  Nicht  minder  unnattirlich  freilich  ware  es,  diese  Con- 
sequenz  dahin  auszudehnen,  dass  in  Gemeindeangelegenheiten  den 
Gemeindevertretern  mit  Ausschluss  der  Amtsvertreter  Stimme  und 
Entscbeidung  zugehorte,  oder  bei  synodalem  Regimente  die  letzte- 
ren  neben  jenen  nur  in  verschwindender  Minderheit  vertreten  sein 
sollten.  Wie  jeder  Amtsdiener  selbst  zugleich  auch  Gemeindeglied 
ist  und  als  solches  sich  ftihlen  soli  und  muss,  so  gehSrt  es  viel- 
mehr  principiell  zum  Begriff  der  Christen-  und  Kircbgemeinde, 
Amt  und  Gemeinde  in  eins  und  nur  in  solcher  Vereinigung  ein 
Ganzes  zu  sein.  Ein  Zeichen  innerer  Auflosung  ware  es,  wie  es 
nur  als  Folge  individueller  Misverhaltnisse  oder  als  traditionelle 
Entwertung  des  Hirtenamtes  durch  die  Hirten  selbst  auch 
factisch  denkbar  und  zu  beobachten  ist,  wenn  Gemeinden  ihre 
eignen  Interessen  nicht  am  besten  durch  ihre  Hirten  gewahrt 
wiissten  und  ihrerseits  selbst  ohne  deren  Rat  und  Leitung  raten 
und  taten  mochten.  Damit  liesse  sich  auch  fur  die  gemischten 
Synoden  vom  rein  praktischem  Standpunkt  her  vielmehr  die  Pra- 
valenz  des  geistlichen  Amtes  mit  bestem  Fug  befiirworten ,  und 
muss  die  dagegen  sich  auflehnende  »offentliche  Meinung«  der 
Gegenwart  als  ein  Symptom  mangelnder  kirchlicher  Einsicht  und 
beklagenswerten  Mistrauens  bezeichnet  werden ,  das ,  soweit  ge- 
schichtlich  verschuldet,  denen  nicht  aufgebiirdet  werden  kann,  die 
das  Amt  nur  als  Hirtenamt  betonen  und  vertreten.  Andererseits 
wird  nicht  verkannt  werden  dtirfen ,  dass  trotz  des  dabei  berech- 
tigten  Zweifels  an  praktischer  Heilsamkeit  und  organischer  Durch- 
fiihrung,  eine  Selbstverwaltung  der  Kirche  durch  gemischte  Sy¬ 
noden  auch  bei  iiberwiegender  Yertretung  des  Laienelementes 
schlechthin  principwidrig  an  sich  nicht  zu  nennen  ist.  Bei  Er- 
haltung  lebendigen  Glaubenstandes  hat  dergleichen  in  Notzeiten 
vielmehr  tatsachlich  zur  Erhaltung  ganzer  Kirchengemeinschaften 
gedient.  Wo  dann  Seitens  der  Amtsdiener  dem  Factum  solcher 
Verfassungsinstitutionen  gegeniiber  statt  bloser  Proteste  und  Riick- 
haltung  ein  weise  gewinnendes  Verhalten  beobachtet  wird ,  kann 
selbst  bei  ursprtinglich  vorwiegendem  Geiste  kirchlicher  Entfrem- 

dung  die  praktische  Wirkung  kaum  ausbleiben ,  dass  auch  eine 
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kleine  Minoritat  treuer  Hirten  sich  allmahlich  den  allgemeineren 
Eindruck  wahrsten  Wohlmeinens  und  besseren  VerstSndnisses  wie- 
dergewinnt  und  einen  letztlich  bestimmenden  Einfluss  sichert. 
Wahrer  Glaubenssinn  und  warm  betatigte  Liebe  bewahren  auch 
alien  verfehlten  Yerfassungsformen  gegeniiber  die  hohere  Geisteskraft 
dessen,  was  in  Wahrheit  Gemeindesinn  und  -Leben  heissen  muss. 


§  397. 

Friiber  schon  anzudeutende  Gefahren  eines  einseitigen  In- 
teresses  an  Gemeindevertretung  in  centralisierter  Verfassungstatig- 
keit  (§  298),  weisen  vielmehr  darauf  zurlick,  wie  was  Kirchenver- 
fassung  auch  auf  dem  Boden  der  Einzelgemeinde  heisst  (§.  385) 
mit  der  hoheren  Yorliebe  und  Weisheit  anzubauen  ist,  weil  je 
naher  der  Basis  des  eigensten  Kircbenlebens  die  wahrhaft  prakti- 
schen  Bedtirfnisse  am  klarsten  und  unmittelbarsten  empfunden  wer- 
den  und  die  Notwendigkeit  des  einmiitigen  Zusammenwirkens  von 
Hirte  und  Heerde  am  einfachsten  bewusst  bleibt.  Eine  geordnete 
und  praktisch  heilsame  synodal e  Vertretung  ganzer  kirchlieher 
Korperschaften  ist  oknehin  nicht  anders  denkbar,  als  wenn  die 
allgemeinen  Synoden  sich  aus  solchen  zusammensetzen,  die  in  en- 
geren  Kreisen  der  Gemeindevertretung  und  -Verwaltung  bereits 
Erfahrung  gesammelt  und  personlich  sich  bewahrt  •  haben.  Die 
Praxis  in  dem  annahernd  ideal  ausgebildeten  Synodalleben  der 
reformierten  Kirche  Frankreichs  bewahrte  lange  Zeiten  eine  noch 
viel  bestimmtere  Exclusivitat  in  dieser  Hinsicht.  Im  Allgemeinen 
aber  griindet  darin  die  altbewahrte  Anschauung  und  Erfahr-ung, 
dass  »Synodal«-  und  »Presbyterial«-Verfassung  in  sich  dem  Wesen 
nach  Eines  sind  und  einander  gegenseitig  fordern  und  bedingen. 
Wie  Verschiedenes  freilich  dabei  mit  Einem  Namen  sich  decken 
kann,  zeigt  sich  vor  Allem,  sobald  Bedeutung  und  Aufgabe  des 
Presbyteriums  der  Einzelgemeinde  sch&rfer  in’s  Auge  gefasst 
wird.  —  Als  Einseitigkeit  auch  im  Hinblick  auf  das  apostolische 
Vorbild  muss  es  zunachst  gelten,  wenn  als  eigentliches  Gemeinde- 
amt  die  »Diakonie«  im  specifischen  Sinne  nicht  eine  ebenso 
selbstSndige  Auspragung  findet  wie  die  Interessen  der  Aufsicht, 
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der  Mitwirkung  zur  Disciplin  und  der  Gemeindevertretung  irn  be- 
sondren  Sinne.  Gerade  zum  Behufe  und  Ausdrucke  allseitiger 
Interessenvertretung  auch  auf  den  Synoden  hat  es  seinen  hoheren 
Wert,  wenn  in  den  Gemeinden  selbst  schon  diese  Functionen  in 
gesonderten  Amtsdiensten  klar  unterschieden  werden.  Das  oko- 
nomische  Moment  der  Kirchenverwaltung  ftir’s  Ganze  wie  fttr’s 
Einzelne  wird  nacb  kirchlicher  Auffassung  und  Redeweise  nicht 
nur  tiberhaupt  unter  die  Diakonie  zu  rubricieren  sein ,  sondern 
von  solcher  Auffassung  her  nicht  unwichtige  Impulse  ftir  Sinn 
und  Geist  der  Behandlung  empfangen.  Obenan  aber  in  den  Ein- 
zelgemeinden  wird  durch  ein  solches  Nebeneinander-  resp.  durch 
das  Zusammenwirken  zweier  solcher  Collegien  von  Gemeindever- 
tretern  die  der  presbyterialen  ftir  sich  leicht  anhaftende  Gefahr 
der  Einseitigkeit  oder  falschen  Anmassung  am  einfachsten  paraly- 
siert.  Wolgeordnete  Landeskirchen  der  Neuzeit  wie  die  evan- 
gelische  in  Bayern  u.  a.  bieten  wenigstens  in  der  localen  Ge¬ 
meindevertretung  dem  Grundgedanken  nach  diese  Duplicit&t ;  wtih- 
rend  die  tilteren  lutherischen  Traditionen  von  den  besseren  ersten 
Impulsen  der  Reformation  nichts  als  eine  mechanisch  und  mehr 
oder  minder  btireaukratisch  geordnete  Vermogensverwaltung  iibrig 
behalten  hatten;  die  Kreise  aber  in  der  lutherischen  Kirche,  die 
frtihere  Anstitze  zur  Bildung  von  Presbyterien  zeigen ,  dies  nach 
reformiertem  Yorbild  und  unter  entsprechendem  Einfluss  ftir  ktir- 
zere  Zeit  und  einseitige  Zwecke  versuchten  oder  auch  nur  projec- 
tierten. 

§  398. 

Die  durchgreifendste  Diflferenz  in  der  Auffassung  des  presby¬ 
terialen  Gemeindeamtes  besteht  bekanntlich  (§  60)  mit  den  Re- 
formierten,  sofern  diese  dasselbe  wesentlich  tiber  das  geist- 
liche  Amt  stellen ,  dessen  Trtiger  seinerseits  selbst  nur  die  Stelle 
eines  Mitgliedes  des  Consistoire  oder  des  Presbyteriums  einnimmt, 
wenn  auch  eines  bevorzugten.  Die  scheinbare  Gleiche  mit  den 
ersten  apostolischen  Einrichtungen,  die  einzuhalten  wie  eine  legale 
Pflicht  geachtet  wird  (§  62),  verliert  alle  wesentliche  Bedeutung» 
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sobald  der  Einfluss  der  ausserordentlichen  Gaben  auf  die  Anders- 
art  des  Dienstos  am  Worte  in  jener  Zeit  (1.  Cor.  14)  in  Betracht 
gezogen  wird.  Schon  die  Pastoralbriefe  verraten  relativ  ver&n- 
derte  Verbaltnisse  (1  Tim.  5,  17).  Allen  diesen  immer  auf  zeit- 
weisen  Bestand  beschr&nkten  Institutionen  gegeniiber  entscheidet 
aber  vielmehr  die  Schriftlehre  von  Wort  und  Sacrament  sammt 
den*Diensten  an  denselben,  und  dieser  Lehre  correcte  Auffassung 
(§  55  f.).  Nach  Seite  dieser  seiner  hochsten  Dienste  kann  das 
Amt  nicht  unter  der  Gemeinde  und  deren  Disciplin  stehen;  viel¬ 
mehr  weist  das  Bediirfnis  der  letzteren  auf  die  Notwendigkeit 
eines  anderweiten  Oberaufsichtamtes  fiir  Einzelamt  und  fiir  die  Ge¬ 
meinde  hin.  Davon  sp£ter.  —  Dem  Presbyterium  der  Einzelge- 
meinde  muss  der  Amtsdiener  vorgeordnet  und  dieses  zu  ihm  in 
der  Stellung  von  ihm  untergebenen  Gemeindegehilfen  und  Mit- 
arbeitern  stehen,  ganz  wie  die  Gemeindediakonen  auch.  In  der 
weiteren  Yerantwortlichkeit  des  Geistlichen  nach  oben,  auch  vor 
den  Synoden,  in  denen  die  Gemeindevertreter  nach  Sitz  und  Stimme 
mit  den  Geistlichen  concurrieren,  liegt  geniigender  Schutz  vor 
eventuellem  Misbrauch  der  PrSvalenz  des  Geistlichen  gegeniiber 
dem  Presbyterium.  Wie  dieses  Rangverh&ltnis  aber  einfach  durch 
die  geistige  und  theologische  Pr&valenz  tatsachlich  empfohlen  ist, 
ganz  abgesehen  noch  von  der  Wiirde  der  Gnadenmittelverwalt.ung 
und  des  Hirtenamtes,  so  fordert  andererseits  die  regimentliche 
Weisheit  eine  solche  Einrichtung  der  Yerfassungsformen ,  dass 
nicht  durch  diese  selbst  der  Geist  der  Ambition,  des  Rivalisierens 
und  bemistrauender  Controls  bei  den  Gemeindegliedern  gefordert 
wird.  Gemeinde  und  Hirte  sollen  sich  nicht  gegeniiberstehen, 
sondern  nach  richtiger  Wertung  der  Kraft  und  des  Dienstbeitrags 
je  mit  einander  und  fiir  einander  arbeiten.  Im  Leben  erreicht 
das  freilich  nur  der  Geistliche,  der  auch  seinerseits  nicht  herrschen 
will  (1  Pr.  5,  3);  sondern  tatsachlich  beweist,  dass  all  sein  Amt 
Dienst  ist,  Gottes  zwar,  aber  an  der  Gemeinde  und  fiir  sie.  Dies 
selber  nur  soli  ihm  die  Yerfassung  nicht  erschweren,  sofern  sie 
die  Gemeindevertreter  zur  Arroganz  sollicitiert.  Am  TStigkeits- 
kreis  der  Presbyteren  hangt  daher  Alles.  Der  Natur  der  Sache 
nach  muss  die  Einzelgemeinde  das  Gebiet  dafiir  sein,  auf  dem 
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das  nattirliche  Uebergewicht  des  Pfarramtes  ohnehin  viel  klarer 
vorliegt  und  ein  weiser  Hirte  leicht  die  GemUter  aufs  unmittelbar 
Praktische  gerichtet  erhalten  kann.  Ehrgeiz  und  theoretischer 
Geist  gewinnen  erst  Boden,  wo  die  Auffassung  seines  Amtes  den 
Gemeindevertreter  versucht,  sich  obenan  ftir  die  Vertretung  der 
Gemeinde  nacb  aussen,  insbesondre  in  Concurrenz  mit  den  hohe- 
ren  Regimentsinstanzen  bestellt  zu  glauben. 

§  399. 

Bei  ricbtiger  Teilung  der  Aufgaben  wird  man  ftir  den  Tatig- 
keitskreis  der  Gemeindediakonie  obenan  die  ftirs  unmittelbar 
Praktische  begabten  und  eifrigen  Manner,  ftir  den  Presbyterat 
dem  Wortbegriffe  selbst  entsprechend  tiberwiegend  die  wtirdigsten 
unter  den  Hausvatern  wahlen;  wahrend  es  der  Idee  rein  kirch- 
licher  Yoraussetzungen  widerspricht,  wenn  in  dem  einen  oder  dem 
andren  Collegium  Magistratspersonen  und  btirgerlichen  Beamten 
als  solchen  ohne  Gemeindewahl  Stellung  angewiesen  werden  will. 
Der  im  Einzelnen  notwendige  Austausch  mit  btirgerlichen  Colle- 
gien  ist  von  dieser  Personalfrage  ganz  unabhangig;  die  Ordnung 
des  Verhaltnisses  aber  letztlich  von  dem  Gesammtverhaltnis  der 
Einzelkirche  zum  Staate  bedingt,  und  als  solches  zu  wtirdigen. 
Auf  dem  Boden  der  Einzelgemeinde  wirken  nur  die  Consequenzen 
dieses  Verhaltnisses  am  praktischsten  und  drastischsten.  —  Wenn 
alle  Aufgaben  der  aussern  Ftirsorge  der  Diakonie  ftir  sich  zuge- 
wiesen  werden  konnen,  beschrankt  sich  der  Dienst  der  Presbyteren 
an  der  eignen  Gemeinde  um  so  mehr  auf  die  Hilfe  in  der  Seel- 
sorge  und  Disciplin,  wobei  das  Pfarramt  deren  unerlasslich  be- 
darf  (§  364).  Das  sind  Aufgaben,  die  von  selbst  geistlichen 
Ernst  voraussetzen,  dazu  erziehen,  und  ohne  entsprechend  beglei- 
tenden  Sinn  tiberhaupt  nicht  ausftihrbar  sind.  Je  weniger  in 
Wirklicbkeit  der  moderne  Presbyterat  von  dergleichen  Aufgaben 
weiss  oder  Notiz  nimmt,  desto  mehr  droht  btireaukratisches  Collegial- 
bewusstsein  oder  Parteigeist  aus  einseitiger  Richtung  auf  Kirchen- 
politik.  Aufsicht  auf  die  allgemeine  Sittlichkeit  und  Gesittung 
der  Gemeinde,  namentlich  auch  in  ihren  offentlichen  Vergntigun- 
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gen  und  an  deren  Statten,  Unterstiitzung  des  Pfarrer8  im  Haus- 
nnd  Kranken’xesucb,  Concurrenz  bei  der  Schul-  und  Confirmanden- 
pflege,  specielle  Aufgaben  bei  Amtserledigung  und  Neubesetzung 
(s.  u.)  und  diesen  Aufgaben  entsprechender  Anteil  auch  an  Cul- 
tushandlungen  (vgl.  §§  226,  228)  sind  neben  der  oben  eingehen- 
der  besprochenen  Mitwirkung  beim  Vollzug  der  kirchl.  Disciplin 
die  Hauptaufgaben  von  Gemeindepresbyteren  bei  organischer  und 
kirchlich  principieller  Gestaltung  ihres  Sonderamtes.  Ganz  in 
diesem  Sinne  forderten  auch  die  Wittenberger  Reformatoren  der- 
artige  Institutionen,  aber  ohne  iiber  einzelne  Versuche  hinaus 
zu  kotnmen;  eben  dazu  dienten  und  dienen  noch  die  Presbyter 
in  den  reforraierten  Kirchen  strengerer  Praxis;  am  vollendetsten 
aber  batten  die  Bohmischen  Bi’tider  ihr  Gemeindeleben  in  dieser 
Hinsicht  organisiert,  nur  mit  einer  sonst  traditionslosen  Herbei- 
ziehung  von  weiblichen  Aufseherinnen  und  Pflegerinnen,  wie  bei 
der  erneuerten  Briidergemeinde  diese  Praxis  noeh  im  Leben  be- 
steht,  nicht  ohne  Ruhm  der  Bewahrung  trotz  der  gesteigerten 
Nebenstellung  des  geistlichen  Amtes. 

§  400. 

Eine  ganze  Reihe  der  vorgenannten  Aufgaben,  namentlich 
aber  die  Armen  -  neben  der  Krankenpflege  wiirden  mannigfachen 
Austausch  und  entsprechendes  Zusammenwirken  zwischen  den  bei- 
den  Gemeindecollegien  unumgSnglich  machen.  Ohne  dieses  ware 
auch  von  dem  riickwirkenden  Segen  (§  398)  fur  die  gegenseitige 
Wiirdigung  der  eignen  wie  der  pfarrlichen  Amtsaufgabe  nicht  viel 
zu  hoffen.  Zwischenhinein  sollte  daher  immer  wieder  ein  geord- 
neter  Zusammentritt  beider  Collegien  vorgesehen  sein,  wie  der  bei- 
den  vorstehende  Pfarrer  beider  Beziehungen  im  Allgemeinen  ver- 
mittelt  und  daher  stets  in  der  Lage  ist  auch  ein  ausserordent- 
liches  Zusammentreten  zu  veranlassen.  Je  nach  der  PrSvalenz 
des  Gebietes  wird  sich  in  den  vereinigten  Versammlungen  auch 
der  Anteil  am  Stimmrechte  leicht  ordnen  lassen;  abgesehen  von 
der  Aufgabe  (s.  u,),  iiberhaupt  alle  solche  Beratungen  moglichst 
frei  vom  btireaukratischen  Formengeist  zu  erhalten.  Ueberall  wo 
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es  sich  um  Gesammtvertretung  der  Gemeinde  handelt,  bei  offent- 
lichen  Zuchtacten  (§  367),  wie  namentlich  bei  Erledigung  und 
Bestellung  des  Lehramtes,  am  besten  wol  auch  bei  Wahl  fur  die 
Gemeindeamter,  wirken  beide  Collegien  gemeinsam ;  ftir  die  syno- 
dale  Vertretung  nur  wie  fiir  die  Aufgaben  der  Einzelgemeinde 
mit  gesonderter  Bestellung  von  Vertretern  nach  den  gesonderten 
Gebieten.  Ware  die  Schulpflege  sehlechthin  Saehe  der  Kirch- 
gemeinde,  so  fiele  sie  zum  grossen  Teile  ebenfalls  in  das  Bereich 
der  vereinten  Collegialtatigkeit.  Bei  dem  Anrechte  das  der  btir- 
gerlichen  Verwaltung  und  Gemeinde  an  die  Schule  nicht  zu  be- 
streiten  ist  (§  187),  sollte  wenigstens  ftir  die  Wahl  des  loealen 
Schulvorstandes  eine  entsprechende  Concurrenz  dieser  kirchlichen 
Gemeindecollegien  gewahrt  sein.  Die  weiteren  Fragen  tiber  das 
Zusam  men  wirken  solcher  Gemeindecollegien  in  ganzen  Diocesen 
wie  andererseits  die  Stellung  derselben  zu  den  in  jeder  Einzelge¬ 
meinde  dringend  zu  empfehlenden  allgemeinen  Versammlungen  der 
Gemeinde  bleibt  spaterer  Besprechung  vorbehalten. 


§  401. 

Als  neue  Seite  des  Verfassungslebens  der  Kirche  tritt  viel- 
mehr  mit  dem  schon  gelegentlich  bertihrten  (§  398)  Bedtirfnisse 
einer  Oberaufsicht  fiir  das  Lehramt,  wie  fiir  die  Einzelgemeinden 
mit  ihren  Collegien,  die  Superintendenz  in  den  Gesichtskreis. 
In  den  apostolischen  Gemeinden  vertraten  diese  Seite  naturge- 
mas  die  Apostel  selbst  (§  393)  sammt  ihren  jeweiligen  Delegaten. 
Dabei  sollte  man  sich  nicht  gegen  die  Tatsache  verschliessen,  dass 
schon  um  das  Ende  der  apostolischen  Wirksamkeit  erste  Spuren 
eines  den  Presbyterat  iiberragenden  personlichen  Episkopates  sich 
zeigen,  der  in  der  nachapostolischen  Kirche  alsbald  wie  zur  zu- 
sammenfassenden  Spitze  aller  iibrigen  Kirchenamter  so  zur  speci- 
fischen  Reprasentation  der  Kircheneinheit  erwachst  und  sich  nach 
ausgebildet  Romischem  Begriffe  zur  specifischen  Erbschaft  und 
der  Kirche  bleibend  gegenwartigen  Tradition  des  Apostolates 
(§  50)  entwickelt  hat.  Alle  Consequenzen  und  Misbrauche  des 
die  Rechte  der  Gemeinde  wie  des  Gnadenmittelamtes  selbst  be- 
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eintrachtigenden  und  zu  kirchcnfremden  Anspriichen  weltlicher 
Herrschaft  zugleich  versuchenden  Traditionen  der  RSmischen  Hie¬ 
rarchic  waren  damit  eroffnet  und  vollendeten  sich  in  der  monar- 
chischen  Papstherrschaft  mit  ftirstliehem  Souveranitats-  und  apo- 
stolisehem  Unfehlbarkeitsansprnche.  Der  Protest  der  Reformation 
dagegen  war  mit  Recht  ein  ungeteilter,  setzte  sich  aber  zugleich 
in  der  genuin  reformierten  Tradition  als  principielle  Verwahrung 
gegen  al-le  episkopale  Verfassung  tiberhaupt  durch,  bis  zu  einer 
namentlich  in  der  franzosisch-reformierten  Kirche  besonders  hart- 
n&ckig  festgehaltenen  Aversion  auch  gegen  jede  Superintendur  als 
pfarramtliche  Oberaufsicht.  Geschichtlich  darf  die  Einseitigkeit 
dieses  Gegensatzes  — ,  weniger  freilich  durch  die  Englisch-bischof- 
liche  Kirche  mit  ihren  schwer  discreditierenden  reformatorischen 
Anfftngen  —  aber  um  so  vollwichtiger  durch  die  echt  evangelische 
und  lange  in  heilsamster  Wirkung  bewahrte  Fiihrung  des  »Se- 
niorates«  oder  Bischofamtes  bei  den  Bokm.  Briidern  fiir  erwiesen 
gelten,  ganz  abgesehen  von  den  reineren  Anf&ngen  der  ersten 
nachapostolischen  Zeit,  der  hohen  Bewahrung  des  alten  Episko- 
pates  in  den  Verfolgungszeiten  der  christlichen  Kirche,  —  endlich 
auch  von  der  edleren  Representation  des  Bischofamtes  in  der 
Romischen  Kirche  selbst  abgesehen ,  wie  solche  sich  unter  alien 
MisbrSuchen  zu  aller  Zeit  unverkennbar  erhalten  hat.  Nament¬ 
lich  der  letztere  Eindruck  erklart  es,  warum  bei  den  lutberischen 
Reformatoren  schon  von  Anfang  herein  kein  principieller  Wider- 
spruch  gegen  diese  Institution,  wachsend  aber  und  besonders  seit 
dem  Augsburger  Reichstag  von  1530  das  Bestreben  zu  beobachten 
ist,  der  neuen  Kirchengriindung  durch  die  Erneurung  des  Episko- 
pates  einen  der  alten  Kirche  analogen  verfassungsmkssigen  Halt 
und  ein  Gegengewicht  gegen  den  inzvvischen  schon  eingeburgerten 
Einfiuss  der  weltlichen  Ftirstenmacht  gegeben  zu  sehen.  Was  die 
Geschichte  von  tatsachlichen  Erfolgen  dieses  Strebens  auf  lutheri- 
schem  Kirchengebiet  aufzuweisen  hat,  blieben  jedoch  nur  ephe- 
mere  Erscheinungen ;  w&hrend  was  lkngere  Dauer  bewahrt  hat, 
wie  obenan  der  Episkopat  in  den  scandinavischen  Kirchen,  mehr 
oder  minder  als  rein  staatskirchliche  Institution  zu  wiirdigen  ist, 
neuere  Erscheinungen  der  Art  endlich,  wie  in  Preussen  u.  a. 
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wenig  mehr  als  titulare  Bedeutung  haben ,  nicbt  ohne  katholisie- 
rende  Aspirationen.  . 


§  402. 

Der  Grundgedanke  wirkte  dennocb  praktisck  fort  in  dem  der 
lutkerischen  Kircbe  so  gut  wie  allgemein  eignenden  geistlichen 
Superintendentenamte,  mit  der  relativ  seltneren  Steigerung  zur 
Generalsuperintendur :  Aemter,  die  wol  auch  vereinzelt  mit  einer 
der  bischoflichen  angenaherten  Aratsbefugnis  ausgestattet  war¬ 
den,  wie  in  den  Slteren  Hessiscben  Kirehenordnungen.  Die 
Idee  dieser  Institution  bleibt  das  Haupts&chliebe  fiir  die  Theorie 
der  Verfassung.  Der  in  der  lutherischen  Kircbe  confessionell  ge- 
wordne  Begrilf  von  den  Gnadenmitteln  und  ihrer  Waltung  als 
dem  wesentlichsten  Factor  geistlicher  Amtsfiihrung  entscheidet 
bei  dem  Lutberaner  fiir  eine  durcb  geistlicbe  Amtsinhaberscbaft 
charakterisierte  Oberaufsicht.  In  der  Tat  sollte  daher  zugleich 
als  wesentliche  Bedingung  festgehalten  werden,  was  im  Princip 
sogar  fiir  den  Romischen  Episkopat  feststebt,  dass  jeder  geistlicbe 
Oberaufseher  selbst  aucb  noch  actuell  ein  geistliches  Amt  zu  ver- 
seben  hat,  ein  hochst  wirksamer  Damm  gegen  das  Ueberwuchern 
des  biireaukratischen  Geistes  in  der  Amtsfiihrung  von  »Kirchen- 
raten«  mit  der  ausschliesslichen  Mission  des  Visitations-  und  Auf- 
sichtsamtes.  War  daneben  an  seinem  Orte  (§  394)  schon  des  Wer- 
tes  zu  gedenken,  welchen  es  hat,  die  Lehrersynode  selbst  auch  bei 
der  Respicienz  und  Disciplinierung  ihres  eignen  Standes  zu  be- 
teiligen,  so  bafteten  doch  dieser  Instanz,  soweit  sie  als  General- 
synode  des  Lehrstandes  in  Frage  genommen  wiirde,  die  Mangel 
aller  Centralisierung  des  Verfahrens  an;  soweit  sie  aber  als  Dio- 
cesanvereinigung  in  Betracbt  kommt,  konnten  ihr  ohnehin  nur 
vorbereitende  Massnamen  zugewiesen  werden,  nacb  welcher  Seite 
fiir  sicb  der  oben  angedeutete  Wert  der  Concurrenz  dieses  Fac¬ 
tors  ohnehin  unbezweifelt  bleiben  wird.  Aber  wie  immer  wirk- 
sam  kann  dieser  Factor  nacb  Seite  seiner  actuellen  Wirkungs- 
fahigkeit  docb  nur  als  zeitlich  intermittierender  in  Frage  kommen, 
wahrend  das  Pfarramt  fiir  seine  fortgehende  Tatigkeit  der  Cor- 
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respondenz  mit  einer  oberleitenden  Instanz  nicht  entbehren  kann, 
die  ^llzeit  in  der  Lage  ist  aueh  unmittelbare  Respicienz  zu  tiben, 
resp.  Weisung  und  Beratung  zu  gewahren.  Dazu  kommt  der  be- 
sondre  Wert,  den  eine  personlich  betatigte  Oberbirtenfunction, 
wenn  sie  recht  geiibt  wird,  vor  jeder  collegial  t&tigen  Oberinstanz 
dieser  Art  hat,  wie  von  neutralstem  Standpunkte  noch  in  der 
Neuzeit  anerkannt  worden.  Das  behalt  sein  Recht  nicht  nur  im 
Vergleich  mit  dem  bis  in  untere  Instanzen  durchgefiihrten  Colle- 
gialismus  der  Consistorialverfassung,  sondern  selbst  gegenuber 
synodaler  Zusammenfassung  des  Lehrstandes,  soweit  diese  als  ein- 
zige  Instanz  dafiir  ins  Auge  gefasst  werden  wollte. 

§  403. 

Ein  ubersehbarer,  fleissige  Visitation  nnd  regen  fortgesetzten 
Rapport  moglich  machender  Sprengel  ist  fur  die  Wirksamkeit 
solcher  personlicher  Oberleitung  unerlassliche  Voraussetzung.  Nur 
bei  actueller  Filhlung  behalt  das  personliche  Regiment  seinen  be- 
sondren  Wert,  und  nur  wo  auf  diese  Weise  eine  Diocese  in  einem 
Mittelpunkt  zusammengefasst  in  sich  einen  zu  selbst&ndiger  Ord- 
nung  aller  laufenden  Aufgaben  und  Vorkommnisse  des  Amts-  und 
Gemeindelebens  befahigten  Kreis  bildet,  wird  die  Gefahr  des  Viel- 

A 

regierens  und  der  bureaukratischen  Berichtinstanzen  vermieden. 
Anders  wtirde  der  eigentliche  Wert  einer  selbst&ndigen  geist- 
lichen  Superintendur  sofort  wieder  in  Frage  geraten.  Wird  diese 
Stelle  zur  reinen  Mittelinstanz  und  zum  Brieftragerposten  zwi- 
schen  Pfarramt  und  Consistorium ,  so  resultiert  dabei  neben  der 
Verweitlaufigung  des  Geschaftsganges  der  Verlust  der  ausschliess- 
lichen  Vertrauenstellung  fiir  die  Diocese,  und  fur  die  Inhaber 
selbst  die  Neigung,  sich  nicht  sowol  als  oberster  Vertreter  und 
Mittelpunkt  der  ihnen  anvertrauten  Gemeindecomplexe ,  als  die- 
sen  gegenuber  wie  Organ  der  hoheren  Regimentsinstanz  zu  ge- 
rieren  mit  nachster  Anwartschaft  auf  eignes  Aufrficken  in  die 
hohere  Staffel  kirchlicher  Wurden.  Soweit  man  die  Aufgaben 
der  Verfassung  und  des  Regimentes  zunSchst  als  nur  ftir  die 
Kirche  selbst  in  Frage  kommende  und  aus  ihr  fiir  sich  zu  er- 
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zeugende  ins  Auge  fasst,  fallt  die  Idee  eines  Instanzenzuges  von 
Wtirden  von  selbst  dahin  gegeniiber  der  Vorstellung  von  einer 
Mannigfaltigkeit  der  Dienste;  aber  diese  selbst  auch  wieder'  ver- 
einfacben  sicb  sofort  nach  dem  doppelten  Gesichtspunct  der  univer- 
salen  und  der  Specialleitung,  woneben  etwa  noch  als  begleiten- 
des  Moment  der  weitere  und  wesentlich  parallele  Unterschied 
von  Kircbenvertretung  nach  aussen  und  innerhalb  ihrer  selbst  in 
Frage  kommt.  Neben  dem  engsten  Kreise  um  die  Einzelgemeinde 
herum  (s.  u.)  gentigt  bei  richtig  und  einfach  gestalteter  Univer- 
salzusammenfassung  als  weiteres  zur  Selbstregierung  im  Laufen- 
den  ganz  selbst&ndig  befahigtes  Specialgebiet  die  Diocese,  mit 
ihrem  geistlichen  Oberhaupte,  und  —  was  dann  selbstverstand- 
lich  mit  einbedungen  ist  —  an  dessen  Seite  eine  Diocesanver- 
tretung  des  Lehrstandes  wie  der  Gemeinde.  Ganz  dem  ursprung- 
licben  und  allmahlichen  Aufbau  altkirchlicher  Yerfassung  ent- 
sprache  diese  Einrichtuug,  wie  sie  sich  durch  Einfachheit  und 
Natiirlicbkeit  von  selbst  empfiehlt.  Gegen  die  Befiirchtung  aber 
dass  daraus  wie  in  der  alten  Kirche  eine  neue  episkopale  Selbst- 
herrlichkeit  der  Superintendenten  erwachsen  werde,  gibt  es  ein 
durchgreifendes  Mittel,  das  die  alte  Kirche,  obgleich  auch  ihr  ur- 
spriinglich  eigen,  nur  zu  bald  vergass.  Es  bedarf  nur,  dass  die 
Korperschaft  der  Lehrer  sich  selbstandig  ihr  Oberhaupt  gibt  — 
durch  Wnhl  Seitens  des  diocesanen  Lehrkorpers  wenn  auch  nicht 
notwendig  aus  diesem.  Dabei  bljebe  immer  noch  fur  Amtsfuhr- 
ung  wie  Wahl  die  obere  Respicienz  der  Generalsynode.  —  Wie 
die  Beratungen  der  letzteren  naturgemass  auf  diocesanem  Wege 
vorbereitet  sein  wollen,  so  ware  fiir  letzte  Spruchreife  von  Lehr- 
und  Lehrstandsfragen  wie  von  Angelegenheiten  der  Regierung 
und  oberen  Verwaltung  der  Kirche  das  vereinigte  Collegium  der 
Superintendenten  eine  nachstgelegte  Instanz.  Was  die  Kirche  an 
standigec  Behorden  weiter  notig  haben  soil,  ist  bei  einfacher  Auf- 
fassung  der  Aufgaben  schwer  erfindlich. 
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§  404. 

Bei  principiell  durchgeftihrter  Synodalverfassung  namlich  kann 
darliber  kein  Zweifel  walten ,  dass  die  Generalsynode  selbst  als 
die  letzte  Instanz  gesetzgebender  und  decisiver  Regierungsgewalt 
anzusehen  ist.  Consistorialverfassung  im  lutherischen  Sinne  (s.  u.) 
und  Synodalverfassung  schliessen  principiell  betrachtet  einander 
aus;  w&brend  das  synodale  und  das  episkopale  System  sich  sebr 
wol  mit  einander  vertragen.  Wenn  man  dennocb  dem  consisto- 
rialen  Landeskirchenbau  Synoden  eingefiigt  hat,  so  ist  dies  tiber- 
haupt  nur  als  accessorische  Concession,  obenan  in  Parallele  zur 
politisch-constitutionellen  Reprasentationsform ,  zu  Stande  gekom- 
men,  und  wird  seinen  innren  Widerspruch  allzeit  in  einem  dem 
letztren  Verhaltnis  entsprechenden  Antagonismus,  speciell  aber  in 
der  tatsachlichen  Consequenz  verraten,  dass  entweder  die  Landes- 
consistorien,  obgleich  mit  dem  nativen  Anspruch,  die  actuell  re- 
gierende  selbst&ndige  Oberbehorde  zu  sein,  factisch  zu  einem 
Spruchcollegium  oder  einer  ausfiibrenden  Yerwaltungsinstanz  her- 
abgedrttckt,  oder  dass  umgekehrt  Seitens  dieser  alteren  Regierungs- 
instanzen  versucht  wird,  die  Synode,  der  ihrerseits  stets  die  In¬ 
tention  innewohnen  wird,  als  gesetzgebende  Instanz  zu  wirken, 
innerhalb  der  Schranke  einer  rein  beratenden  TStigkeit  zu  er- 
halten.  Wenn  zu  letzterem  Zwecke  fur  sich  eine  Generalsynode 
notig  ware,  muss  es  zweifellos  an  Rat  in  den  oberen  Instanzen 
selbst  bedenklich  mangeln,  mit  den  unteren  Instanzen  aber,  in 
denen  sich  das  unmittelbarste  Kirchenleben  abspielt,  es  an  dem 
notigen  standigen  Rapport  fehlen.  Soweit  dergleichen  auf  dem 
Wege  behordlicher  Berichterstattung  zu  erreichen  ist,  hat  es  daran 
der  alten  Consistorialverwaltung  gewiss  nicht  gefehlt,  und  ist  es 
mehr  als  begreiflich,  dass  die  Manner  dieses  Regierungsprincipes 
die  Synoden  wie  eine  beschwerliche  und  wesentlich  tiberflussige 
Mittelinstanz  behandeln  und  betrachten.  Wenn  aber  bei  solcher 
Verquickung  zweier  sich  urspriinglich  fremder  Yerfassungsysteme 
etwa  auch  uoch  die  Aufstellung  eines  standigen  Synodalausschus- 
ses  neben  dem  Landesconsistorium  verlangt  wird,  so  liegt  es  dop- 
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pelt  nahe,  dass  dagegen  als  gegen  eine  miissige  Yermehrung  der 
Behorden  resp.  als  gegen  eine  permanente  Controlinstanz  gestei- 
gerte  Proteste  sich  erheben.  —  Je  weniger  andererseits  eine 
synodale  Korperschaft  von  dem  Ernst  des  Bewusstseins  hochster 
praktischer  Verantwortlicbkeit  beherrscht  wird ,  um  so  bedenk- 
licher  werden  bei  ihr  alle  Gefahren  des  politischen  Parlamenta- 
rismus  sich  steigern,  da  Kirchenfragen  in  solchem  Falle  sowol  zu 
unpraktischem  Theoretisieren  als  zu  fanatisch  gesteigerten  Partei- 
gegensatzen  vor  staatlichen  Angelegenheiten  den  unvergleichbar 
reicheren  Anlass  bieten.  Was  dann  der  in  bestimmten  Zeitr&u- 
men  sich  erneuernde  Wahlkampf  ftir  den  kirchlichen  Hausfrieden 
bedeuten  muss,  ist  unschwer  zu  sagen.  Ein  constitutionelles  Sy¬ 
stem,  fur  die  Staaten  der  Gegenwart  unerlassig,  ist  in  der  Kirche 
ebensowenig  durchzufiihren ,  als  eine  in  ihrem  Wesen  irgendwie 
nativ  begriindete  Lebensform. 


§  405. 

Einer  Generalsynode  muss  ihrer  Idee  nach  das  Recht  der 
Gesetzgebung  und  der  letzten  Appellinstanz  zugestauden  werden. 
Neben  ihr  gibt  es  dann  nur  noch  Executiv-  und  Verwaltungsbe- 
horden.  Reichen  ftir  die  Diocesen  als  letztere  die  oben  bezeichne- 
ten  vollkommen  aus,  so  bedarf  es  ftir  die  Gesammtverwaltung 
mehr  nicht  als  eines  Synodalausschusses,  der  die  unmittelbare  und 
oberste  Executive  der  Synodalbeschliisse  in  den  Intervallen  zwi- 
schen  den  Synoden  fiihrt,  und  daher  gar  nicht  unter  den  Begriff 
einer  standigen  Behorde  fallt.  Eine  Ausnamstellung  kommt  nach 
letztrer  Seite  nur  den  mit  der„allgemeinen  Vermogensverwaltung 
der  Kirche  betrauten  Beam  ten  zu.  —  Principiell  liesse  sich  wol 
auch  gegen  die  Zusammenfassung  des  Ganzen  in  der  Spitze  einer 
Generalsuperintendur  kein  wesentliches  Bedenken  erheben ;  aber 
da  ftir  alle  im  Centrum  zusammenlaufenden  Verwaltungsaufgaben 
ohne  ein  Collegium  von  Raten  und  Mitarbeitern  eine  Kraft 
nicht  wol  ausreichend  ware,  wiirde  dabei  i miner  eine  standige 
Oberbehorde  mit  den  besprochenen  Gefahren  collegialer  und  hie- 
rarchischer  Spitze  mit  gesteigerten  Berichtinstanzen  resultieren 


632 


Die  Lehre  von  der  Verfassung. 


leicht  auch  die  andre  Sorge  eines  Antagonismus  zwischen  monar- 
chischen  und  parlamentarischen  Strebungen  sich  erneuern.  Da- 
gegen  ist  die  Notwendigkeit  einer  obersten  Centralverwaltung 
mit  der  Bestellung  eines  Synodalausschusses  anerkannt  und  ftir 
diese  der  PrSses  der  Synode  der  nSchstgestellte  Mann  der  Ober- 
leitung.  Aber  grade  die  relative  Wandelbarkeit  dieses  Amtes 
und  Collegiums  innerhalb  bestimmter  Zeitdauer  und  die  schlecht- 
hinnige  Verantwortlichkeit  wie  Verwaltungstellung  gegeniiber  der 
Generalsynode  wiirden  Eindruck  und  Anspruch  eines  behorden- 
massigen  und  hierarchischen  Instanzenzuges  aufheben  und  den 
wirksamsten  Schutz  gegen  das  Einreissen  biireaukratischen  Geistes 
in  der  Kircbe  bilden.  Wie  diesem  Synodalausschuss  zugleich  die 
eingehend  letztliche  und  centrale  Yorbereitung  der  neuen  Synode 
zufiele,  so  passten  die  oberen  und  allgemeineren  Aufgaben  der 
Visitation  ganz  auch  zu  dem  GeschSftskreise  dieses  Ausschusses, 
der  als  je  fiir  die  Zwischenzeiten  bestellter  Vertreter  der  Gene¬ 
ralsynode  selbst  zugleich  die  naturgemasse  Oberinstanz  fiir  alle 
Appellationen  bildet. 


§  406. 

Wer  bei  solcher  Wabrung  der  Idee  alleiniger  Regierungsge- 
walt  der  Synode  die  hohere  Gefahr  fiir  Leitung  und  Yerwaltung 
der  Kirche  eben  in  dem  Wecbsel  sieht,  dem  die  obersten  Instan- 
zen  dann  naturgemass  ausgesetzt  sind,  der  wiirde  mit  der  Befiir- 
wortung  einer  stSndigen  Behorde  als  Regierungsspitze  consequen- 
ter  Weise  die  Durehfiihrung  der  Synodalverfassung  iiberhaupt 
verwerfen  und  letztlich  der  in  der  lutherischen  Kirche  herkomm- 
lichen  Consistorialverfassung  als  selbstandiger  Gestaltung 
den  Vorzug  geben  miissen.  Soweit  es  sich  dabei  nur  um  eine 
durchgeflihrte  Collegialregierung  handelte,  bei  der  die  Mischung 
des  geistlichen  und  Laienelementes  in  diesen  Collegien  selbst  ver- 
treten  ware,  fiele  auch  diese  Verfassungsform  noch  schlechthin 
ins  Gebiet  der  Gestaltungen,  die  als  weitrer  Ausbau  der  periphe- 
rischen  Pactoren  von  Amt  und  Gemeinde,  und  ohne  Voraussetzung 
bestiinpater  Nabeverhaltnisse  zu  staatlichen  Factoren  und  Behorden 
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in  Betracht  gezogen  werden  kann.  Was  an  allgemeinen  Bedenken 
dagegen  naheliegt,  braucht  nicht  wiederholt  zu  werden,  und  die 
altere  Anscbauungs-  resp.  Rechtfertigungsweise,  wonach  solche  Be- 
horden  weil  gemischt  selbst  schon  Gemeiudevertretung  seien  und 
Gemeinde  ihrem  Wesen  nach  darstellten,  wird  in  der  Gegenwart 
kaum  noch  Vertreter  finden.  Dagegen  ist  eine  gewisse  Soliditat 
und  Erbweisheit  bei  collegialer  Yerfassung  und  Instanzenordnung 
billiger  Weise  nicht  zu  bestreiten.  —  Nach  historischem  Verstand- 
nis  und  lutherischer  Tradition  speciell  ist  jedoch  das  Consistorium 
uberhaupt  vielmehr  als  eine  aus  kirchlichen  und  staatlichen  Be¬ 
am  ten  gemischte  Behorde  im  Dienste  der  Staatskirche  als  solcher 
anzusehen.  Das  Cousistorium  im  geschichtlich  lutherischen  Sinne 
ist  die  eharakteristische  Behordenform  der  dem  Staate  und  bur- 
gerlichen  Gemeinwesen  verfassungsmassig  eingegliederten  Kirche. 
Damit  aber  verlasst  die  Betrachtung  das  bisher  eingehaltene  Ge- 
biet  derjenigen  Verfassuugsformen,  die  ohno  andre  denn  verglei- 
cheude  Riieksicht  auf  das  factisch  Gewordene  rein  durch  das  Wesen 
und  die  Anlage  der  Kirche  selbst  empfohlen  odor  naturgemass  ge- 
geben,  resp.  aus  denselben  Griindon  widerratlich  erscheinen  konnen. 


Cap.  XXII. 

Die  Verfassungsentwieklung  der  Kirche  in  ihrem  Yer- 
-  haltnisse  zum  Staate  und  bUrgerlichen  Gemeinwesen. 

§  407. 

Em  letztes  Ziel  der  progressiven  Seelsorge  war  es  (§.  332), 
die  social  bUrgerlichen  Lebonsbeziehungon  dor  Gemeindeglieder 
wachsend  selbst  mit  christlichcm  Geiste  zu  durchdringen.  Mittelst 
jener  Lebensverhaltnisse  aber  gehoren  die  Kirchenglioder  an  sich 
der  bUrgerlichen  Gemeinschaft  an.  In  dioser  sind  sic  geboren,  in 
dem  Boden  dieses  Naturlebons  wurzelu  jene  Verhaltnisse  selbst 

auch.  In  ihren  Gliedern  jedenfalls  kann  dahor  die  Kirche  den 
v.  Zezsclx witz,  System  a.  prakt.  Tkeologie.  41 
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Lebenszusamtnenhaug  mit  der  biirgerliehen  Gemeinschaft  nie  ver- 
leugnen  und  auch  darum  in  der  letzteren  fur  sich  nicht  schon 
»Welt«  sehen,  im  Gegensatze  zu  »Kirche.«  Der  Staat  als  Rechts- 
ordnung  der  biirgerliehen  Lebensverhaltnisse  bebauptet  vielmehr 
auch  seinerseits  den  vollberechtigten  Regimentsanspruch  iiber  die 
Kirchenglieder  nach  Seite  der  menschlich  socialen  Beziehungen  der 
letzteren.  Er  hat  das  Recht  eine  Ehegesetzgebung  (§  337), 
schlechthin  von  seinen  Interessen  her  bedingt,  eintreten  zu  lassen ; 
er  ist  berechtigt  die  Schulbildung  seiner  Burger  zu  ordnen  und 
zu  inspicieren  (§  187),  und  vorausgesetzt ,  dass  der  Kirche  die 
voile  Freiheit  gewahrt  sei ,  sich  nach  eigenen  Principien  zu  ver- 
fassen,  bliebe  immer  noch  dem  Staate  das  Recht,  Verfassungs- 
formen  und  Verwaltungspraxen  im  Einzelnen  zu  bestreiten ,  resp. 
zu  verhindern,  die  der  Staat,  innerhalb  dessen  die  Glieder  der 
Kirche  Biirgerrechte  geniessen,  als  unzutraglich  fur  die  eigne  Ver¬ 
fassung  und  die  Wolfahrt  seiner  Burger  ansehen  zu  miissen  glaubt. 
Die  Kirche  muss  dieses  Recht  anerkennen,  und  bann  man  dagogen 
weder  ein  Selbstandigkeitsrecht  der  Kirche  als  solcher  geltend 
machen,  da  sie  nicht  als  ir gen  d  welch e r  Organismus,  sondern 
grade  in  ihren  Gliedern  ihr  wese  ntliches  Leben  fiihrt,  die  selbst 
eben  als  Burger  ganzlich  und  der  Naturordnung  nach  zuerst  Glie¬ 
der  des  Staates  sind.  Noch  weniger  darf  die  Kirche  aus  ihrer 
hoheren  Aufgabe,  Pflegerin  der  Seelen  zu  sein,  einen  Ansprueh  der 
allgcmeinen  Superiority  und  Vormundschaft  auch  beziiglich  der 
biirgerliehen  Angelegenheiten  behaupten ,  wie  dies  romischer  Seits 
zu  geschehen  pflegt  mit  dem  dort  zur  Seite  gehenden  Nachdruck,- 
ihre  Glieder  in  den  verschiednen  Staaten  von  dem  Mittelpunkt 
einer  weltlich  selbst  auch  berechtjgten  Souveranitat  afhs  als  Glie¬ 
der  eines  selbstandigen  Gottesstaates  in  der  Welt  zu  regieren. 
Das  Alles  verwirft  die  evangelische  Kirche  im  Princip  (§51  f.). 
Grade  als  Versorgerin  der  Seelen  stehen  der  Kirche  nur  seelsor- 
gerliche  und  nicht  Machtmittel  zu  fiir  die  Einwirkuug  auf  die 
biirgerliche  Gesellschaft,  wie  sie  dieser  mit  ihren  Segnungou  zu 
dienen,  aber  nicht  iiber  sie  zu  herrschen  berufen  ist.  Und  wenn 
die  Kirche  darum  auch  Mittel  und  Princip  des  staatlichen  Regi- 
mentes  als  ihr  frerade  ansehen  muss,  da  boi  ihr  nicht  Moses  oder 
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der  Gesetzesstand ,  sondern  das  Evangelium  und  der  Geist  der 
Freiheit  als  oberstbestimmendes  und  regelndes  Princip  geltcn,  so 
kaun  docb  dieser  Unterschied  auch  nie  nach  Seite  dor  Beurteilung 
dcs  Staates  dazu  herabgedriickt  werden,  als  unterstiinde  dem  Staate 
nur  der  Leib,  wie  der  Kirche  die  Seele  der  Menschen:  auch 
eine  beliebte,  zu  alien  Uebergriffen  direct  einladende,  Romische  For- 
xnulierung.  Vielmehr  ist  der  Staat  als  Rechtsgemeinschaft  zugleich 
das  Gebiet  der  Entfaltung  aller  natiirlichen  Sittlichkeit ,  das  die 
Kirche  ihrerseits  selbst  ehren  muss,  sovvol  in  seiner  padagogischen 
Bedeutung  filr  ihre  eiguen  hoheren  Aufgaben,  wie  nach  Seite  der. 
Beanlagung,  ihr  eine  auch  iunerlich  entsprechende  Wohnstatte  bie- 
ten,  respective  auf  dem  Gebiete  ihrer  eignen  ausseren  Lebonsord- 
nungen,  der  Disciplinierung  und  der  Executive,  weun  auch  nie  in 
der  Form  eines  ihr  wesentlich  fremden  Zwangos,  eventuell  Hand- 
reichung  tun  zu  konnen. 

§  408. 

Soweit  siml  es  selbst  auch  principielle  Voraussetzungen ,  was 
ein  naheres,  auf  Grand  wechselseitiger  Ausgleichung  der  Iuteressen 
zugleich  in  Verfassungsformen  sich  auspragendes  Lebensverhaltnis 
zwischen  Staat  und  Kirche  an  sich  moglich  erscheinen  lasst;  ganz 
abgesehen  davon,  dass  die  gegenseitige  Abgrenzung  beider  Gebiete 
unter  alien  Umstanden  Rechtsformen  tragen  muss,  die  als  solche 
schon  unter  Kirchenverfassung  im  weitren  Sinne  zugleich  rubri- 
cieren.  Yielmehr  aber  bringt  die  nattirliche  Verwachsenheit  der 
beiderseitigen  Lebensbeziehungen  und  -Gebiete,  wie  solche  an  den 
Gliedern  der  Kirche  personlich  zur  Erscheinung  kommt,  naturgo- 
mass  mit  sich,  dass  auf  dem  Wege  der  geschichtlichen  Entwiek- 
lung  der  Kirche  wie  der  Staaten  zwischen  beiden  nahere  Lebcus- 
vcrbindungen ,  respective  Vormischungen  eintreten,  welehe  ebenso 
der  Kirche  Eiufluss  auf  die  Staatsverfassung  als  solche,  wie  um- 
gekchrt  der  Staaten  Einduss  auf  die  der  Kirche  eigne  Verfassung 
botatigen,  respective  zu  dem  tatskchlichen  Resultate  von  Staats- 
oder  Landeskirchcn  fiihren,  bei  denon  der  kirchlicho  Organismus 
als  ein  dem  Staate  verfassuugsmilssig  eingegliedcrter  erscheint. 

41* 
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Wo  die  Kirche  sich  in  diesem  Zustaude  voriindet,  muss  alle  Er- 
whgung,  was  fiir  die  verfassende  Tatigkeit  der  Kirche  principiell 
und  nach  der  letzteren  Wesen  als  hoher  bestimmcnde  Normen 
und  bessere  Lebensform  gelten  diirfen,  vorerst  nur  wie  eine  aca- 
demiscbe  Betrachtung  angesehen  werden;  denn  tatsachlich  kann 
das  Bestehende  nach  dergleichen  nur  urteilsmassig  abgewogen  und 
bemessen,  alle  Fortbildung  aber  der  Verfassung  nicht  anders  als 
von  der  Basis  des  letzteren  aus  augestrebt  werden ;  wobei  dann 
vor  alien  an  sich  vollberechtigten  Idealen  der  verfassenden  Tktigkeit 
der  Kirche  vielmehr  die  Pflichten  des  Dienstes  iiberkommnen  Auf- 
gaben  gegeniiber  in  ihr  Recht  treten  und  als  letztbestimmender 
Masstab  fiir  die  Kirche  das  Geniige  wirkend  wird,  dass  sie  ohne 
Beeintrachtigung  ihres  eignen  Heils-  und  Communionlebens  den 
ihr  berufsmassig  zustehenden  Diensten  an  der  menschlichen  Gesell- 
schaft  ferner  leben  kann.  Erst  von  der  letzten  Frage  aus  erwach- 
sen  die  unabweisbaren  Collissionen ;  wahrend  im  Uebrigen  nur 
gesagt  werden  kann,  dass  es  fiir  eine  Kirchengemeinschaft  innerlich 
ein  Verlust  ware ,  wenn  sie  iiber  den  gewohnten  Zustiinden  fiir 
alle  Fragen  einer  principiell  geordneten  und  organischen  Kirchen- 
verfassung  indifferent  wiirde,  statt  fort  und  fort  wachsend  im 
reifen  Verstandnis  auch  nach  dieser  Seite  jede  ihr  gebotne  Gele- 
genheit  zu  beniitzen,  die  ohne  Verletzung  andrer  Verpflichtungen 
einen  Fortschritt  auf  diesem  Gebiete  ermoglichte.  —  Dio  Ge- 
schichte  aber  lehrt  dabei ,  dass  auch  die  Epochen  und  Zustaude, 
die  insofern  giinstig  scheinen  konnten,  als  sie  der  Kirche  einen  hohe- 
ren  Machteinfluss  gewahrten,  dem  inneren  Leben  der  Christenge- 
meinde  oft  so  wenig  als  der  Einwirkung  der  Kirche  auf  die  Welt  in 
evaugelischem  Sinue  und  nach  der  Geistesmacht  des  Christentum.es 
in  Wahrheit  giinstig  waren. 


§  409. 

Die  erste  geschichtliche  Erscheinung  dieser  Art  kann  zum 
Beleg  fiir  die  letztere  Behauptung  dienen.  So  wenig  Verfolgung 
der  christlichen  Kirche  durch  eine  feindselige  Staatsinacht  als  nor- 
maler  und  idealer  Zustand  bezeichuet  werden  kann;  so  gewiss  viel- 
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mehr  es  Gunst  der  Verbal tnisse  war,  mit,  den  wirksamsten  Folgen 
fur  die  Ausbreitung  der  Kirche  verbunden ,  als  die  Romisclieu 
Kaiser  aus  Feinden  der  Kirche  ihre  Freunde  warden ,  so  kann 
andererseits  dock  nicht  geleugnet  werden,  dass  diese  Befreundung 
eines  Constantin  —  mehr  im  eignen  Herrschaftsinteresse  —  and 
eines  Theodosias,  mit  der  Folge  die  cbristlicbe  Religion  za  der 
Rechtslage  der  herrschenden  Staatskirche  za  erheben,  —  nicht  nar 
dazu  wirkten  ,  dem  alten  Zeugengeist  der  Kirche  den  verderb- 
lichen  Beiscbmack  byzantinischer  Hoftkeologie  zu  geben,  sondern 
tiberhaapt  als  Anfang  alle  nachfolgenden  Conflikte  der  Vermischang 
von  staatlichem  and  kirchlichem  Regimente  wie  Verfassangswesen 
eroffnet  hat.  Und  doch  war  damals  die  Kirche  noch  in  der  Lage, 
Dank  der  selbstandigen  Stellung  ihres  Episkopates  wie  darch  die 
wachsende  Erstarkung  des  Romischen  Papates,  die  Verbindung  mit 
dem  Staate  iiberwiegend  nar  der  Machtiibang  des  kirchlichen  Ein- 
flusses  dienstbar  zu  machen,  weit  minder  freilich  aach  zur  Forder- 
ang  des  inneren  Lebens  der  Kirche  und  waliren  Krafterweises  des 
ckristlichen  Geistes.  Dagegen  entwickelte  sich  auf  byzantini- 
schem  Reichsgebiet  eben  daraas  die  C&sareopapie  oder  Kai- 
serherrschaft  in  der  Kirche  mit  der  Vollkraft  eines  neuen  Princi- 
pesj  das  die  Zabigkeit  seiner  Traditionen  in  dem  ungeschwachte-n 
Zastande  seiner  vollendeten  Auspragang  noch  heute  in  der  dem 
Russischen  Scepter  anterworfnen  griechischen  Kirche  bewahrt. 
Auf  germanischem  Boden  aber,  wo  der  abendlandischen  Kirche 
ein  Fortleben  in  erfrischter  Kraft  des  Daseins  bliihte,  begriindeten 
die  den  Franken  speciell  von  alther  eignen  Lehnsverhaltnisse,  wie 
die  mit  Carl  d.  Gr.  in  eiuer  an  byzantinische  Verhaltnisse  ange- 
naherten  Obmacht  des  Kaisertums  iiber  die  Kirche  eroffnete  neue 
Weltepoche,  eine  Vei-flechtung  des  Episcopates  selbst  in  die  staat- 
lichen  Lehnsverhaltnisse,  die  eine  zwischen  Staats-  und  Kirchen- 
behorden  geteilte  Regieruug  und  Ordnung  der  kirchlichen  Ver- 
h’altnisse  zur  notwendigen  Folge  haben  musste.  Nachste  allge- 
meinere  Folge  dieser  in  ihrer  Art  ebenso  neuen  Principerscbeinung 
war  der  Machtstreit  zwischen  dem  Anspruch  des  ausschliesslichen 
Kirchenregimentes  durch  die  Romische  Curie  and  des  factischen 
Machteinflusses  der  Kaiser  und  Fflrsten  auf  das  ihren  Reichen  und 
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Landen  verfassungs-  respective  ordnungsmtissig  eingefiigte  Kir- 
chenleben,  der  ebenso,  worm  aucb  tiberwiegend  auf  das  Romisch- 
katholische  Kii’chengebiet  beschrankt,  in  dem  gegenwartigen  »Cul- 
turkampfe«  des  deutschen  Reiches  fortlebt.  Innerbalb  dieses 
allgemeinen,  allerdings  Uberwiegend  aucb  culturgeschicbtlichen, 
Gegensatzes  gab  es  nur  insofern  noch  Wechsel  und  individuelle 
Versehiedenheiten,  als  die  Stellung  der  einzelnen  Lande  zur  Curie 
im  Mittelalter  eine  relativ  verscbiedene  und  das  Reich  wachsend 
immer  weniger  in  der  Lage  war,  als  solcbes  seine  kirchlichen 
Angelegenheiten  der  Curie  gegeniiber  zu  orduen;  bis  die  Reforma¬ 
tion  es  zum  herrschenden  Zustande  erhob,  dass  die  einzelneu  Ter- 
ritorien  Deutschlands  ibre  Religionsangelegenbeiten-  je  fur  sich 
ordneten.  , 


§  410. 

Die  Reformation  stellte,  wie  an  den  verschiedensten  Punkten 
der  principiellen  Darlegung  sich  auswies,  die  Kirclie  ganz  neu  vor 
die  Wahl  vielseitiger ,  verfassungsmassiger  Neugest-altung ,  so  dass 
zeiten-  und  stellenweise  gradezu  aucb  das  Experiment  iiberwog. 
Das  Territorialprincip  aber,  wonach  die  Religion  der  Untertanen 
sicli  nach  der  des  Ftirsten ,  respective  Stadtmagistrates,  zu  richten 
batte,  braclite  grade  ftir  die  neu  sich  bildenden  evangeliscben 
Kircbengemeinscbaften ,  denen  jeder  Scbwerpunkt  ausserhalb  und 
jeder  Einbeitsanbalt  feblte,  der  iiber  die  beimatlicben  Territorial- 
grenzen  hinausgereicht  batte,  die  unausweicblicbe  Folge  mit  sich, 
dass  die  Territorialobrigkeit  als  solcbe  das  Oberbaupt  der  Kirche 
wurde;  immer  noch  bei  den  Lutheranern  selten  in  so  rohen  For- 
men  vollzogen  wie  bei  der  Reformation  der  Kirche  von  England, 
und  nicbt  zu  grosserer  Abhangigkeit  der  Kirche  gedeibend  als 
im  Einzelnen  in  reformierten  Canton-  oder  Stadtegemeinden.  Der 
lutherischen  Kirche  wurde  es  vielmehr  speciell  eigen,  in  Ankntipf- 
ung  an  Luthers  Verbalten  bei  ersten  Notmassregeln ,  die  Landes- 
obrigkeit  als  fiir  diese  Mission  durch  besondere  biscbofliche  Rechte 
und  Ehren  ausgezeichnet  uud  ftir  diese  kircbliche  Aufgabe  als 
»praecipuum  ecclesiae  membrum«  berufen  anzuseben.  Wahrend  dann 
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die  theoretiscke  Begriindungsweise  dieser  Hoheitsrechte  des  Landes- 
herrn  liber  die  Kircbe  seiner  Lande  je  nacb  den  versckiednen 
Sjstemen  der  Staats-  und  Kirchenrechtslehrer  wechselte,  dai-f  als 
genuin  lutherische  Anschauung  wie  aus  dieser  hervorgegangen 
specifiscbe  Regimentsform  die  Consistorialverfassung  in  dem 
Sinne  bezeicbnet  werden,  dass  im  Unterschiede  von  den  weltlicken 
Behorden,  durch  welche  der  Landesherr  als  solcher  sein  Regiment 
iibt,  das  Consistorium  das  specifische  Organ  ftir  die  aus  jener 
biscboflichen  Qualitat  erfliessende  kircbliche  Regierungsgewalt 
und  in  diesem  Sinne  als  eine  kirchliche  Behorde  anzusehen  sei. 
Ueber  das  Kunstliche  und  rein  Willkiirliche  der  Summepiskopats- 
idee  stebt  die  Meinung  langst  fest  und  die  bedenklicben  Conse- 
quenzen  derselben  liegen  vollausgereift  in  der  principiell  nocb  viel 
unbegreiflicheren  Tatsacbe  vor,  dass  auch  ein  Landesberr  anderer 
Confession  speciell  uber  die  lutberische  Kircbe  in  seinen  Landen 
Episkopalrechte  iiben  darf.  Wie  dann  zur  Zeit,  wo  Pietismus  und 
Aufklarung  zusammenwirkten,  das  sogenannte  »  Collegialsystem  « 
den  factischen  Verhaltnissen  iiberbaupt  ganz  andre  Rechtsgriinde 
zum  Unterbau  zu  geben  bestrebt  war,  so  verschmahte  nocb  mebr 
das  ziemlich  gleichzeitige  und  specifisch  sogenannte  » Territorial- 
system «  des  Rechtslebrers  Tbomasius  alien  beschonigenden 
kircblicben  Recbtsschein  gegeniiber  der  Tatsache,  dass  der  Landes¬ 
herr  im  Namen  seiner  weltlichen  Machtvollkommenheit  fur  sich 
zugleick  Inbaber  des  Regimentes  iiber  die  Kirchengemeinschaften 
in  seinen  Landen  sei.  Die  tatsachlichen  Verhaltnisse  hatten  langst 
vorber  im  Einzelnen  dazu  gefiihrt,  dass  statt,  wie  vorgesehen, 
ausscbliesslicb  durch  Consistorien  direct  aus  der  ftirstlichen  Kanzlei 
lutherische  Kirchenangelegenbeiten  geordnet  warden.  So  konnte, 
was  auch  bei  Einhaltung  der  Mittelinstanz  der  Consistorien  allzeit 
factisch  letzteutscbeidende  Instanz  war,  als  zeitberechtigte  einzige 
hervortreten,  und  ist  in  diesem  Ende  der  Entwicklung  die  in  der 
Logik  der  Geschicbte  wol  motivirte  Ueberfiihrung  von  der  Un- 
klarbeit  jener  kirchliehen  Verfassungspramissen  nicht  zu  verkennen. 
Nacbdem  inzwisclien  an  die  Stelle  der  absoluten  Flirstenmacht, 
der  wesentlicben  Yoraussetzung  des  Territorialsystems,  langst  der 
constitutionelle  Verfassungsstaat  getreten  war,  so  hat  sich  damit 
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einerseits  die  Porderung  l'echtsklaren  und  verfassungsm&ssigen 
Ausdruckes  der  Abgrenzung  von  Staats-  und  Kirchengewalt  natur- 
gemSss  nur  versch&rft,  andererseits  aber  die  Fortfukrung  der  alt- 
herkommlichen  Regimentstheorien  fiir  die  lutherische  Kirche  da- 
durcb  wesentlich  erschwert,  als  die  Kirche  unmoglich  noch  ftir 
sick  ein  immediates  Verhkltnis  zu  dem  Landesherrn  in  Anspruch 
nehmen  kann,  wo  dieser  als  Staatsoberkaupt  iiberhaupt  nur  noch 
durck  ein  der  Standemajoritat  verantwortlicbes  Ministerium  regiert. 
Soweit  aber  dennoch  ihre  Angelegeubeiten  durch  staatliche  Ge- 
setzgebung  uud  Verwaltung  beeinflusst  werden,  hat  die  Kirche 
eben  darum  nun  zugleich  mit  einer  Parlamentsvertretung  und  mit 
KammermajoritSten  zu  rechnen,  bei  deren  Zusammensetzung 
selbst  keinerlei  kirckliche  Voraussetzungen  und  Bedingungen  mass- 
gebend  sind. 


§  411. 

Unter  specieller  Riicksicht  auf  die  letzteren  MisverhRltnisse 
erwuchs  die  Befiirwortung  einer  Synodal-  und  Presbyterialverfass- 
ung  (§  397)  in  mekr  als  einer  Landeskircke  zu  einem  Interesse 
auch  der  kirchlick  Gesinnten ;  vorvibergehend  wol  auck,  und  mekr 
nur  vereinzelt  in  Zeiten,  die  auck  in  den  Staaten  weitergehende 
Yeranderungen  moglich  ersckeinen  liessen ,  bis  zur  Erfassung  der 
Perspective  auf  Beseitigung  des  Summepiskopates  und  auf  eine 
durchgreifende  VerRnderung  der  kircklichen  Lage,  die  ermoglicht 
katte,  dass  die  Kirche  ihre  Angelegenkeiten  fernerhin  ganz  selb- 
stiindig  ordnen  und  vertreten  konnte.  Als  Principsatz  zwar  katte 
die  letztere  Forderung  die  allgemeinen  Syrapatien  der  Zeit  in 
einem  Masse  fur  sich  gewonnen ,  dass  die  neue  Reicbsverfassung 
selbst  diesem  Principe  die  Anerkennung  nickt  verweigern  konnte; 
aber  die  Conflikte,  in  welche  der  sogenannte  Culturkampf  der 
neuen  Aera  auch  die  evangeliscke  Kirche  mit  dem  Staate  zu  brin- 
gen  droht,  bestKtigen  nur,  dass  jenes  Princip  scklechtkin  unver- 
traglick  ist  mit  einer  Vermisckung  der  gesetzgebenden  wie  der 
Verwaltungs-Instanzen  fitr  Staat  und  Kirche.  Wenn  billiger 
Weise  anerkannt  werden  muss,  dass  der  Staat  der  Romiscben 
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Kirclie  gegeniiber  jenes  Princip  nur  mit  grosster  eigner  Gefabr 
aufrecht  erbalten  kann,  da  diese  Kircbe  ihrer  Anlage  nach  immer 
wieder  versucht  sein  wird ,  sicb  auf  Grund  der  geforderten  Selb- 
st&ndigkeit  im  Staate  als  iibergreifende  Macht  neben  den  stattlich 
allein  berechtigten  Gewalten  anfzuste]len ,  so  dtirfte  grade  die 
evangelische  Kirche  gemass  ihren  andersartigen  Grundsatzen  und 
Traditionen  mit  urn  so  hoherem  Recbte  erwarten,  Seitens  des 
Staates  wenigstens  nicht  unfreier  und  unselbstandiger  gestellt  zu 
werdeu  als  jene.  Und  wenn  ebenso  anerkannt  werden  muss,  dass 
unierte  Landeskirchen  im  Principe  die  Einheit  unter  einem  lan- 
desberrlichen  Kirchenregimente  iiber  die  Glaubenseinlieit  und  eine 
auf  Grund  dieser  anzustrebende  selbstandige  Kircbenleitung  stellen 
(§  60),  so  dtirfte,  wo  lutberische  und  reformierte  Kirehen  in  rein- 
licber  Abgr'anzung  nebeneinander  in  ein  und  demselbem  Staate 
bestehen,  der  erstren  billig  zu  gonnen  sein,  dass  sie  nicht  auf 
Grund  von  langst  tiberlebten  Rechtsanschauungen  zu  einer  ganz 
andren  staatlichen  Abhangigkeit  verurteilt  bleiben  mtisste  als  die 
Reformierten ;  zumal  docb  aucb  in  Deutschland  bereits  als  tat- 
sachlicb  moglich  erwiesen  gelten  muss,  dass  sogar  neben  einer 
unierten  Landeskirche  eine  grossere  lutheriscbe  Kircbengemein- 
schaft  sicb  in  wohlgeordneter  Selbstandigkeit  zu  regieren  und  zu 
erhalten  weiss.  Neben  dieser  Einzelerscheinung  liegt  freilich  nicht 
minder  ein  breiter  Tatsachenbeweis  vor,  dass  der  lutberiscben 
Kirche  im  Allgem einen  der  Sinn  und  das  Geschick  ftir  Organisier- 
ung  auf  breiterer  und  bewusster  Selbstandigkeit  in  der  Gemeinde- 
basis  abgehen,  welcbe  die  reformierte  Kircbe  unter  den  verschie- 
densten  staatlichen  Vorbedingungen  im  hoheren  Grade  zur  Selbst- 
regierung  befabigt  ausweisen. 

§  412. 

Soweit  allgemeine  Grundsatze  fur  die  Herstellung  einer  »freien 
Kirche  im  freien  Staate «  sich  aufstellen  lassen,  handelt  es  sicb 
obenan  urn  Anerkennung  des  Principes,  dass  der  Staat  innerhalb 
seines  Rechtsgebietes  in  der  Tat  scblechthin  berechtigt  ist,  keine 
ihn  selbst  gesetzgebend  oder  verwaltungsmassig  beeinfiussende 
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Macht  neben  der  eignen  Staatsgewalt  zu  duldeu.  Da  demge- 
mas  in  Grenzgebieten  wie  Ehe,  Schule,  Eid  u.  dgl.  die  Kirche 
eine  concurrierende  selbstandige  Gesetzgebung  und  Verwaltung 
des  Staates,  sovvie  auch  das  Reeht  des  letzteren  ehren  muss,  fur 
sicb  zu  befinden  ,  was  von  kirclilicben  Einrichtungen  dem  Staats- 
leben  bescbwerlich  gilt,  so  bleibt  speciell  in  letzterer  Hinsicht 
Andres  rechtlich  nicbt  iiber,  als  dass  die  Kirche,  wo  sie  sicb  in 
ihr  wesentlichen  Lebensbedingungcn  beeintrkchtigt  glaubt,  viel- 
mehr  ihre  Existenzmoglichkeit  in  dem  betreffenden  Staate,  als  das 
abstracte  Reeht  des  letzteren  und  die  concrete  Gehorsamspflicht 
der  Untertanen  als  solcher  in  Frage  zu  ziehen  hat.  Im  Allge- 
meinen  aber  ist  unter  Einhaltung  dieser  Voraussetzung  als  des 
grundlegenden  Rechtsvertrages  zwischen  Staat  und  Kirche  nicht  ab- 
zusehen ,  wiefern  aus  der  voll  durchgefiihrten  Selbstregierung  und 
-Verwaltung  der  Kirche  dem  Staate  irgend  welcher  Nachteil  er- 
wachsen  konne  und  warum  Seitens  der  letzteren  die  Oberhoheit 
des  Landesherrn  auch  iiber  die  Kirche  weitere  Consequenzen  in 
sich  schlosse  als  iiber  die  Untertanen  iiberhaupt,  respective  iiber 
anderweite  Corporationen  der  letzteren.  Die  schlechthinnige  Re- 
spicienz  bleibt  dem  Staate  ohnehin  mit  jenen  Voraussetzungen 
zugleich  gesichert.  Vielmehr  wird  sich  aber  zeigen,.  dass  die 
eigentliche  Schwierigkeit  der  Grenzverhaltnisse  anders  wo  beginnt, 
n&mlich  damit ,  dass  die  Kirche  fiir  Ansehen  und  Wirksamkeit. 
ihrer  Behorden  im  eignen  Gebiete,  die  staatliche  Anerkennung, 
respective  Rechts-  und  Machtunterstiitzung,  begehrt  oder  zu  ent- 
behren  nicht  fahig  ist.  Ebenso  liegt  es  nahe,  dass  der  Staat  auf 
Grund  der  Subsistenzmittel,  die  der  Kirchenverwaltung  von  ihm 
zufliessen,  resp.  auf  Grund  des  Mitanspruches  an  das,  was  her- 
kommlich  Kircbenvermogen  heisst,  oder  doch  an  einen  stiftungs- 
mSssig  begriindeten  Anteil  der  Verwaltung,  zu  weiter  greifender 
Beeinflussung  des  gesammten  kirchlichen  Lebens  sich  berechtigt 
fiihlt.  Somit  handelt  es  sich  in  letzter  Instanz  vielmehr  darum, 
inwieweit  die  Kirche  dem  Staate  solche  Anspriiche  dad  arch  recht¬ 
lich  unmoglich  zu  machen  weiss,  dass  sie  ihrer  Selbstandigkeit 
zu  lieb  eher  auf  altzukommliche  aussere  Vorteile,  respective  auf 
financiell  zustiindige  Anspriiche ,  obenan  aber  auf  Unterstiitzung 
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ihres  Einflusses  auf  das  Volk  durch  Macht-  und  Zwangsdienste 
der  staatlichen  Polizei  zu  verzickten  versteht.  Zuletzt  erkliirt  sick 
daraus  sekv  einfacli  dio  Versckiedenheit ,  welcko  auck  die  verfass- 
ungsmassige  Entwicklung  der  reformierten  Kircke  in  England  und 
in  manckem  Sckweizercantone  aufweist,  verglicken  mit  der  in 
Frankreick,  wo  die  Kircke  sick  im  Angesickt  der  von  ikren  Ver- 
folgern  aufgerickteten  Sckeiterkaufen  constituieren  musste ;  oder 
verglicken  mit  der  immerkin  lange  bedruckten  und  nur  sporadi- 
scken  Existenz  der  reformierten  Kircke  in  Deutsckland.  Und 
wakrend  in  Preussen  die  in  entsckeidungsreicker  Zeit  bewiikrte 
Fttrstengunst  gegen  die  reformierte  Kircke  diese  selbst  zum  Toil 
um  ikre  angestammte  Selbstandigkeit  gebrackt  hat,  ist  dagegen 
eben  dort  der  lutherischen  Kirche  aus  zeitweiligen  Verfolgungs- 
leiden  eine  provinzielle  und  letzlick  vom  Staate  wenigstens  con- 
cessionierte  Freiheit  selbstandiger  Ordnung  ihrer  Angelegenkeiten 
erwacksen.  Andererseits  belegen  neuere  kirchliche  Vorgange  in 
Deutschland,  wie  lakmend  und  trubend  sckon  die  Vermischung 
nationaler  Stammeseigentiimlichkeit  mit  rein  kircklicken  Fragen 
auf  eine  anstandige  Entwicklung  der  letzteren  zu  hoherer  Freiheit 
wirken.  Die  Mackt  des  kircklicken  Geistes  als  solchen  tritt  so 
mit  der  Bedeutung  eines  letztbestimmenden  Factors  in  Aussicht, 
gleick  wicktig,  wie  sick  zeigen  wird,  fiir  die  Verwaltung  wie  fiir 
die  Fahigkeit  zu  selbstandig  freiheitlicker  Constituierung. 


Cap.  XXIV. 

Verfassuiig  und  Verwaltung  der  Kirche  in  ihrer  Bedingt- 
heit  durch  die  Macht  und  Consequenz  des  christlich- 
kirclilichen  Geistes  in  den  kirchlichen  Gemeinschaften. 

§  413. 

Institut.ionen  konnen  den  Geist  der  Hierarcliie  so  gut  als  der 
Bureaukratie  in  verderblicher  Weise  fyrdern ,  das  beweist  die 
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Geschichte  und  lehrte  die  specielle  Betraclitung  (§  400  f.);  aber 
erzeugt  wird  soldi  herrschender  Geist  nicbt  durch  Einzelinstitu- 
tionen,  sondern  er  erscheint  als  ein  allgemeines  Symptom  im  Ge- 
meinschaftsleben  iiberhaupt,  und  jedenfalls  entscheidet  der  Geist 
der  Gemeinschaft  selbst  darttber,  ob  solclie  Richtungen  ertragen 
werden.  Ware  die  Kirche  nur  als  eine  Genossenschaft,  durch  be- 
stimmte  religiose  Lehrsiitze  und  Lebensregeln  verbunden,  zu  be- 
trachten,  so  kame  auch  nur  das  Gesellschaftsprincip  fiir  sicli  und 
was  solcher  Bestand  iiberall  fordert,  resp.  diesen  dauerhaft  macht, 
in  Frage.  Die  Wandelbarkeit  aber  jener  religiosen  Lehrsiitze 
und  Regeln  ware  dabei  im  Interesse  der  Erhaltung  der  Gesell- 
schaft  als  selbstverstandlich  vorausgesetzt.  Will  dagegen  die 
Kirche  als  ein  Organismus,  lebend  aus  selbstandiger  Schopfung 
Gottes  in  der  Geschichte  der  Menschheit,  erkannt  sein ,  so  lebt  sie 
auch  nicht  fort  kraft  bloser  Gemeiusamkeit  menschlicher  Interessen 
und  Einrichtungen,  sondern  aus  dem  Geiste  der  ersten  Institution, 
resp.  in  Kraft  des  in  ihr  fortwirkenden  gottliclien  Geistes,  und 
darum  auch  nicht  in  schlechthin  willkiirlicben  Lebensformen ; 
sondern  gewisse  Grundlagen,  Ordnungen  und  Formen  ihres  Ge- 
meinschaftslebens  gehoren  zu  ihrem  Wesen  als  christliche  Kirche 
selber.  Wenn  Anderes  zeitlicher  Umgestaltung  fahig  ist,  so  wird 
doch  jener  Geist  des  Wesentlichen  nicht  nur  dieser  Umgestaltung 
auch  gewisse  Schranken  setzen,  sondern  in  allem  Neuen  auch  wird 
der  gleichbleibende  Geist  die  Continuitat  der  Wesensentfaltung 
selbst  bedingen.  So  incommensurabel  aber  zu  sein  pflegt,  was 
man  sonst  in  solchen  Fallen  Geist  der  Gemeinschaft  nennt,  so 
bestimmte  und  fiir  alles  Verfassungsleben  der  Kirche  bedeutsame 
Grundziige  werden  sich  doch  da  aufstellen  lassen,  wo  der  Geist, 
um  dessen  Walten  es  sich  handelt,  ein  so  specifisch  gearteter  ist, 
wie  der  »christlich-kirchliche.« 

§  414. 

Da  die  unmittelbarste  Erscheinung  dieses  Geistes  in  den 
original  wesentlichen  Lebensformen  der  Kirche  zu  aller  Zeit  gleich 
erkennbar  zu  Tage  liegen  muss  (§  413),  so  bildet  auch  fiir  diesen 
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letzt-en  Gegenstand  der  Untersuehung  Einzelgemeinde  und  Gemein- 
deamt  den  geeignetsteu  Ausgangspunkt.  Schon  die  gemeindlichen 
Hilfsamter,  die  zu  besprechen  waren  (§  397  f.),  fallen  nicht  bios 
unter  den  Gesichtspunkt  gesellscbaftlicher  Ordnungs-  und  Ver- 
waltungsinteressen,  sondern  sind  hoher  betrachtet ,  selbst  Erzeug- 
uisse  des  specifisch  christliehen  Gemeingeistes,  der  sich  in  dienen- 
der  und  bessernder  Liebe  sowie  einer  Selbstzucbt  erweist,  wie  sie 
der  Hohe  des  Coumiunionlebens  entspricht.  Was  diese  Gemeinde- 
dienste  als  Institutionen  seiu  sollen,  konnen  sie  nur  in  Kraft  und 
nach  dem  Masse  des  Lebens  aus  diesem  Geiste  sein.  Ebendarin 
wurzelt  letztlich  auch  ihr  Zusammenwirken.  Wie  aber  darait  jeue 
Einzelgemeinde  als  christliche  schon  einen  natiirlich  gegliederten 
und  in  sich  lebendigen  Organismus  bildet,  der  auch  ermoglicht 
dergleichen  dem  Wesen  nach  im  Eiuzelnen  herzustellen ,  wo  der 
Gesammtkirche  solche  Ordnung  noch  fremd  ware  (§  298),  so  muss 
als  im  Wesen  der  christliehen  Gemeinde  begriindete  Consequenz 
erscheinen,  was  praktisch  das  Kirehenleben  zugleich  im  hochsten 
Grade  vereiufacheu  wiirde:  so  wenig  als  moglich  gemeindefremder 
Factoren  zur  Regelung  und  Yerwaltnng  der  eignen  Augelegenheiten 
zu  bediirfen,  d.  h.  den  Geist  der  berechtigten  Selbsthilfe  der 
Einzelgemeinde,  soweit  als  es  kirchlieher  Einheitssinu  und  Gemein- 
geist  nur  irgeud  erlaubt,  zu  beleben.  Yon  solchem  Geist  der  Selbst¬ 
hilfe  lebt  grade  alle  Diakonie  als  Liebesarbeit  wie  alle  presby- 
teriale  Tatigkeit  far  Zueht  und  Ehre  der  Gemeinde.  Galte  es 
aber  letztlich ,  dass  eine  Kirche  sich  selbst  erhalten  und  fremder 
Unterstutzung  ledig  gehen  sollte,  so  eutscheidet  sich  die  Moglich- 
keitsprobe  in  noch  viel  weiterem  Umfange  an  der  Bewahruug 
dieses  Sinnes  und  seiner  Krafte.  Nirgend  tritt  auch  klarer  ins 
Licht,  was  ein  Mithaudeln  der  Gemeindeversammlung  aller  im 
Yollsinn  miiudigen  Kirchenglieder  (§  400)  und  eine  weise  Erzieh- 
uug  der  Einzelgemeindeu  dazu  uebeu  der  Wirksamkeit  jener  ge- 
meindlichen  Collegien  bedeutet.  Und  scheint  darnit  nichts  als  ein 
aller  Socialitat  gemeinsames  Princip  aus-  und  angesprocheu ,  das 
zu  beleben  nur  der  Bureaukratismus  fiirchtet,  so  dient  doch  nicht 
bios  der  Specialcharakter  der  oben  namhaft  gemachten  Aufgaben 
der  Diakonie  und  Seelsorge,  ftir  welche  eine  walire  Pllege  der  Ge- 
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meindeversammlung  erst  die  rechten  Vertreter  schaffen  und  finden 
lehren  wird,  sondern  obenan  das  Verhaltnis  der  Gemeiude  zu 
ihrem  Lehramt  dazu ,  das  speeifisch  christlicbe  und  kirchliche  In- 
teresse  an  dieser  Institution  zu  beleuchton. 


§  415. 

Bildet  Amt  und  Gemeinde ,  Hirt  und  Heerde ,  den  je  in  sich 
selbstandigeu  concentriscb  innersten  Lebenskreis  des  Kirchenganzen, 
so  ist  vorerst  Alles  von  Uebel,  was  den  Eindruck  machen  und 
dabin  wirken  konnte,  dass  diese  beiden  Grundfactoren  wie  von 
fremdher  zu  eiuander  gekommen,  nach  den  Unterscbieden  ihrer 
Horkunft  und  Seinsart  sich  mehr  nur  gegeniiberstehen  als  fur 
und  in  einander  leben.  Gleich  im  Zusammenhang  mit  diesem  Ziel- 
interesse  wird  daber  auch  von  der  rechten  Yorbildung  des  Lehr- 
standes  zu  handelu  sein.  Aber  voran  zu  stellen  ist  doch,  was 
unmittelbare  Lebensform  jenes  Fiireinander  von  Gemeinde  und 
Amt  geuannt  werden  muss  und  dafiir  die  entschoidende  Yorfrage 
bildet:  ob  die  Gemeinde  ungefragt  Hirten  und  Lehrer  von 
hohrer  Instanz  her  gesetzt  bekomme  oder  ob  ihr  vielmehr,  ent- 
sprcehend  ihrem  nachstbeteiligten  Interesse,  Rechte  einer  ersten 
Initiative  und  einer  vollbewussten  Beteiligung  bei  der  Wahl  des 
Amtsdieners  und  seiner  Einsetzung  selbst  (§  227)  zugesprocheu  ist. 
Die  Bedenken,  welche  die  Wahl  der  Pfarrer  durch  die  Gemeinde 
hervorrufen  muss,  wo  nur  Localgemeinden  statt  in  sich  organi- 
sierter  und  in  christlichem  Geiste  zusammengefasster  Kirchge- 
meinden  dabei  handeln,  liegen  ebenso  klar  vor,  als  man  sich  liber 
das  Resultat  klar  sein  sollte,  was  die  gegenteilige  Verurteilung 
der  Gemeinden  zur  Unmiindigkeit  und  Untatigkeit  auf  dem  Le- 
bensgebiete,  das  ihr  hochstes  geistliches  Interesse  bilden  soil,  zur 
Folge  haben  muss  und  tatsachlich  obenan  in  der  lutherischen 
Kirchenentwicklung  gehabt  hat.  Bei  Erledigung  des  Pfarramtes 
auch  nur  rein  passiv  abwarten  zu  miissen,  bis  fur  die  Neubesetz- 
ung  vom  Superintendents n  oder  dem  Kirchenregimente  vorlaufige 
und  sp&ter  dann  endgiltige  Massnamon  getroffen  und  der  Gemeinde 
von  fremdher  kundgegeben  werden,  ist  fur  die  ein  unnatiirlicher 
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und  auf  tiefere  Gebrechen  der  Gesammtverfassung  zurlickweisen- 
der  Zustand,  die  zuniichst  allein  von  dera  Leide  der  Verwaisung 
betroffen  und  bei  dem ,  was  ihuen  zum  Ersatze  werdeu  soil ,  am 
unmittelbarsten  beteiligt  sind.  Dabei  wird  sicb  freilicb  zugleich 
schon  eine  weitere  Consequenz  geltend  machen,  fiir  wahrhaft  mog- 
liche  und  keilsame  Durchflihrung  der  Selbsthilfe  wie  fiir  alles 
Gemeinschaftsbediirfnis  der  Einzelgemeinden  nach  seiner  elemen- 
tarsten  Befriedigung.  Diese  Consequenz  erweist  sich  als  Bediirfnis 
eines  Zusammenwirkens  n&chstbenachbarter  Einzelgemeinden,  ihrer 
Gemeindecollegien  und  ihrer  Pfarrer.  Verstandig  und  einfach  or- 
ganisiert  wiirde  solehes  Zusammenwii-ken  nicht  nur  der  Superin- 
tenduraufgabe  zu  vvesentlieher  Entlastung  dienen,  sondern  fiir  alle 
engere  und  weitere  synodale  Entfaltung  die  natiirlichste  elemen- 
tare  Lebensbasis  bildeu.  Alle  Unmittelbarkeit  der  Aeusserung 
aber  wie  der  eigentliche  Heerd  fiir  alle  Kraftwirkung  des  Gemein- 
sehaftsgcistes  ist  allzeit  in  den  engsten  Kreisen  tatsHchlicher  Nahe- 
stellung  der  fiir  gleiche  luteressen  Verbundenen  zu  suchen.  Fiir 
die  laufenden  Angelegenheiteu  des  kirchlichen  Lebens  zwar,  mit 
Einschluss  der  Bestellung  ihrer  Gemeindecollegien,  kann  jede  Ein- 
zelgemeiude  mit  den  letzteren  wie  mit  ihrer  allgemeinen  Ver- 
sammlung,  vor  Allem  aber  geeint  mit  ihrem  Pfan-amt,  sehr  wol 
allein  aufkommen,  und  der  niihere  Connex  mit  Nachbargemeinden 
wiirde  auch  fiir  alles  dies  nur  im  Allgemneinen  belebend ,  den 
Wetteifer  nahi'end  wirken  und  den  Gemeingeist  somit  moglichster 
Gleichformigkeit  erhalten  und  fordern.  Die  Erledigung  eines 
Pfarramtcs  dagegeu  beteiligt  notwendig  zugleich  Nachbaramter. 
Vielmehr  aber  sollte  dies  nicht  in  Form  einer  von  obcnher  angc- 
ordneten  Amtsverwesung ,  sondern  in  Form  einer  vorgesehnen 
und  organisierten  engeren  Verbundenheit  von  etwa  drei  Nachbar¬ 
gemeinden  als  engsten  kirchlichen  Gemeindecomplexes  sich  voll- 
ziehen  konncn,  der  ebenso  die  selbstandig  erste  Ordnung  der  nRch- 
sten  wachseuden  Bedurfnisse  als  einc  fruchtbare  Beratung  und 
Feststellung  der  luteressen  fiir  die  neue  Amtsbestcllung ,  damit 
aber  zugleich  und  vor  Allem  eine  ebenso  geordnete  als  lebendige 

t 
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endlich  wiirden  solche  engre  Gemeindecomplexe  sich  auch  fur  alle 
Interessen  der  allgemeinen  Vertretung  der  Kirche  und  fiir  sach- 
gemasse  Personwahl  zu  diesem  Behufe  crweisen. 

§  416. 

Die  entsprechende  Bereitung  des  Lebrstaudes  bat  zwar  eine 
Reibe  andrer  Yoranssetzungen ;  aber  die  passendste  Stelle  fiir  die 
Wiirdigung  derselben  bleibt  doch  das  Ziel  und  die  Probe  der  un- 
mittolbaren  Praxis.  Das  Ergebuis  soil  sich  als  wahres  Hirten- 
geschick  und  eine  Nahestellung  zur  Gemeinde  crweisen,  die  ein 
gliedlicb  und  organisch  verwaehsnes  Fiir-  und  Ineinanderleben 
moglich  macben.  Der  Pfarrer  darf  nicbt  wie  aus  einer  andren 
Welt  zur  Gemeinde  kommen  und  ihr  gegeniibersteben ,  und  dar- 
iiber  entscbeidet  obenan  die  Vorbildung  des  Lehrstandes.  Die 
Griinde  fiir  die  Notwendigkeit  theologiscb  wissenschaftlicker  Durch- 
bildung  siud  zusammt  dem  Ideale  eines  rechten  »Theologen«  an 
seinem  Orte  gegeben  (§  225).  Davon  ist  nichts  abzubrecben ; 
vielmebr  dem  Wabne  entschieden  zu  wehren,  als  macbe  hohere 
Bildung  an  sicb  unpopular  und  unfahig  zum  Verkehre  mit  dem 
Volke.  Fiir  unsre  Zeit  grade  sollte  sich  auch  der  praktische  Geist- 
liche  der  hochsten  Anforderungen  an  sein  Amt  in  dieser  Beziehung 
bewusst  sein.  Alle  Halbbildung  bedrobt  mit  hoherer  Einbildung 
und  bringt  es  in  keinem  Stand  zu  voller  geistiger  Freiheit  und 
Beweglicbkeit.  Weun  die  Notstande  der  Kirche  es  erforderten 
und  praktische  anderweite  Riicksichten  empfohlen ,  soli  damit  die 
Moglichkeit  eines  bios  seminaristisch  gebildeten  »Klerus  minor «  in 
keiner  Weise  fiir  alle  Zeit  ausgeschlossen  sein.  Fiir  Viele,  die  jetzt 
ohne  wahre  Frucht  wissenschaftliche  Theologie  studieren,  diirfte 
die  letztere  Bildungsweise  eine  wahre  Woltat  und  in  Riicksicht 
auf  den  praktiscben  Nutzen  fiir  die  Kirche  der  ungleich  hohere 
Gewinn  sein.  Aber  dass  solche  dann  wirklich  wie  ein  klerus  mi¬ 
nor  —  nicht  zwar  im  Sinne  hierarchisch  niedren  Ansehens  — 
aber  wol  in  fiir  die  Praxis  notwendiger  Unterordnung  unter  die 
theologiscb  gebildeten  Lehrer  ihre  Kirchenarbeit  zu  tun  hatten, 
jnuss  allerdings  als  eine  notwendige  Consequenz  aus  den  obigen 
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Pramissen  gotten.  Um  so  dringender  aber  macht  sich  dann  die 
Forderung  fur  die  theologisck  gebildeten  Lebrer  selbst  geltend, 
dass  sie  nicht  bios  theoretisch ,  sondern  wahrhaft  praktisch  gebil- 
dete  Leute  sind.  Die  Unbestreitbarkeit  dieser  Forderung  geniigt 
fur  sich  schon,  den  Wert  der  andern,  oben  bereits  angekiindigten 
(§  394)  zu  beleucbten,  dass  der  Geistlichkeit  einer  Kircke  selbst 
auch  ein  directer  Einfluss  auf  Einrichtung  des  Bildungswescns 
ihrer  Korperschaft  und  auf  die  Wahl  der  dafiir  zu  bestellenden 
Lehrer  zugestanden  und  moglich  gemacht  werden  milsse.  Nack 
friiheren  Voraussetzungen  waren  die  Lehrersynoden  unter  speciel- 
ler  Concurrenz  der  Superintendenten  (§  402)  die  Instanz  dafiir. 
Die  Vereinigung  wahrer  Praxis  mit  eckter  Wissenschaftlichkeit 
gekort  aber  zu  den  hochsten  Anforderungen  an  einen  academischen 
Lehrer  selbst  und  deckt  sich  scklechthin  mit  der  Idee  des  wahren 
Tkeologen  (§  225)  ;  wie  dieser  allein  fur  die  Aufgabe  geeignet 
erscheinen  kann,  selbst  wieder  rechte  Lehrer  und  Hirten  fiir  die 
Kirche  zu  erziehen.  Den  Blick,  die  fur  diese  Aufgabe  wahrhaft 
befahigten  Manner  zu  erkennen ,  darf  man  einer  vereinigten  Lan- 
desgeistlichkeit  nicht  absprechen,  ohne  diese  und  ihre  eigenen  frii- 
heren  academischen  Lehrer  selbst  herabzuwiirdigen.  Dabei  brauchte 
und  diirfte  der  Einfluss  dieser  Instanz  nicht  iiber  Yorschlags-, 
respective  Einspruchsrecht  hinaus  erweitert  zu  werden.  Dass  der- 
gleichen  aber  als  aus  dem  Geist  und  der  Kraft  eines  selbstandigon 
Kirchenlebens ,  je  nach  dem  Rechte  und  der  Tiichtigkeit  seiner 
organischen  Gliederung ,  gefordert  und  als  principiell  mogliche 
Leistungsfahigkeit  vorausgesetzt  werden  miisste,  kann  wieder  nur 
vom  Standpunkt  des  eingefleischten  Behordenbureaukratismus,  von 
zunftmassigem  Hochmut  academischor  Lehrerstellung  aus,  endlich 
nur  im  Sinne  der  vulgaren  Furcht  vor  damit  schlechthin  nicht 
angeregten  hierarchischen  Geliisten  geleugnet  werden.  An  sich 
ists  die  einfache  Consequeuz  des  gemeingiltigen  Satzes,  dass  nachste 
Interessenstellung  und  beste  Erfahrungsgarantie  die  entsprechend- 
sten  Voraussetzungen  fiir  Stimmentscheid  und  weiseste  Beratung 
abgeben. 


v.  Zezschwitz,  System  d.  prakt.  Theologie. 
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§  417. 

Unter  Voraussetzung  jenes  Grundsatzes  von  der  Vereinigung 
wahrhaft  pvaktischen  und  wissenschaftlichen  Geistes  der  theologi- 
scken  Facklehrer  bleibt  zu  allgemeiner  Durckbildung  nnd  koherer 
Geistesfreiheit  der  acadeinische  Charakter  der  Yorbereit.ung  nickt 
nur  fur  die  kokeren  Leiter  der  Kirche  eine  so  unerlassige  Vorbe- 
dingung  okumenischer  Durckfiihrung  der  kirchlicben  Aufgaben, 
dass  die  alten  Kirchenlebrer  als  Beispiel  dafiir  dienen  konnen, 
wie  man  selbst  heidniscbe  Academieen  ftir  solche  Zwecke  einst 
dienlich  achtete  und  fruchtbarst  auszubeuten  wusste.  Wieweit  die 
theologischen  Facultaten  auf  die  Dauer  sich  als  integrierender  Be- 
standteil  der  modernen  Universitaten  werden  erhalten  konnen,  ist 
von  der  Zukunft  zu  erwarten.  Das  Bediirfnis  praktischer  Semi- 
nare  aber  neben  den  Universitaten  erscheint  eben  durch  diese 
mogliche  Perspective  nur  wesentlich  gesteigert,  wie  nickt  min¬ 
der  der  Einfluss  der  kirchlichen  Lehrerschaft  auf  die  letzteren  als 
ein  noch  unmittelbarer  berechtigter  anerkannt  werden  sollte.  Nur 
wird  bei  der  Einricktung  solcker  Seminare  doppelte  Vorsickt  ge- 
boten  sein.  Gewiss  verfehlen  sie  ikren  Zweck,  wenn  sie  nack  dem, 
was  die  Universitat  geboten  kat ,  ikre  Zoglinge  uberwiegend  nur 
langweilen  konnen.  Deskalb  gilt  es  grade  fur  sie  nicht  unterge- 
ordnete,  sondern  im  oben  bezeichneten  Sinn  kervorragende  Krafte 
gewinnen.  Aber  der  letzte  Zweck,  volksvertraute  Hirten  zu  er- 
zieken ,  wird  iiberkaupt  nickt  bios  durck  tkeoretisck  Lekren  oder 
seminaristiscke  Uebung  im  Predigen  und  Katechisieren  erzielt 
werden.  Eutweder  muss  man  die  Yerteilung  der  Candidaten  in 
Gemeinden  und  an  die  Seite  vorzuglieh  bewahrter  Praktiker  iiber- 
kaupt  fur  die  erfolgreickere  letzte  Zuriistung  anseken,  analog  der 
Praxis,  dass  man  zur  padagogischen  Yorbildung  die  Caudidaten 
in  tiicktigen  Sckullekrerseminaren  einen  praktiscken  Curs  durck- 
macken  lasst ,  oder  man  mtisste  sick  dazu  versteken ,  die  prakti¬ 
scken  Seminare  dakin  zu  organisieren ,  dass  in  ihnen  zugleick 
auck  Gekilfen  fur  die  Aufgaben  des  Presbyterates  und  der  Diakonie 
in  briiderlicker  Verbundenheit  mit  den  Lekramtscandidaten  und 
unter  gegenseitigen  Diensten  beider  erzogen  wiirden.  Volksweise 
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und  echter  Hirtengeist,  der  seine  letzten  Wurzeln  stets  im  allge- 
meinen  christlichen  Brudersinn  hat ,  wird  nie  bios  auf  dem  Wege 
theoretischer  Vortrage  angebildet.  Daneben  wird  grade  das  Be- 
wusstsein,  dass  die  Synode  derer,  die  schon  im  praktischen  Lehr- 
amt  stehen,  in  diesen  Sachen  wie  in  der  Wahl  der  Lehrer  und 
Superintendenten  (§  402)  wesentlich  mitzureden  hat,  sowie  der 
Einfluss  der  Kirchgemeinden  selbst  auf  Wahl  ihrer  Geistlichen 
und  die  entscheidende  Concurrenz  der  letzteren  bei  der  Ordination 
selbst  allerdings  von  wesentlicher  Wirkung  dafiir  seiu,  dass  die 
neu  in  den  Lehrstand  eintretenden  Candidaten  sich  nicht  bios  wie 
academisch  berechtigte  und  bureaukratisch  censurierte  Freiherrn 
den  Gemeinden  und  dem  schon  in  der  Arbeit  bewahrten  Lehr- 
stande  gegeniiber  fiihlen  und  dies  schlechthin  auf  Grand  ihrer 
Bildungsherkunft,  nicht  imrner  aber  in  Kraft  ihrer  Leistungs- 
fahigkeit. 


§.  418. 

Einem  so  fur  die  eigentliche  Hirtenaufgabe  herangebildeten 
Lehrer  wird  es  leicht  werden,  bei  den  Gemeinden  das  Vertrauen 
und  die  Hingabe  zu  erwecken,  die  es  gar  nicht  dazu  kommen 
lassen,  dass  wider  alien  Geist  und  Sinn  rechten  Gemeindelebens, 
Amt  und  Gemeinde  sich  nur  mit  gegenseitigem  Competenzstreit 
gegenuberstehen.  Und  sind  diese  Voraussetzungen  erst  in  der 
Basis  gesichert,  dann  darf  auch  ein  organisches  Zusammenwirken 
der  beiderlei  Vertreter  fur  die  Gesammtinteressen  der  Kirche  von 
vornherein  fur  nicht  minder  gesichert,  respective  schon  die  Weise 
der  Zusammensetzung  aller  synodalen  Verwaltung  vor  der  Gefahr 
bewahrt  gelten,  dass  ein  Rivalisieren  der  verschiednen  Factoren 
in  dieser  entscheidenden  Instanz  zu  einer  unorganischen  Yerteilung 
der  Rollen  zwischen  Lehrstand  und  Gemeindevertretung  (§  396) 
ausschlagt.  Bei  durckgefiihrt  kirchlicher  Synodalvertretung  wird 
diese  Gefahr  voraussichtlich  iiberhaupt  weniger  drohen,  als  wo 
bei  noch  bestehender  Consistorialverfassung  Synoden  nur  nach  der 
Schablone  des  staatlichen  Constitutionalismu s  eingefiigt  worden  sind 

(§  404).  Flir  solche  Synodalregierung  der  Kirche  gewinnen  aber 
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Grundsatze  echtchristlichen  Geistes,  die  oben  nur  in  pi’incipieller 
Allgemcinheit  zu  erwahnen  waren  (§  388),  erst  ihre  voile  concrete 
Bedeutung.  In  staatlich  parlamentarischer  Praxis  entscheidet  not- 
wendiger  Weise  Stimmenmajoritat  nach  gesetzlich  festgestelltem 
Masstab.  Dass  der  filr  die  MinoritSt  in  solchen  Fallen  belegne 
Zwang ,  rein  nacb  formeller  Gesetzeswirkung,  eine  sachentsprech- 
endo  Analogie  fur  chidstlich-kircbliches  Leben  bilden  konne,  wird 
kein  wabrbaft  evangelisch  gesinnter  Christ  ohne  Beschrankung  zu 
behaupten  wagen.  In  rein  socialen  Verfassungsfragen  der  Kirche 
zwar  wird  ohne  Zweifel  aucb  gelten,  dass  die  MinoritSt  ihre  An- 
sicht  der  Majoritat  einfach  unterzuordnen  hat.  Das ,  was  so  be- 
schlossen  ist,  hat  schlechthin  Gesetzeskraft  fur  die  Societat  als 
solche.  Soweit  verpflichtet  einfach  der  Sinn  fiir  Gemeinsamkeit 
der  Ordnungen,  und  aller  Separationsgeist  verfallt  in  dieser  Hin- 
sicht  dem  an  sich  noch  abschatzigeren  Urteile  des  Scbisma’s. 
Darin  griindet  letzlich  auch  das  Recht  von  selbstandigen  Kirchen- 
gemeinschaften ,  Mitglieder  von  der  ausserlichen  Societat  auszu- 
schliessen,  ohne  dass  dieses  Urteil  einem  Ausschlusso  vom  Abend- 
mahle,  als  Ausdruck  der  Kirchenzuchtim  hoheren  Sinne  und  der  Theo- 
rie  nach,  gleich  geachtet  werden  diirfte.  —  Aber  die  hoheren 
Aufgaben  fiir  den  Brudersinn  und  die  Achtung  abweichender 
Ueberzeugung  in  kirchlichen  Angelegenheit  erwachsen  auf  dem 
Gebiete  principieller  Fragen ,  sowol  der  Lehre ,  als  des  Cultus, 
respective  bei  organischen  Einrichtungen  im  Verfassungsleben  der 
Kirche.  So  nachdriicklich  dabei  aller  eigenwilligen  Hartnackig- 
keit  der  Minoritat  zum  Bewusstsein  zu  bringen  ist,  dass  aller 
Separationsgeist  an  sich  ein  Widerspruch  gegen  echt  kirchlichen 
Geraeinschaftssinn  ist,  ebenso  bestimmt  wird  doch  auch  dem  an- 
deren  Teil  einzuhalten  sein,  dass  in  alien  Fragen,  welcbe  den  Cha- 
rakter  der  Gewissensbeschwerung  annehmen  konnen ,  der  Geist 
wahren  Brudersinnes  denen,  die  in  Kraft  einer  formellen  Majoritat 
entscheiden  konnten,  vielmehr  die  Pfiicht  nahe  legen  muss,  jede 
Beschlussfassung  in  solchen  Fragen  zu  vertagen ,  so  lange  noch 
ein  als  redliche  Ueberzeugung  zu  respectierender  Widerspruch 
dagegen  sich  erhebt.  Das  fordert  christlich  kirchlicher  Brudergeist 
im  Unterschied  von  staatlich  parlamentarischen  Rechtsgewohnheiten. 
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Das  Recht  dafiir  aber  liegt  nicbt  nur  in  der  relativen  Zufalligkeit 
neuer  Verfassungsbestimmungen  (§381  f.),  sondern  obenan  aucb  in 
der  Abhhngigkeit  der  Lebrentwicklung  wie  des  Masses  der  Ge- 
meindedisciplin  (§  364)  von  erreicbten  Entwicklungsstadien  des 
gemeinsamen  Niveau’s  im  tatsachlichen  Lebenswachstum  der 
Kirche.  Auch  hier  darf  mit  vorurteilsloser  Gewissbeit  behauptet 
werden,  dass  eine  nacb  staatlicber  Schablone  nur  neben  einge- 
schobene  Synodalpraxis  fiir  derartige  vom  Geist  des  Christentums 
gebotene  Grundsatze  sich  unzughnglicher  erweisen  wird ,  als  bei 
durchgefiihrt  kirchlichem  Synodalprincip  Verst'andnis  fiir  das  Recht 
solcher  Eorderung  zu  hotfen  ist. 

§  419. 

Was  ferner  fiir  ein  Schutz  gegen  bureaukratiscbes  Instanzen- 
verfahren  und  hierarcbisebe  Wiirdensteigerung  darin  gegeben  ware, 
wenn  die  oberste  Kirchenverwaltnng  bei  einem  Ausschuss  steht, 
der  nur  als  temporar  bestellte  Vertretung  der  Genei’alsynode  au- 
zuseheu  ist,  fand  gelegentlich  schon  seinen  Ausdruck  (§  405). 
Hier  gilt  es  nur  noch  auf  die  praktischen  Wirkuugen ,  die  eine 
solche  Einrichtung,  rein  im  kirchlichen  Geiste  durchgefiibrt,  fiir 
das  gesammte  Kirchenleben  haben  miisste.  Was  von  der  Sehranke 
der  Majoritatenherrschaft  auf  den  Synoden  selbst  zu  sagen  war 
(§  410),  muss  fiir  sich  schon  heilsam  auf  das  Regimentsbewusst- 
sein  dieser  ohnehin  nur  fiir  Verwaltung  bestellten  Behorde  zuriick- 
wirken.  Die  temporare  Bestellung  der  in  oberster  Instanz  wirk- 
samen  KirchenbehOrde  lasst  sich  aber  ebensowenig  ohne  heilsame 
Riickwirkung  denken  gegen  alle  Versuchung  zu  hierarchischen 
Geliisten  der  Mittelinstanzen ,  sei  es  ,  der  Lehrersynode  oder  der 
Superintendenten  in  ihrer  Specialwirksamkeit  oder  in  gemeitisamer 
Vertretung  (§  403).  In  so  organisierten  Korperschaften  wird  all- 
zeit  der  Geist  der  Pflicht  und  des  Dienstes  die  liohere  Macht 
gegeniiber  aller  Neigung  bewbhren ,  im  Bewusstsein  erreichter 
hierarchischer  Stufen  und  Wiirden  mohr  nur  zu  beruhen  als  das 
Recht  seiner  Existenz  in  der  ontsprechenden  Leistung  zum  Besten 
des  Ganzen  und  dor  befohlenen  Aufgaben  za  finden.  In  letzterer 
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Riicksicht  aber  spielt  ein  Factor  eine  bohere  Rolle  als  man  sicli 
vielfacb  bei  den  Fragen  praktischer  Yerfassungsgestaltung  bewusst 
und  einzugestehen  geneigt  ist.  Das  sind  die  geistlichen  Pfriinden  ; 
ihrer  Idee  nach  unvertraglich  mit  einer  nur  temporar  bebaupteten 
Stellung.  Die  Quelle  ihrer  "Begriindung  schon  fliesst  nicht  immer 
lauter.  Die  Erben  der  Altinhaber  sehen  fiir  Kirchenraub  an,  was 
in  der  Reformation  in  den  Besitz  der  evangliscben  Kirche  iibergieng, 
und  zumeist  beruht  der  Anspruch  des  Staates  an  Teilhaberschaft 
oder  Verwaltungsrecht  auf  solchem  Herkommen.  Jedenfalls  aber 
pflegt  der  iibliche  Prozess  bei  Einzelversucben  freikircblicber  Neu- 
bildung  an  diese  Objecte  zunachst  anzukniipfen.  Das  geschicht- 
licbe  Recht  am  Kirchenvermogen ,  so  schwer  oft  zu  erweisen,  ist 
sicher  ohne  Not  nicht  wegzuwerfen.  Viel'hoher  aber  sollte  schon 
die  Frage  veranschlagt  werden,  ob  neben  dem  allerdings  sich 
empfehlenden  Unterschiede  von  Anfangstellen  eine  tiefergreifende 
Ungleichheit  des  Pfarreinkommens  fiir  die  Kirche  heilsam  sei  und 
aus  dem  Geiste  altkirchlicher  Einfachheit  stamme.  Damit  ist  die 
andre  Frage  identisch,  ob  bei  selbstandiger  Kirchenorganisation 
das  Hauptaugenmerk  nicht  vielmehr  auf  den  allgemeinen  Kirchen- 
fond  zu  richten  und  die  Verwendung  des  letzteren  nach  den  hoch- 
sten  Lebensinteressen  der  Kirche  zu  bemessen  und  daher  obenan 
fiir  Mehrung  der  Predigt  und  Predigtkrafte,  Ausbilduug  des  Lehr- 
standes,  Liebeswerk  in  aussrer  und  innrer  Mission  oder  Diakonie, 
endlich  auch  fiir  die  Synodalbediirfnisse  selbst  zu  bestimmen  sei. 
Wo  immer  Kirchengemeinschaften  in  dem  Allen  auf  Selbstbesteu- 
erung  angewiesen  und  gerichtet  sind ,  werden  desto  mehr  solche 
Zwecke  in  den  Vordergrund  treten;  eine  angemessene  Ausgleich- 
ung  und  Fixierung  des  Amtseinkommens  aber  wird  dann  eine 
Sache  der  Notwendigkeit  werden ,  wie  das  Anstandsgefiihl  dem 
geistlichen  Stande  unter  solchen  Umstanden  unmoglich  machen 
wiirde,  mehr  als  ein  wiirdiges  Auskommen  zu  begehren.  Der  hoh- 
ere  Corpsgeist  des  Lehrstandes,  vielmehr  der  Geist  wahrer  Bru- 
dergleiche  und  die  allgemeinere  Herrschaft  des  Opfersinnes  fiir 
das  Allen  gemeinsame  Kirchenwerk  wtirden  unzweifelhaft  aus  sol¬ 
chen  Kircheninstitutionen  ungeahnte  Kraftigung  schopfen. 
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§  420. 

Mit  letztgenannten  Vorschlagen  sollen  praktische  Fragen,  wie 
die  um  die  Stolgebiihren,  respective  auch  urn  Patronatrechte  nicht 
fiir  sich  schon  als  beseitigt  gelten.  So  bestimmt  in  Einzelfallen, 
wie  bei  der  Beicbte,  der  alten  Praxis  der  Stolgebiibren  entgegen- 
zutreten  war  (_§  320) ,  so  wenig  kann  dock  die  Praxis ,  an  Stelle 
aller  directen  Gemcindereichung  an  den  Pfarrer,  eine  ausschliess- 
lich  von  oben  her  erfliessende  Besoldung  des  letzteren  mid  eine 
diesem  Zweck  dienende  allgemeine  Besteuerung  der  Gemeinden, 
respective  die  Einziekung  des  Kii’chenvermogens  durck  den  Staat 
zu  diesem  Bekufe  empfoklen  werden.  In  Landeskircken,  wo  spe- 
ciell  Letzteres  als  Tatbestand  vorliegt,  sind  die  praktisck  nach- 
teiligen  Folgen  geniigend  zu  beobackten.  So  manckes  Besckwer- 
liclie  fiir  das  Gefiikl  in  der  Gegenleistung  materieller  Art  der 
amtlicken  Einzelkandlung  gegeniiber  liegen  kann,  kilft  dergleicken 
dock  nickt  nur  das  Pfarramt  daran  erinnern,  dass  sein  kockster 
Beruf  in  der  Tat  ein  Dienen  ist,  dem  die  Sckrift  ausdriicklick  auck 
den  entspreckenden  irdiscken  Lokn  zuweist  (1  Cor.  9,  9  f. ;  1  Tim. 
5,  18  u.  a.),  sondern  es  entsprickt,  was  ungleick  koker  anzuschla- 
gen  ist,  einem  sittlick  berecktigten  Gefiikle  derer,  denen  das  Amt 
dient,  wie  solckes  obenan  beim  Landvolk  sick  nackdriicklicli  gel- 
tend  mackt,  und  fordert  so  die  Vertraulickkeit  und  edlere  Mensck- 
lickkeit  der  Beziekungen  zwiscken  dem  Amt  und  den  Gemeinden. 
—  Die  andre  Frage  anlangend  kat  die  Kircke  als  solcke  keinen 
Anlass  Privatreckte  nickt  zu  ekren,  so  lange  die  staatlicke  Aner- 
kennung  iknen  zur  Seite  stekt.  Ein  Mitkandeln  in  kircklicken 
Angelegenkeiten  auf  Grund  derselben  sollte  jedock  scklecktkin  an 
Confessionsgemeinsckaft  gekniipft  sein.  Soweit  speciell  die  Pfarr- 
wakl  davon  betroffen  wird ,  kommt  auch  der  Patron  immerhin 
wesentlick  als  Gemeindeglied  in  Frage,  ist  als  solckes  anzuhalten, 
seine  Wunsche  mit  denen  der  Gemeindecollegien  und  -  Versammlung 
(§  414)  auszugleichen ,  und  wiirde  beim  Bekarreu  auf  einer  ge- 
meinschadlichen  Wahl  mit  demselben  Rechte  der  Gemeindedisciplin 
wie  der  Synodalentscheidung  untersteken,  als  auck  bei  Consisto- 
rialverfassung  die  Entsckeidung  des  Patrons  des  Placets  dcrobern 
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Kirckenbehorde  bedarf.  Ebenso  sind  Anteil  und  Schranken  fiir 
die  eventuelle  Beteiligung  des  Patrones  bei  der  Installation  als 
Cultusbandlung  schon  vorgeseken  (§.  .228). 

§  421. 

Im  Allgemeinen  vertragt  sich  cbristlich  kirchlicker  Geist  viel 
leichter  mit  allerlei  aus  der  natiirlichen  Reehtsentwicklung  her- 
vorgegangnen  Gewobnheiten ,  als  die  vollendetsten ,  dem  Kreise 
kirchlicber  Grundanschauungen  selbst  entstammten  Verfassungsfor- 
men  jenen  fur  sich  erzeugen,  oder,  wo  er  mangelt,  ersetzen  konnen. 
Gewisslich  muss  es  dann  als  ein  wesentlieher  Mangel  aller  Ver- 
fassungstheorie  gelten,  wenn  man  dabei  sick  nur  auf  die  Discu- 
tierung  von  Regiments-  und  Verwaltungsinstanzen  wie  -Aufgaben 
beschrankt.  Das  Yorstehende  ist  auck  geoignet  zum  Bewusstsein 
zu  bringen,  dass  es  iiberhaupt  gar  nickt  bios  specielle  Ordnungs- 
formen;  sondern  vielmehr  allgemeine,  wesentlich  zugleich  christliche 
Lebensgrundsiitze  und  Erweisungen  sind ,  worin  sich  die  Mackt 
dieses  Geistes  bewahrt.  Wie  in  den  Zeiten  des  ersten  Einlebens 
der  Kircke  in  der  Welt  mehr  als  irgend  welche  Verfassungsform 
die  Eindriicke  von  einer  in  der  Welt  ganz  neuen  Macht  der  Bru- 
derliebe  und  Weihe  des  Gemeiusckaftslebens  die  Welt  von  der 
Grbsse  und  Bedeutung  dieses  neuen  Weltfactors  iiberzeugten ,  so 
werden  es  fort  und  fort  diese  unmittelbarsten  Ersckeinungsformen 
christlicken  Geistes  im  Gemeinschaftsleben  der  Kirche  sein,  in  wel- 
cben  die  hockste  und  ideale  Aufgabe  der  verfassenden  T&tigkeit 
sick  erfiillt,  was  Kirche  ihrem  innersten  Wesen  nack  ist,  auck  in 
der  Welt  erscheinen  zu  machen.  Solche  das  Gemeinschaftsleben 
durchdringende  und  unwillkiirlich  auck  im  Einzelnen  gestaltende 
Geistesmacht  bedeutet  daker  fiir  die  wesentliche  Aufgabe  der  Kir- 
chenverfassung  mekr  als  die  beste  Regimentstheorie  und  -Form. 
Der  auf  permanente  Fortfiihrung  der  Reformation  gerichtete  Geist 
aber,  der  die  praktiscke  Theologie  iiberhaupt  auszeichnen  soil 
(§  12),  muss  sich  obenan  an  einer  von  diesem  Princip  beherrsch- 
ten  Verfassungslehre  bewiihren. 
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Einleitung:  Begriff  und  Idee  der  prakt.  Theologie.  S.  1—11. 

„Theologie“  im  Sinne  der  Wissenschaft  —  „praktisch“  als  exclusive 
Bezeichnung  §  1.  Nicht  nur  populare  Fassung  der  Theologie 
(Planck)  oder  fur  den  Zweck  berechnet  als  Amtstechnik  §  2.  — 
Der  orthodoxe  Theologiebegriff  (habitus  practicus)  §  3.  —  Ver- 
mischung  der  prakt.  Theologie  mit  Moral  §  4.  —  Schleiermacliers 
Hochwertung  der  prakt.  Theologie,  entwertet  durch  seinen  Theologie¬ 
begriff  und  die  Stelle  derDogmatik  §  5.  —  Wissenschaftsrecht  der 
prakt.  Theologie  §  6.  —  Begriff  der  Theologie  und  der  „specula- 
tiven“  speciell  §  7.  —  Das  Christentum,  als  selbstandige  Lebens- 
macht  in  der  Welt  anerkannt,  ermoglicht  das  neue  wissenschaftliche 
Zeitbewusstsein  —  Die  encyklopad.  Lichtung  der  Disciplinen  §  8. 
—  Unterscheidung  von  der  Ethik  nun  ermoglicht  —  Der  neue 
Begriff  der  prakt.  Theologie  —  die  fortgehende  Selbst- 
verwirklichung  der  Kirche  in  der  Welt  §  9.  —  Der  un- 
berechtigte  Yorwurf  katholisierender  Vorstellung  §  10.  —  Dagegen 
die  entscheidende  Frage  urn  das  W  e  s  e  n  der  Kirche  und  deren  o  r- 
ganische  Lebensbethatigung  —  Die  Probe,  ob  Christentumsaus- 
wirkung  zum  Ziele  der  Vollendung  der  Kirche  im  Reiche  Gottes 
§  11.  —  Yerhaltnis  zur  historischen  Wirklichkeit  und  normal  ersten 

•  Verwirkli chung  der  Kirche  —  Kritisch-reformatorisches  Element 
aller  prakt.  Theologie  §  12. 

Einteilung  in  Principienlehre  und  We  sens-  oder  Natur- 
lehre  der  prakt.  Theologie  §  13.  —  Die  Kunstlehre  als  zweiter 
Hauptteil,  unterschieden  als  Tatigkeit  der  Organe  von  den  wesent- 
lichen  Lebenstatigkeiten  der  Kirche  als  solcher  —  Unterschied  von 
der  alten  Technik  §  14.  —  Beschrankung  der  Kunstlehre  auf  das 
kirchl.  Handeln  mit  dem  Worte  §  15.  —  Literatur  zur  Einleit- 
ung  §  16. 

I.  Principienlehre.  S.  11—152. 

Cap.  I.  Kirche  und  Reich  Gottes  S.  11—31. 

Begriff  der  Kirche  der  dogmatise h  bedingte  Ausgangspunkt 
—  aber  in  ihrem  Verhaltn.  zum  Reiche  Gottes,  dem  weiteren  Be- 
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griffe  §  17.  —  Reich  Gottes,  erkennbar  an  Totalitat  und  Univer- 
salitat  —  als  solche  Enderscheinung  §18.  —  Verhaltnis  dazu :  a)  Sei- 
tens  der  alttestamentlichen  Theotratie  als  sinnbildende  Erscheinung 
in  partikularer  Vorgestalt;  b)  Seitens  der  Kircbe  als  principiell  to¬ 
tal  und  universal,  aber  in  unsichtbar  innerlicher  Realisiernng  §  19. 

Kirche  daher  ein  Mittles,  und  verschieden  nach  Wesen  und  Er- 
scheinung  §  20.  —  Ob  Reich  Gottes  Wesen  der  Kirche  selbst  — 
dann  diese  fur  sich  Gemeinschaft  der  Berufenen  oder  Anstalt  — 
ohne  wesentlichen  Unterschied  von  alttestamentl.  Theokratie  —  Die 
neutestamentl.  Heilsanstalt  selbst  durch  unsichtbares  Wesen  ge- 
kennzeichnet  —  die  Erfiillung  des  Alten  Testaments  muss  selbst 
schon  Realitat  sein  §  21.  —  Pfingsten,  die  Grenzscheide,  mit  dem 
Charakteristikum  unsichtbarer  Geistesmacht  und  iDnerlich  bedingter 
Totalitat  wie  Universalitat  §  22.  —  Christi  Heilswerk  also  nur 
Ermoglicliung  von  Kirche,  wie  die  anstaltlichen  Heilmittel  selbst; 
also  diese  nicht  Wesen  der  Kirche,  aber  als  besondre  Erscheinungs- 
seite  zu  unterscheiden  §  23.  —  Kirche  selbst  Inbegriff  neutesta- 
mentlicher  Erfiillungszeit  —  als  Frucht  des  Todes  Christi  Recht- 
fertigungsleben  und  Kindschaft  der  Glaubigen  —  die  neutestamentl. 
Realisierung  des  Geistes  in  der  Welt  —  dies  das  wirkliche  Sein  der 
Kirche  (Begriff)  —  das  „Werden“  steht  im  Verhaltnis  zur  Idee 
§  24.  —  Unsichtbarkeit  mehr  als  Charakteristikum  der  Epoche  des 
Reiches  Gottes  —  die  Kirche  hat  auch  Erscheinung  —  a)  anstalt- 
licher  Art  in  den  Gnadenmitteln,  dem  irdischen  Erscheinungsleben 
Christi  parallel,  wie  in  der  Offenbarungsepoclie  dem  Wunder  §  25. 
—  Das  der  Kirche  wesentliclie  und  unveranderliche  Heilswirken  — 
daher  ein  constituierendes  Element  fiir  den  Begriff  der  Allgemein- 
heit  und  Einheit  der  Kirche.  —  Auch  diese  gottlicli  causale 
Seite  des  Erscheinungslebens  teilt  noch  die  Scliranke  alles 
Kirchenlebens  gegeniiber  der  endlichen  Erscheinung  —  die  Kirche 
selbst  aber  ist  kein  Gnadenmittel  §  26.  —  b)  die  andre  Erschei- 
nungsseite  ist  die  gemeindlich  actuale  (26).  —  Hier  Ver- 
wandlung  geistiger  Art  —  in  der  reinen  Receptivitatsform  des 
Glaubens  mit  der  innerlichen  Realitat  des  „Erkennens“  §  27.  — 
Erscheinung  des  Glaubens  in  Bekenntnis  —  Verwertung  im  symbo- 
lischen  Kirchenbegriff  —  allmaliche  Entwicklung  und  Particularity 
dieses  Erscheinungslebens  —  darum  nicht  zum  Wesensbegriff  ge- 
horig  —  Definition  §  28. —  Leib  Christi  nicht  deckender  Be¬ 
griff  mit  Kirche,  sondern  weiter  —  alttestamentl.  Glaubige  — 
liimmlische  Kirche  zeitlich  vollendete  Realitat  und  specifisch  un¬ 
sichtbar  —  Ideal  im  Verhaltnis  zum  innerirdischen  Wesen  §  29. 

Gewohnlicher  Uebergang  zum  Amtsbegriff  —  als  ware  Amt 
=  Kirche,  die  doch  Subject  bleibt  als  „Gemeinde“  —  ohne  refor- 
mierte  Concessionen.  —  Probe  am  Gegensatz  von  Nichtkirche  (Welt) 
und  Kirche,  wo  letztre  in  sich  unterschiedslos  als  Gemeinschaft  in 
Frage  kommt  —  Weil  Erscheinung  die  Vermittlung  bildet,  die  Er- 
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scheinungsseiten  zu  unterscheiden  §  30.  —  Bei  Mission  die  Gna- 
denmittelerscheinung  im  Vordergrund  —  und  Subject  schlechthin 
die  Heilbesitzenden  i.  e.  glaubige  Christen  —  die  Kirche  als  Chri- 
stenheit  —  Bei  Yerfassung  ebenso  dem  organisierten  Weltleben 
gegeniiber  die  Kirche  als  gesammter  Organismus  —  In  beiden 
Fallen  Selbstbejahung  der  Kirche  vor  der  Welt  a)  nach  Seite  ihres 
Heilsbesitzes  —  b)  nach  Seite  ihres  actuell  gemeindl.  Selbstlebens 
§  31.  —  Wo  dagegen  Beziehung  der  Kirche  auf  sich  selbst  tritt 
Unterscheidung  von  Subject  und  Object  als  Amt  und  Gemeinde 
liervor  —  das  centrale  Kirchenleben  gegeniiber  jenem  peripherischen 

—  das  Leben  der  Gottesbeziehung  in  reiner  Abgeschlossenheit  von 
der  Welt  —  das  Erscheinungsleben  nach  beiden  Seiten  hier  aus- 
schliesslich  fiir  die  Kirche  selbst  §  32.  —  Zwischen  dem  centralcn 
und  peripherischen  Kirchenleben  stehen  die  Mittelglieder  des  Kate- 
chumenates  fiir  die  Kirchewerdenden  und  der  Seelsorge  als  Zube- 
reitung  fiir  Kirchenerscheinung  —  Audi  hier  Subject  und  Object 
innerhalb  des  weiteren  Kirchenkreises,  aber  eben  darum  nicht  Kir- 
chenamt  schlechthin,  sondern  Aemter  mit  specifischen  Aufgaben 
§  33.  —  Somit  iiberhaupt  kein  clerus  positivus  --  Erzeugung  des 
Amtes  aus  dcr  Gemeinde,  verschieden  nach  den  verschiedenen  Stu- 
fen  des  Gemoindelebens  —  auf  hochster  Stufe  die  Yertreter  des 
gottl.  Gebens  fiir  die  Gemeinde  —  das  Kirchenamt  schlechthin 

—  die  Untcrscliiedsform  auf  dieser  Stufe :  sacramental  und  sacri- 
ficiell  §  34. 

Cap.  II.  Die  geschichtliche  Auswirkung  der  Kirche  nach 
ideellen  Wesensgesetzen  S.  31—74. 

A  lie  Auswirkung  der  Kirche  partikular  resp.  confessionell —  die  prakt. 
Tlieologie  aber  gelit  vom  Universalbegriff  Kirche  aus  —  Daher  Kri- 
tik  nacli  der  Idee  von  Kirche  und  Riickbeziehung  auf  Differenz  im 
Kirchenbegriff --  daher  hier  Stelle  fiir  principielle  Kirchenrichtungen 
im  System  der  prakt.  Theol.  §  35.  —  Ueber  diese'n  Richtungen 
und  als  Kriterium  fiir  sie  steht  die  apostolische  Normaler- 
scheinung  der  Kirche  —  Bestimmung  dieses  Normalrechtes  als 
ein  oberstes  Priijudiz  fiir  prakt.  Theologie  §  36—41. 

Motiv  des  reformatorischen  Charakters  aller  prakt.  Theologie  — 
Siclierung  der  confessionellen  Unparteilichkeit  durcli  die  iiberragende 
apost.  Zeit  §  36.  —  Ausnahmscharakter  als  Oftenbarungszeit  —  zu- 
gleich  anfiingliche  Geschichtsentwicklung  —  Wiederholung  der 
Antinomien  des  Kirchenbegriffes  §  37.  —  Doppelheit  im  Apostel- 
begrilf  an  sich  —  als  Jiinger  entsprechend  der  Vorstufe  des  Wer- 
kes  Christi  —  Parallele  zum  Katechumenat  §  38.  —  Doppelheit 
ihrer  Beziehung  zur  neutestamentl.  Gemeinde,  entsprechend  der 
zweimaligen  Geistesausriistung  —  einerseits  dem  Herrn  gleich  iiber 
der  Gemeinde  stehend  —  daher  fiir  alle  Zeiten  fortwirkend  und 
unvergleichbar  mit  gewohnl.  Kirchenamt  §  39.  —  Andererseits  selbst 
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erste  Gemeindeglieder  —  aber  auclx  Unterschied  der  apostol.,  resp. 
Jerusalem.  Gemeinde  von  dem  Gemeindeleben  der  Folgezeit  — 
Wundercharakter  in  fortwirkender  Kraft  der  Pfingst-  als  Offen- 
barungstatsache  —  Zweck,  die  Kirclie  erst  heimisch  zu  machen  in 
der  Welt  —  das  Wunder  im  Gemeindeleben  der  Kirclie  und  die 
Parallele  des  ordnungsmassigen  Heilsmittels  §  40.  —  Die  Personi¬ 
fication  des  Geistes  im  apostol.  Worte  beschlossen  —  das  Werk 
Christi  in  Sacramentsform  fortgesetzt,  aber  mit  abgestreiftem  Wun¬ 
dercharakter  —  der  normative  Idealcbarakter  also  nur  imErschein- 
ungsleben  des  Glaubens  und  der  Liebe  —  diakoniscbe  Selbsttatig- 
keit  —  im  Uebrigen  der  Principausdruck  der  Geistesverwirklichung 
als  Weissagung  zugleich  auf  die  Endepocbe  §  41. 

Die  rein  geschjchtliche  Auswirkung  —  Komische 
Kirchenpraxis  als  Repristination  alttestamentl.  und  Anticipation 
endzeitlicher  Theokratie  §  42 — 42.  —  Die  Probe  am  Verhaltnis 
zum  Weltstoff  zugleich  als  Beleuchtung  der  Weltauswirkung  der 
Kirche  nach  Seite  des  obersten  Principgegensatzes  von  Geist  und 
Stoff  §43—49. —  Principfrage,  ob  unmittelbare  Wirkung  der  K.  auf 
den  Stoff —  Interesse:  die  romischen  Weiheliandlungen  —  Verklar- 
ung  nicht  ohne  Heiligung  —  Teufelsherrschaft  der  Principgegen- 
satz  §  43.  —  Mittelstelle  des  Naturwesens  nach  der  Sclirift  — 
schon  von  der  alten  Kirche  in  Teufelsbesitzung  umgedeutet  —  das 
Originalmotiv  fur  die  Exorcismushandlungen  —  Weihwasser  als 
fixiertes  Medium  §  44.  —  So  wird  kircliliche  Weihehandlung  zur 
Grenze  zwischen  Gottes-  und  Teufelsreich  —  die  Kirche  wird  nach 
ihrem  aussern  Existenzbereich  zum  Gottesreich  —  und  kircliliche 
Heiligkeit  eine  operativ  ausserliche  §  45.  —  Hochstes  lnteressege- 
biet  dann  die  leibliche  Sphare  —  an  sich  nur  durch  Geisteshingabe 
potentiell  geheiligt  —  als  vollzogue  Verklarungs  wirkung  iiberdies 
noch  durch  vorgangige  Yerwesung  bedingt  —  als  allgem.  Gesetz 
der  Creaturenwelt  —  Erstlingschaft  des  Menschen  —  die  Wieder- 
kunft  des  Menschensohnes  schlechthinnige  Yorbedingung  §  46.  — 
Komische  Keliquienlehre  das  gegenteilige  Ergebnis  —  angebliche 
Schriftbegriindung  —  die  Christusreliquien  speciell,  im  Unterschied 
von  correcter  Bestimmung  seiner  Lebenswirkung  auf  Naturstoffe 

—  die  Wasserweihe  als  Consequenz  der  Jordantaufe  —  d.  Re- 
liquie  des  heil.  Landes  u.  die  Wallfahrtsmotive  —  Kom  an  der 
Stelle  von  Jerusalem  §  47.  —  Die  Leiber  derHeiligen  —  Yerhalt- 
nis  zur  Altarweihe,  resp.  ihrer  Wunderkraft  —  d.  neue  apostolische 
Geistespersonification  —  Wirkung  des  Staubes  vor  der  Verklarung 

—  die  den  Statten  inharierende  Heiligkeit  —  Das  permanente  Wun¬ 
der  in  der  Kirche  als  Offenbarungsstatte  §  48.  —  Verwechslung 
von  Gottes-  u.  Kirchenhandlung  —  die  operative  Herstellung  des 
Sacramentes  —  Kealweihe  nicht  durch  hohere  Bestimmung,  sondern 
durch  operative  Weiheacte  §49. —  Keale  Representation  des  Werkes 
u.  Opfers  Christi  im  Cultus  —  Die  K.  Mitte  u.  Holie  der  Gottes- 
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gegenwart  —  Gerichtstribunal  innerhalb  der  Zeit  —  die  K.  das 
Gnadenmittel  —  die  Bischofe  Fortsetzung  des  Apostolates  —  die 
siclitb.  Cbristusberrscbaft  —  Parallele  der  Kirche  und  der  Gottes- 
mutter  §  50.  —  Verlust  des  wahren  Heiligkeits-  u.  Heiligungsbe- 
griffes  —  Statt  Rechtfertigung:  Kirchenzugehorigkeit  —  d.  opus 
operatum  der  Kircbenbandlung  —  dadurcb  ermoglichte  Weltnahe 

—  die  Ausgleichung  durch  d.  Monchsideal  als  Herabsetzung  dcr 
Begriffe  „Bekehrung“  u.  „geistlich“  —  im  Gegensatz  zum  Saku- 
laren  u.  Laienbegriff  —  bleibende  Unmiindigkeit  der  Gemeinde 
§  51.  —  Die  K.  als  polit.  Machtreicb  -  d.  alleinseligmacbende  K. 

—  Riickkebr  zur  alttestamentl.  Vorstufe  —  dabei  als  Gnadenmit- 
telanstalt  docb  nocb  Auswirkuiig  der  K.  —  relat.  elirwiirdige  Be- 
wahrung  gegeniiber  der  unglaubigen  Welt  —  die  Reformation  als 
Lauterung  des  Kirchenbegrilfes  u.  Riickkebr  z.  apostol.  Vorbild 
§  52. 

Die  reformierte  Antithese  u.  d.  luther.  Mitte.  §  53— 6B. 
Die  Einseitigkeit  der  Antithese  —  im  Begriff  der  unsichtbaren 
Kirche,  als  Gemeinde  der  Pradestinierten  —  Augustin  u.  Calvin 
§  53.  —  Wesensdifferenz  im  Gnadenmittelbegriff  -  Realwirkung 
nur  fiir  d.  Glaubigen  —  Zwingli  u.  Calvin  —  Glaube  nicbt  als 
Gnadenmittelwirkung  —  Damit  feblt  das  positive  Medium  der 
Berufung  als  allgemeiner  —  Die  elementarste  Form  der  Kirchen- 
auswirkung  §  54.  —  Anlass  zur  letztlichen  Klarstellung  des  Sacra- 
mentsbegriffes,  der  auch  der  a.  Kirche  nicbt  klar  —  die  Vermischung 
von  uvGTt]()tov  u.  sacramentum  dort  —  Augustins  Sacramentsbe- 
griff  —  Verwirrung  durch  den  Begriff  von  Sacramentalien  §  55. 

—  Stiftung  der  Sacramente  durch  Christum  —  Schranke  gegen  Er- 
weiterung  u.  unberechtigte  Subjectstellung  der  K.  —  Das  correcte 
u.  d.  falscbe  Nebeneinander  von  Kirchen-  u.  Gottesbandlung  —  das 
Ineinander  beider  ohne  Realimmanenz,  als  die  correcte  luther.  Mitte 

—  Die  umfassende  Bedeutung  des  Wortes  —  Irrige  Consequenz  der 
Lutheraner  fiir  alttestamentl.  Glaubensstand  §  56.  —  Differenz  im 
Kirchenbegriff  selbst  —  d.  Consequenz  beziigl.  der  Bekenntnis-  u. 
Abendmahlsgemeinschaft  —  Unionsneigung  u.  Bekenntnismannigfal- 
tigkeit  der  ref.  K.  §  57.  —  Apathie  der  reform.  K.  gegen  Cultus- 
entwicklung  —  falscbe  Geltendmachung  apostol.  Einfachheit  —  d. 
Gegensatz  gegen  Kirchenjabrsunterschiede  im  Interesse  der  Sonn- 
tagsfeier  in  sabbatlicher  Legalitat  —  Psalmen  statt  Gemeindelied 
u.  Dekalog  im  Cultus  §  58.  —  Theokrat.  Reminiscenzen  in  Genf 

—  Wiedertauferei  in  Munster  —  zugleicli  als  Anticipation  endl, 
Gottesherrschaft  —  Kirchenzucht  als  nota  der  K.  —  sichtbare  com- 
munio  ss.  —  Scheidung  zwischen  Welt  u.  Wiedergebornen,  zugleich 
ein  Ehrenzeugnis  ref.  Activitat  im  Unterschied  von  der  luth.  Gefahr 
des  Quietismus  §.  59.  —  Erfolgreicbe  Verfassungstatigkeit  der  Re- 
formierten  —  relat.  Mangel  im  Amtsbegriffe  u.  Presbyterate  —  da- 
gegen  selbstbewusstes  u.  actives  Gemeindeleben  —  Die  bessern 
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luther.  Principstrebungen  durch  geschichtl.-polit.  Verhiiltnisse  ge- 
lahmt  —  Einseitiges  Uebergewicht  der  Theologen  —  Bekenntnis- 
treue  der  Lutheraner  §  60.  —  Unter  der  allgemeineren  Principdif- 
ferenz  stellen  sich  die  beherrschenden  Grundsatze  fur  das  Erschei- 
ungsleben  luther.  Seits  fest  —  Wahrheit  u.  Freiheit  —  auf 
Yerfassungsgebiet  —  im  Cultusleben  —  Wahrheit  speciell  im 
Sinne  der  subj.  wie  der  biblisch  normierten  —  Quelle  des  protest. 
Geschichtssinnes  §  61.  —  Freiheit  gegeniiber  Eef.  Legalitat  als 
„evangelische“  —  Was  nicht  schriftwidrig  gehort  zu  d.  Mitteldin- 
gen  —  Pietat  gegen  Tradition  oline  Superstition  —  der  padago- 
gische  Wert  Hauptmotiv  —  Collisionen  nur  bei  Bekenntnispflicht 
§  62.  —  Hauptgewinn:  d.  correcte  Ausscheidung  der  Sacramente 
von  willkiirl.  Riten  u.  Feststellung  des  Unterschiedes  von  sacrificium 
u.  sacramentum  —  Romische  u.  Reform.  Fassung  des  Sacrificiums 

—  luth.  Klarstellung  als  beherrschende  Pole  des  Cultuslebens  §  63 

—  Einerseits  der  principielle  Fundort  fiir  die  Idee  der  Liturgie 

—  andererseits  ergibt  sich  d.  ideelle  ‘Parallele  zwischen  den  Grund- 

gesetzen  der  Offenbarung  u.  des  Cultus  —  sacramental  u.  sacrifi- 
ciell  begegnen  sich  Gott  u.  Mensch  —  schon  auf  creatiirl.  Boden 

§  64.  —  Idee  des  Dankopfers  u.  Priesters  —  die  Mittlerstell- 

ung  des  Menschen  —  d.  Einheit  Himmels  u.  der  Erden  d.  entspre- 
chende  Ziel  —  das  Realopfer  in  Ewigkeit  §  65.  —  In  der  ge- 
schichtl.  u.  anstaltl.  Theokratie  zunachst  die  Typen  der  Urzeit  — 
Melchisedek  u.  Isaaks  Opfer  —  die  damit  fixierte  alttestl.  Cultus- 
statte  u.  -Form  —  Particularity  u.  operativ  sinnbildl.  Vermittlung 

—  Ueberwiegen  des  Sacrificiellen  —  Ersatz  des  Sacramentalen  — 

Der  „Menschensohn“  der  Erwartung  §  66.  —  Der  Gottmensch  in 
sich  d.  Einheit  v.  sacramentum  u.  sacrificium  —  in  d.  Gemeinde 
d.  einheitl.  Correspondenz  bei  geteilter  Vermittlung  —  d.  Ende  des 
Siihnopfers  im  Dank-  u.  Personopfer  —  mit  d.  Vollendungsziel  gott- 
inenschl.  Vereinigung  §  67.  —  Das  Ethisclie  am  Opfer  —  der  pr. 
Th.  Teil:  das  Cultische  —  Idee  dess,  als  fixiertes  Offenbarungs- 
drama  §68.  —  Das  Recht  des  Symbolischen  —  in  d.  'menschl. 
Anlage  schon  —  nur  ungeniigend  fiir  Cultusbegriff  —  Bedenken 
vom  „Gottesdienst  im  Geist“  her  —  Recht  aus  der  stiftungsmass. 
Sacramentsform  —  Instrumente  der  Darstellung:  Kreuz,  Licht  - 
Symbol.  Handlungen  u.  Formen  §  69.  —  Das  Symbol  beim  Sacri¬ 
ficium  —  d.  hohere  Norm  u.  d.  natiirliche  Mass  —  Cultusformen : 
Altarnahe  u.  Zuwendung  —  Riten  b.  Gebete,  Gebundenheit  des  Af- 
fectsausdruckes  —  Begriff  der  Ceremonie  §  70  —  Bilderge- 
braucli  —  Legalitat  der  Reformierten —  Das  Bilderverbot  im  De- 
kalog  —  Reformierte  u.  Griechen  —  Orient  u.  Judentum  —  Alttesta- 
mentl.  Transmundanitat  —  Gegenteil.  Princip  des  N.  T.’s  bis  z. 
Erscheinungsform  von  „heil.  Geist“  —  Principfrage,  ob  Siinde  — 
Augustin  —  Abgottereiverbot  bleibt  im  Recht  §  72. 

Orientalis ch-grie ch.  Kirche,  Hauptinstanz  fiir  d.  Symbo- 
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lische  u.  <3.  Ausbildung  des  Cultusdrama’s  —  Liturgie  als  aus 
gottl.  Stiftung  —  Jakobus  d.  apostol.  Yerfasser  —  gescbichtl. :  Basi- 
lius  u.  Chrysostomus  —  Gricch.  Bekenntnisbestimmungen  v.  dcr 
gottl.  Hierurgie  —  Opferact  Mittelpunkt  —  Alttestamentl  Repri- 
stination  —  Bilder-  u.  Gitterwand  (Ikonostas''  -  Princip  d.  Ab- 
schlusses  irn  Allerlieiligsten  zu  exoteriscbern  Anschauungsgenussc  — 
Darstellung  der  Offenbarung:  Lichter,  Oeffnen  der  Thtiren,  Prozes- 
sion  —  Umfang  von  Sekopfung  bis  Pfingsten  -  Apparat  von  In- 
strnmenten  —  Kollenverteilung:  d.  Chor  -  d.  Text  in  der  Lita- 
nei  od.  Ektenie  —  beschauliches  Stillleben  der  Gemeinde  statt  Mit- 
bandeln  §  73.  —  Resnltateindruck:  Oulturformen.  national  ver- 
schicden,  als  Product  der  Auswirkung  der  K.  in  der  Welt  —  statt 
der  Mischung  von  Princip-  u.  Gcschichtsbetraclitung,  nun  die  letz- 
tere  fur  sich  §  74. 

Cap.  III.  Geschichtl.  Auswirkung  der  K.  iu  tatsachl.  Lebens- 
u.  Culturformen  S.  74-125. 

_  „Weltauswirkung“ :  der  Idee  nacli  total  u.  universal  —  factiscli  u. 
zeitlich :  gebrochne  Resultate  —  dynamiscli  durcli  d.  Wirknng  auf 
d.  Menschengeist  §  75.  —  Pfingsten  u.  Volksparticularitat  des  Al- 
tcrtunis  —  Idee  der  Humanitat,  Wert  des  Individuums  —  d.  Mcnsch- 
heit  im  Volke  u.  dock  kein  Cosmopolitiismus  §  76.  —  Yolksrechte 
nach  Schriftgrundlage  u.  geschichtl.  Motiven  —  Israels  besondrc 
Ehrenstelle  u.  theokrat.  Bedeutung  —  Andererseits  Ablosung  des 
Neuen  vom  A.  T.  —  Wertunterschiede  —  theokrat.  Momente  wie  ge¬ 
schichtl.  Volkseinfliisse  §  77.  --  Menschwordung  des  Christentums 
in  d.  Volkern,  Gefahr  der  Nationalisierung  —  d.  sprode  Stoff,  in  d. 
Gegensatzen  von  Orient  u.  Occident,  Nord  u.  Slid  §  78.  —  Die 
Gleiclie  der  Auswirkung  bei  solcher  Verschiedenheit  —  obenan  im 
Yerh.  z.  Volkssprache  —  das  Pfingstwundcr  als  Typus  —  Pa- 
rallele  der  Glaubensrede  §  79.  —  Mission  in  der  Landesspraclie  — 
Bibeliibersetzung  —  Cultussprache  —  Interesse  an  d.  latein.  Cul- 
tussprache  —  andre  Differenzen  von  Cultus-  u.  Volkssprache  §  80. 
—  Luther  n.  d.  latein.  Kirch ensprache  —  Rdmische  Verhartung 
gogen  alle  Proteste  —  Liberalere  Praxis  der  alten  Kirche  —  all- 
mahl.  Anerkennung  von  drei,  resp.  vier  (slav.)  Kirchenspraclicn 
§  81.  —  Die  altusuelle  Dreizahl  ist  bedeutsam  als  Ausdruck  flir 
die  original  ersten  Zusammenhange  der  Kirche  mit  Israel,  rriit  Grio- 
chenland  u.  Rom  —  Mutterland,  Upigangssprache  u.  oberste  Welt- 
macht  begegnen  sich  darin  —  wie  sich  d.  alte  Culturwelt  auf  jene 
Drei  als  auf  die  Hauptfactorcn  zuriickfuhren  lasst  —  nach  providen- 
tieller  Anlage  an  die  Wiege  der  christl.  Kirche  gestellt  §  82.  — 
Neben  diosen  primaren  Factoren  nehmen  die  Germanen  u.  Slaven 
nur  eine  secundare  Stelle  ein  -  Die  drei  primaren  nach  Luthers 
Wiirdigung  —  ilire  Reste  im  Coitus  —  mit  mogl.  Weiterausbau 
durch  den  Chor  §  83.  —  Nach  Seite  der  Gottesbeziehung  nur 
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Israel  Muster  —  sonst  etwa  d.  Mysterien  u.  allgemein  Sacrilicielles 

—  b.  Israel  Theokrat.  neben  dem  Natioualen  —  dariu  zugleich 
Schranke  —  Universalismus  des  N.  T.’s  u.  Gnadenprincip  statt  Ge- 
setz  §  84.  —  Dazu  die  spatere  judenchristl.  Entstellung  —  Haupt- 
quelle  der  alttestl.  Repristination  —  d.  apostol.  Constitutionen  —  freie 
Stellung  der  K.  zum  Tempelvorbild  fiir  d.  Kirchenbau  —  Muster  die 
Foriuen  des  Heiliglebens  u.  der  Gottesbeziehung  —  Altar,  Cultus- 
forraen  u.  -Mittel  §  85.  —  Byzantinisch  u.  Romanisch  — 
Weltmission  fur  Cultur  —  Sprach-  u.  Geisteskerrschaft  des  Grie- 
cbischen  —  d.  Schule  in  Wissenschaft  u.  Kunst  —  fiir  d.  altere 
Dogmenentwicklung  wie  allzeit  fiir  d.  Klerusbildung  entscheidend 
bedeutsam  §  86.  —  Einfluss  auf  den  kirchlichen  Baustil  von  roma- 
nisclier  wie  byzantinischer  Seite  —  Originalwirkung  auf  den  christ- 
lichen  Cultus  —  das  Formgesetz  heiliger  Schonheit  u.  alteste 
Quelle  der  Liturgie  §  87.  —  Der  Romische  Einfluss  iiberwiegend 
auf  Yerfassungs-  u.  Rechtsgebiet  —  Organisatorisches  Talent  u.  Ein- 
heitszug  —  Kirchlicbe  Musik  §  88.  —  Der  Germanisehe  Secnndar- 
factor.  Die  dritte  Stelle  ini  Baustil  —  die  kritiscli-ethische  Geistes- 
richtung  in  der  deutsclien  Reformation.  Neue  Principien  mehr  als 
neue  Lebensformen.  —  Der  Slavische  Secundarfactor.  Verwandtschaft 
mit  morgenlandischem  K.-tum.  Sociale  Anlage.  Vorreformatorische 
Impulse  §  89.  —  Gebrockenheit  aller  dieser  Culturresultate  —  Be- 
dingtkeit  der  K.-ersckeinung  durck  Israels  endlicke  Bekekrung  — 
Yorker  gemisekter  Nationaleinfluss,  nack  Raum  u.  Zeit  versekieden 
§  90.  —  Unwandelbarkeit  des  stiftungsmassigen  Ckarakters  der  K. 
Gleickkeit  des  Bekenntnisses  neken  d.  Wecksel  der  Tkeologie  — 
Gleickbleiben  der  Wesenstatigkeiten  derK.  — nur  die  Ersckeinungs- 
form  unterliegt  dem  Wecksel  der  Gesckickte  u.  zeitweiliger  Untcr- 
ordnung  fiir  den  Zweck  kokerer  Dienste  §  91.  —  Auswirkung  der 
K.  in  Raum  u.  Zeit  als  allgemein  mensclilicker  Lebensformen.  Kant. 
Aristoteles.  Augustin  —  Maasse  der  Ckristentumsausbreitung  —  beson- 
dere  Culturformen  §  92.  —  Kirckenbau  als  Anbau  der  Rircke  in 
der  Welt.  Zeitpunkt  des  Eintritts  monumentaler  Kunstbauten.  Zweck 
und  Idee  spiegelt  sick  im  tecknisclien  Interesse  -  Auspragung  na- 
tional-kircklielier  Typen  §98.  —  Wendepunkt:  die  Decianiscke  Ver- 
folgung — d.  Orientierungslinie  nack  Ramisckem  Vorbilde  —  Idee 
der  Licktwirkung  —  Die  liokere  Belebung  des  Innern  zusammt  in- 
nerer  Einlieit  —  bei  Analogic  der  Einteilung  mit  dem  israelitiscken 
Tempel  —  Ausdruck  fiir.  die  Mannigfaltigkeit  der  Gottesbeziehung 

—  Uranlage  auf  Kreuzesform  §  94.  —  Die  Basilika  als  romanisches 
Vorbild  —  der  Hinzutritt  des  romaniseken  Bogens  —  Einheit  der 
Richtung  im  Mittelschiff  nach  dem  Allerkeiligsten  —  Streit  der 
Hohenricktung  mit  der  Langenbewegung  in  der  Gothik  —  Spitz- 
bogen  —  Mit  dem  Byzantinischen  Halbrund  verglichen  iiberwiegt 
die  Horizontallinie  im  Romanischen  —  Anschluss  der  Renaissance  — 
Charakter  der  Weltausbreitung  der  Romisclien  Kircke  mit  breit- 
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lagerndem  Fundament  u.  relativer  Weltnahe  §95.  —  Tiyzantinischer 
Stil.  —  Friilie  Kunstvollendung  —  Kuppel  u.  Centralquadrat,  dem 
griechischen  Kreuz  entsprechend,  die  bestimmenden  Gruudlagen  — 
Dor  Lichtquell  von  oben  verlaufend  nach  unten  —  Analogic:  der 
Hypathraltempelbau,  Pantlieon  u.  Begrabnislrirchen  —  Idee  vor- 
herrschender  Ruhe,  wo  die  Gothik  sehnende  Unruhe  in  der  Hohen- 
richtung  vertritt  —  der  Cubus  des  Israelitischen  Allerheiligsten  u. 
das  beidnische  Tempelquadrat  als  Vorlage  —  Abgesclilossenheit, 
Quietismus  u.  Stagnation  der  Griechischen  Kirche  —  Variation: 
das  Octogon  u.  die  Wiederholung  des  Centralquadrates  in  vier  pe- 
ripherischen,  oder  der  Fiinfkuppelbau  der  russischen  Kirchen  — 
Bild  der  weltherrschenden  breitlagernden  Orthodoxie  §  96.  —  Ent- 
wicklung  des  romanischen  Kirchenbaus  im  Abendlande  —  das  la- 
teinische  Kreuz  —  Crux  commissa  u.  immissa  —  In  England  zu- 
letzt  Pilatuskreuz  —  die  Kreuzesform  fuhrt  auch  hier  zum  Cen¬ 
tralquadrat  —  mit  Doppelchor:  Byzantinisclier  Einfluss  —  namentlich 
in  Klostern,  im  Dienste  der  Klerusherrschaft  —  Der  Klerus  noch 
allein  beteiligt  am  Kirchenbau  —  Kiinstlerische  Leistungsfahigkeit 
—  Wechsel  des  Anteils  der  verschiedenen  Monchsorden  am  Kirchen¬ 
bau  —  Benedictiner  von  Clugny :  erste  grosse  Baumeister  —  das 
monarchische  Princip  —  Cisterzienser:  das  aristokratische  Princip  — 
Bettelorden:  das  demokratische  —  Die  Tertiarier  als  Uebergang 
zum  Laienanteil  —  die  Predigtkirclien  —  Ludwig  der  Heilige  und 
seine  Baumeister  -  Parallelen  der  allgemeinen  Culturentwicklung 
§  97.  —  Reformatorisches  und  nationales  Zeitelement  in  dcr  Go¬ 
thik  —  theokratischer  Hochflug  u,  idealistische  Zeitrichtung  —  Ger- 
manische  Nationaleinfliisse  u.  Sarazenische  Reminiscenzen  —  das 
romantische  Rittertum  —  Kritik  des  Renaissance  —  Mittelalterlich- 
romantischer  Baustil  —  In  der  Reformation  uberwiegt  d.  Zweck- 
interesse  —  Nebcn  d.  beiden  Originaltypen  hat  nur  d.  Germanische 
Element  d.  Gothik  fortgewirkt  —  Bewahr  fiir  d.  Originalcharakter 
der  specif.  Culturfactoren  —  d.  Epochen  dieselben  in  alien  ubrigen 
Erzeugnisscn  kirchl.  Kunst  §  98.  —  Die  monumentalen  Typen  ent- 
sprechen  dem  materielleren  Wesen  d.  Raumes  —  Die  Zeit  ideeller 
u.  doch  nicht  bios  subj.  —  Schleiermachers  Begriff  —  Ewig- 
keit  u.  Zeit  —  d.  absol.  Gegenwart  des  Ewigen  vermittelt  der  Zeit 
was  auch  fiir  sie  Gegenwart  heissen  darf  —  Realprasenz  Gottes 
schafft  Gegenwart,  in  d.  Zeit  schon  machtiger  als  Zukunft  u.  Ver- 
gangenheit  —  Andacht  als  Vermittlung  —  Gemeindefeier  Vorbild 
der  Ewigkeit  —  Feier  ewiger  Gottestaten  —  Fortgehende  Wirkung 
u.  Gegenwart  dieser  —  Idee  des  Kirchenjahrs  —  Unwandelbarkeit 
im  Wechsel  der  Zeit  §  99.  —  Neue  Zeitrechnung  seit  Christo  — 
Lange  Herrschaft  des  Ostertermines  —  Bewahr  als  Culturmacht  — 
Antichristl.  Charakter  der  versuchten  Abschatfung  —  Die  Feier  der 
Otfenbarungstatsachen  erhebt  iiber  d.  Idee  von  bloser  Geschichts- 
datierung  —  Offenbarungstatsaclien  schon  in  der  alttestl.  Gemeinde 
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gefeiert  —  bier  hohcre  Einheit  u.  relut.  Vorbild  bei  wicbt.  Unter- 
scliicden  —  vielmehr  aber  d.  alttestl.  Feier  zngl.  Incidenzpunkt 
neuer  Gottestaten  —  :  Ausdruck  der  Offenbarungscontinuitat  —  dabcr 
d.  specif.  Bedeutung  des  Osterfestes  u.  d.  Sonntags  fiir  d.  cbristl. 
K.-jahr  §  100.  —  Sabbathfeier  des  vollendeten  Schopfungswerkes 

—  Grmidlegende  Offenbarungstat  u.  Grund  der  Heiligkeit  des  sie- 
bentagigen  Cyklus  -  Sabbathmonat,  Sabbathjahr,  Hall-  u.  Jubel- 
jalir  Zeitmesser  der  jahrl.  Festfeier  -  Pfingsten  u.  Woclienfest 

—  Passali  Sabbathwoche  —  Name  fiir  Tag  u.  Wocbe  —  Sclaviseber 
Anschluss  der  griech.  K.  §  101.  —  Tagesfeier  in  d.  cbristl.  K.  — 
d.  Sonntag  Incidenzpunkt  —  TJnterscbied  des  ersten  u.  letzten  Wo- 
ckentages  —  Fortdauer  des  „Sabbatkismus“  —  das  Gct^miZuv 

—  Freitag  neben  d.  Sonntag  —  Tag  u.  Stunde  als  T ermine  inner- 
weltlicher  Gescbichtstat  u.  ihrer  Feier,  gegeniiber  weltbegriindender 
Scbopfungsepoche  —  Sonntag  aucli  daber  nicht  gleicb  Sabbatli  — 
Vollendete  wenn  aucb  einseitige  Consequenz  in  tagl.  Feier  —  An- 
fang  der  Stundenfeier  bei  Israel  —  Horenfeier  des  Klerus  in  d. 
Rom.  K.  §  102.  —  Jaliresfeier  bedingt  das  Wechselverhaltnis  der 
Einzeltage  u.  das  z.  Israelit.  Yorfeier  —  d.  Sabbath  wocbe  des  Pas- 
sah  feiert  die  anfangl.  Neuschopfung  der  Menschheit  in  einem  heil. 
Volke  —  d.  Woclienfest  (Pfingsten)  die  heil.,  gesetzentsprechende 
Frucbt  des  Landes  —  Im  Herbstcyklus  folgt  die  neue  Weihe  der 
Gotteswolinung  unter  d.  Yolke  u.  das  Fest  des  neugebeiligten  Woh- 
nens  d.  Volkes  b.  seinem  Gott  (Laubblitten)  —  d.  Volk  u.  d.  Hiit.te 
Gottes  bilden  die  beiden  Hauptthemen  —  Bestatigt  durch  die  spa- 
ter  dazu  gekommnen  Feste:  Purim  u.  Tempelweihe  §  103.  —  Tief- 
sinnige  Architektonik,  aber  zugl.  e.  ausserl.  Ncbeneinander  —  Im 
N.  T.:  Volk  u.  Wohnung  Gottes  ineinander  —  Christus  Versohner, 
Wohnung  Gottes  u.  neuer  M.  in  eins  —  Ostern  Versohnung  u 
neuer  Lebensanfang,  Pfingsten  Geistes-Einwohnung  u.  Frucbt  zu- 
gleicb  —  Entsprechend  der  prophet.  Bedeutung  des  zweiten  Israelit. 
Festkreises  vertritt  d.  cbristl.  Winterkreis  d.  Neue,  d.  Idee  u.  Tat- 
sache  der  Erfiillung  u.  Erscheinung  —  dieselbe  Voralmung  waltet 
in  d.  Israelit.  Feier  beziiglich  des  achten  Tages  u.  der  Ueberbiet- 
ung  des  Wochenmasses  im  Einzelnen  —  d.  Neue  Testament  setzt 
bei  der  Erschopfung  der  Siebcnzahl  ein.  §  104.  —  Cbristl.  Kirchen- 
jalirfeier  ohne  offenbarungsmass.  Anordnung —  d.  Gegenteil:  juden- 
christl.  u.  antipaulinisch  —  Bedeutung  der  freien  Sonntagsfeier  — 
Festtatsachen  aber  Jaliresfeier  —  Todestag  das  Selbstandige  neben 
der  sonntag.  Osterfeicr  —  Parallele  der  Martyrertage  —  Freitag 
u.  Mittwoch  Stationstage ;  aber  spatcr  festgestellt  als  Sonntagsfeier 
—  als  Aufersteliungsfeier  zugleich  Fixierung  der  woehentliehen 
Wiederkelir  d.  Todestages  —  Friihe  Doppelheit  des  CTctvQw(>i[.iov 
u.  arucj act/jot'  —  Streitfrage  daher  bios  um  jabrl.  Todesfeier  — 
dieselbe  Schwankung  im  Spracbgebrauch  v.  Pascha  —  Einfluss  der 
Nacbfeier,  bei  der  die  sieben  Wochen  der  letzteren,  dem  Vorbild 
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entsprechend,  fester  standen  —  Pie  Hiniiberziehung  des  Ostertages 
zur  Pentekoste  bedingt  zugleich  die  Klarstellung  der  fiptyn  oyifo  >) 

—  Erst  die  dazutretende  Hiinmelfartsfeier  liilft  die  „Pentekoste“ 
als  Pfingstfest  isolieren  u.  zugl.  Ostern  als  solcbes  verselbstiindigen. 
Das  Auferstekungsfest  kelirt  zu  seiner  urspriingl.  Correspoudenz  mit 
der  Todesfeier  zuriick  —  die  Heilsvermittlung  nun  selbstiindig  vor 
der  Heilsaneignung  —  das  Pascba  annotinum  vermittelt  d.  Connex 
mit  der  Freudenzeit  —  Erster  Vorgang  fiir  die  Festoctave  —  Tri- 
nitatis  folgt  erst  im  MA.  —  d.  morgenland.  K.-jahr  lasst  d.  ver- 
schiednen  Eutwicklungsstufen  dieser  Feststellung  des  Fruhjalirs 
erkennen  §  105.  -  Geschichtsanknupfung  b.  ersten  Teil  des  K.-jahres 

—  Fiir  d.  Winterfestkreis  gleich  directo  Yorlage  niclit  vorhanden 

—  Roms  Recurs  auf  d.  25.  Dec.  (r«  (flora)  spater  erst  —  daher 
grosseres  Schwanken,  spatere  Feststellung  —  Im  Orient  iiberragt 
Epiphanien,  nicht  ohne  liaret.  Vermittlung  —  d.  angebl.  Actenfund 
in  Rom  fiir  d.  25.  Dec.  —  das  Urigewolinliche,  den  Geburtstag  zu 
feiern  —  Prerogative  Christi  u.  Johannes  d.  Taufers  —  zugestan- 
dene  Unkenntnis  —  Ideelle  Correspondenz  mit  Naturprocessen,  tact- 
voll  von  Rom  aus  begriffen  —  Beleg:  die  altchristl.  Dicbtung  u. 
die  entspreckenden  Festtermine  des  Kirchenjahres  §  106.  —  Neu- 
jahrsoctave  folgt  spater  —  desgl.  Advent  —  Erst  dann  der  Win- 
tercyklus  in  sich  selbstiindig  —  Ostern,  statt  Anfang,  Mittelpunkt 

—  d.  Kirchenjahr  fortsckreitende  Feier  des  Lebens  Jesu  —  Wort 
u.  Gnadenmittel :  nun  Christi  Predigt  u.  Werk  —  das  der  Iv.  ange- 
eignete  Heilsleben  —  die  Reformationszeit  vollendet  was  auf  den 
versch.  Entwickluugsstadien  die  national-kirclil.  Entwicklung  selbst 
wiederspiegelt  §  107.  —  Das  Grie  ch.-morgenland.  K.-jalir  die  Repre¬ 
sentation  des  Wochenprincipes  des  A.  T.’s  —  d.  Arme  nis c h  e  K.-jalir 
repdsentiert  mit  der  Verselbstandigung  des  Epiphaniasfestes  die  Du- 
plicitat,  welclie  den  nachsten  Fortschritt  bedingt  —  nicht  ohne  be- 
ginnende  Isolierung  der  Pfingstzeit  —  Vor-  u.  Nachfeier  tiir  Epi¬ 
phanien,  wie  fiir  d.  Osterfest  —  Das  monophysit.  K.-jalir  im 
Ganzen  gleichstimmig,  liebt  Ostern  als  K.-jahrsanfang  selbstendig 
hervor  -  Das  Nestorianische  K.-jahr,  ganz  durch  bibl.  Lection  be¬ 
dingt,  hilft  Weihnachtcn  durch  Auszeichnung  des  Advents  zu  seiner 
geschichtl.  Anfangsstelle  —  Epiphanien  in  der  Folgestellung  des 
Tauffestes  —  Geschichte  durchgefiihrt  bis  z.  Apostelfeier  u.  Kreu- 
zeserhohung  §  108.  —  In  d.  Abendland.  Entwicklung  grenzt  Eng¬ 
land  mit  der  Adventsanregung  der  Nestorianer  —  Curialstil,  von 
Weihnachten  an  zu  zalilen  mit  Nebenbeziehung  auf  25.  Marz  — 
Ostertermin  daneben  allgemein  —  d.  Rom.  K.-jahr:  Jesus-Maria  — 
Heiligentage  neben  d.  Herrentagen  —  abstracte  Durchfiihrung  des 
Tagesprincipes  zur  Krenkung  des  Semestris  domini  —  die  beiden  K.- 
jahrsheiften  u.  d.  Gruppeneinteilung  in  ihrer  Klarheit  u.  Corre¬ 
spondenz  getriibt  —  dazu  die  Hiiufung  tagl.  Messfeier  mit  d.  Ge- 
folge  kiinstl.  Unterschcidung  der  Feste  —  Neuer  Gesotzeszustand. 
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,  u  Vcrmischung  von  Gottes-  u.  Menschenwcrk  §  109.  —  Die  reso¬ 
lute  Antitliese  der  Reformierten  —  die  Erneurung  derSabbaths- 
u.  Neuraondsfeier  bei  d.  Puritanern  —  Luther  dagegen  die  Tages- 
feier  durch  Wortbraueh  —  Ebenso  Wahrheit  u.  Freiheit  Princip  des 
lutli.  K.-jabres  —  Einfluss  der  Perikopen  —  luther.  Reform,  na- 
mentl.  am  Ende  d.  K.-jahres  (eschatologiscli)  —  Klare  Unterscheid- 
ung  des  semestris  domini  u.  ecclesiae  —  d.  Parallele  z.  gottl.  cau- 
salen  u.  gemeindl.  actualen  Leben  der  K.  —  Trinitarische  Ordnung 
der  Hauptfeste,  auch  durch  dreitag.  Feier  u.  Abschluss  im  Trini- 
tatisfeste  —  als  Aueignungsfeier  durch  Taufe  auf  d.  Dreieinigen  — 
Klare  Gruppenordnung  —  Fortschritt  d.  Werkes  Christi  —  Prophe- 
tentum  —  Priestertum  —  Konigtum  —  Die  Folge  des  Heilsweges 
darstellend  —  Aufname  der  morgenland.  Entwicklung  in  ihrem  Hohe- 
punkte  —  d.  K.-jahr:  die  llealprasenz  der  Gottestaten  in  ihrer  offen- 
barungsmass.  Folge  §  110. 

Cap.  IV.  D.  wesentl.  Lebensfunctionen  der  K.  in  der  llei- 
henfblge  der  Disciplinen  der  prakt.  Theologie  s.  128—147. 
Die  Theorie  der  Auswirkung  bedingt  durch  Begriff  u.  Gescliichte  der 
K.  —  Resultat:  die  Einsicht  in  die  der  K.  unverausserlichen  We- 
seustatigkeiten  —  Lebensfunctionen  —  UmfaDg  u.  organische  Folge 
festzustellen  —  d.  principielle  Substruction  fur  d.  einzelnen  Disci¬ 
plinen  §111.  —  Subj.  die  Kirch e  —  weil  Gemeinde  der  Glaubigen, 
liegt  darin  d.  Idealgesetz  —  nicht  nur  actual  gemeindl.,  sondern 
auch  d.  Vermittlung  der  causal  gottl.  Tatigkeit  fallt  darunter  — 
Das  cntsprechende  Concretum  ist  d.  Gemeinde  der  Communionreifen 

—  d.  Stufe  des  liochsten  Selbstbewnsstseins  u.  das  Ineinander  von 
Subject  u.  Object  §.112.  —  Organische  Anordnung  streitig  — 
Ausgangspunkt  von  der  organisierten  K.  —  danach  Verfassungs- 
tiitigkeit  die  erste  —  Selbsterhaltung  u.  Ausbreitung  der  K. :  die  Teil- 
uug  —  An  sich  Romischer  Irrtum  —  Heilstatigkeit  allzeit  das 
Erste  —  darum  causal  Gottliches,  dessen  d.  Verfassung  ledig  geht 

—  wie  Triibung  der  Rechtfertigung  durch  Heiligung  —  Gemeindl. 
Hcilsleben  denkbar  ohne  Ausbau  v.  K. -Verfassung  —  Nur  Gemeinde- 
verfassung  karne  in  Frage  —  also  Cultusleben  —  aber  auch  dies 
nicht  als  Voraussetzung  fiir  wesentliches  Heilsleben  §  113.  — 
Sclieinbarer  ist  d.  Ausgangspunkt  von  der  Bekenntnisgemeinde  — 
dies  ist  auch  d.  Einzelgemeinde  —  Bekennen  erste  organ.  Glau- 
benstat  —  d.  K.  setzt  sich  als  bewusstes  Subj.  im  Bekenntnis  — 
Aber  Kirchenbekenntnis  versch.  vom  bekennenden  Glauben  —  setzt 
theol.  kl.  Entwicklung  voraus  —  hat  rechtlich-gesetzlichen  Cha- 
rakter  —  Unmoglich  ein  Erstes  —  Selbst  das  Cultusbekenntnis 
exclusiv  zugleicli  —  d.  Nicanische  —  Heilsglauben  d.  Allgemeine 
—  Probe:  die  Missionsverkiindigung  —  In  diesem  Sinne  bleibt 
Sclbstbejaliung  im  Bekennen  Erstes  —  Bekenntnis  vom  Heilsstand 
d.  Gemeinde  §  114.  —  Um  so  mehr  scheint  Cultusleben  den  Aus- 
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gnngspunkt  bilden  zu  miissen  —  d.  Kraftquellc  aller  Lebensbeta- 
tigung  —  Beispiel  d.  Jerusalemer  Gemeinde  n.  ihr  Erbauungsleben 

—  Verfassung  wie  Mission  erst  ein  Zweites  —  Freilich  anch  Zufiil- 
ligkeiten  der  Gescliichte  —  Vielmehr  Mission  selbst  sclioti  Voraus- 
setzung  fur  jene  Gemeinde  —  wie  auch  Katechese  —  Yorgiingiger 
Ersatz  der  Verfassung  in  d.  Aposteln  —  Apostol.  Gemeindelcbeu 
nicht  schleclitbin  gleich  Kirchenleben  —  Gefabr  der  Tauschungen 
§  115.  —  Cultuslehre  identificiert  man  mit  Liturgik  —  aber  d.  Li- 
turgische  ein  begleitend  formales  Moment  fiir  andre  Tatigkeiten 

—  An  sich  d.  sinnbildlicb  Rituelle  die  Einheit,  das  Wesentliche  von 
d.  verscliiedenen  Wesenstatigkeiten  her  bestimmt  —  Cultus  aus- 
schliesslicli  Gottesbeziehung,  wogegen  d.  Liturgische  ebenso  oft  Welt- 
beziehung  vermittelt  —  Begrabnis,  Trauung  dann  auf  einer  Linie 
mit  Taufe  u.  Abendmabl  —  Wo  K.-handlung  entscbeidet,  wie  bei 
Romischen,  nicht  mit  Unreclit  —  statt  organ.  Kirchentatigkeit  lau- 
ter  zufallige  Erscheinung  §  116.  —  Cultus  ist  nach  gottl.  Stiftung 
Communionhandeln  —  wobei  d.  Intiationshandeln  durch  Taufe 
sclion  Voraussetzung  —  d.  Wortbandeln  als  homiletiscbes  ebenso  v. 
katecket.  unterscbieden  —  Alles  liturg.  Handeln  im  Dienste  jener 
Gnadenmittel  od.  rein  peripherisch  gerichtet  —  Wesentl.  Teile  zur 
Seelsorge  gehorig  —  Keine  allgemeine  Disciplin:  Liturgik  §  117. 

—  Dagegen  gehort  z.  Cultusleben  d.  gesteigertste  Sacriflcialleben 

—  insbesondre  auch  d.  Ordination  —  Dann  ware  mit  Yorordnung 
des  Cultus  alle  Steigerung  des  Interesses  am  Fortschritt  aufgeho- 
ben  —  Selbsterhaltung  u.  Ausbreitung  wiirde  leichtlich  nach  Romi- 
scliem  Muster  gefasst  —  Vor  Allem  widersinnig  Abendmahl  vor 
Taufe,  u.  Communionleben  vor  Initiation  zu  beliandeln  —  Erst  gottl. 
Gnadenmittelbasis,  dann  gemeindliche  Actualitat  —  Die  Reihenfolge 
der  Disciplinen  uberhaupt  nicht  mit  der  Zeitfolge  des  tatsachl.  Ge- 
Schehens  zu  verwecliseln  §  118,  —  Vielmehr  factisch  in-  u.  mitein- 
ander  alle  Wesensfunctionen  zu  denken  —  Folge  aus  d.  Subject- 
begriff  K.  —  Aber  fiir  principielle  Darstellung :  Ausgang  vom  Prin¬ 
cipe  des  Lebens  in  genet.  Abfolge  notwendig  —  Alle  Functionen 
gehen  voran,  in  denen  causal  gottl.  Handeln  iiberwiegt  u.  die  Fun- 
damentalen  zuerst,  d.  Centralleben  erst  dann  —  Klarung  vom  Be- 
griflf  der  Auswirkung  her  —  wonach  Kirche  u.  Welt  die  beiden 
Pole  §119. —  Subject  u.  Object  bei  der  Idee  der  Selbstauswirkung 
different  —  die  Selbstbeziehung  derK.  auf  sich  vielmehr  bestimmtes 
Entwicklungsmoment  —  dadurcli  das  Moment  des  Mittlen  fiir  d.  K.- 
begriff  bewahrt  —  doppelte  Erscheinungsforin  weil  doppelte  Welt- 
beziehung  —  Einmal  z.  Vermittlung  des  Ileiles  an  der  Welt  —  d. 
andre  Mai,  das  eigne  Innenleben  erscheinend  zu  machen  —  Welt 
als  Nichtkirche  beide  Male  Peripherie  —  Cultus :  Centrum  —  centripe- 
tale  u.  centrifugale  Beziehung  der  Peripherie  —  Die  K.  nimmt  die 
Welt  in  sich  hinein,  um  sie  geheiligt  wieder  erscheinen  zu  lassen 

—  Rechtfertigung:  Heiligung  §  120.  —  Mission  u.  Verfassung  d. 
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zwei  peripherischen  Tatigkeiten  —  Die  Menschlieit  als  Niclitkirche 
Object  —  einmal  als  Stoff  fiir  die  Heilswirkung  —  d.  andre  Mai 
in  Socialform  z.  Heilignng  —  Bei  Mission  schleclithin  dieuend 
durch  Heilsmittel  —  bei  Verfassung  schlechthin  gemeindl.  actual  — 
Als  Erzeugung  von  Kirche:  Mission  ein  Erstes  —  als  Ersclieinung 
von  Reife:  Verfassung  ein  Letztes  §  121  —  Bediirfnis  von  Mittel- 
gliedcrn  —  Auf  d.  einen  Seite  centrale  Einpflanzung  (Taufe  u.  Katech- 
umenat)  als  Einfiihrung  nacli  der  Missionarischen  Einladung  — 
kateclietische  od.  erziehende  Tatigkeit  —  bei  Mission  nur  Wort  ; 
bier  Taufe  u.  Taufwort  —  aufsteigend  zu  Communion  u.  homilet  > 
Wortgebrauck  Mission  embryonischer  Anfang  —  Geburt  und  Er- 
ziehuug:  Taufe  u.  Katechumenat  —  Berufung,  Erleuclitung  Recht- 
fertigung  —  Koryktik,  Katechetik,  Homiletik  —  Mission, 
Katechumenat,  Cultuslehre  •§  122.  —  Auch  nacb  d.  andren  Seite 
Erziehung  —  aber  wie  Heiligung  nach  Rechtfertigung  (Selbster- 
ziehung')  —  Seelsorge  —  bios  als  Erbaltung  gefasst  wie  Perti- 
nenz  z.  Cultus  —  Neues  Ziel:  innerirdisch  Socialstand,  jenseits 
Seligkeit  —  anhaltende  Schwiiche  neben  erreichter  Reife  erklart 
d.  Bediirfnis  —  Erbaltung  zugleich  als  Verbiitung  —  Zucht  u. 
Disciplin  eingescblossen  §  123.  —  Dazu  das  natiirl.  Socialleben 
neben  d.  Cultusleben  —  seine  Heiligung  besondre  Aufgabe  —  Re- 
sultat:  Erscbeinung  von  Heiligleben  vor  der  Welt  —  die  ideale  An- 
scbauung  aucli  der  verfassenden  Tatigkeit  —  Seelsorge  dann  Be- 
fabigung  dazu  —  sowol  in  dynamischer  Durcbdringung  der  socialen 
Verbaltnisse  (Eheseguung) ,  als  in  Erziehung  der  Glieder  —  Be- 
fakigung  z.  Selbsterziebung  und  Forderung  dieser  —  besondre  Or- 
gane  im  Unterscbied  von  d.  Katecheten  bei  d.  ersten  Erziehung  — 
Hirtentatigkeit  — Poimenik  als  Disciplin  §124  —  Dann  aucb  vom 
centralen  Hohepunkte  des  Cultus  aus  kein  bloses  Absteigen  —  ideale 
Lebenserscheinung  —  „Form“  —  letzte  Hoke  —  parallel  dem  tbeo- 
krat.  Endziel  —  Gefabren  und  lllusionen  dabei  —  Anticipations ver- 
sucbe ;  tatsachlich  ideale  Leistung  —  Ideal  d.  apostol.  Gemeinde 
am  Anfang  —  Correspondenz  der  Pole  —  Organ.  Reibenfolge  von 
Keryktik  bis  zu  Ky  ber  netik  §  125.  —  Literatur  als  Bild  der  Ent- 
wicklung  selbst  —  Unmittelbare  Praxis,  Amtstecbnik  —  Pastoral- 
lebre  im  Vulgarsinn  §  126.  —  Entwertung  in  der  Aufklarungs- 
epocbe  —  d.  gemein  praktiscbe  Fassuug  —  zugleich  Vorbereitung 
fur  systematiscbes  Verstandnis  §  127  —  Die  moderne  Systematik 
§  128. 

Zweiter  Hauptteil. 

System  od.  Wesens-  u.  Naturlehre  der  prakt.  Theologie. 
A.  Keryktik  S.  153—177. 

Cap.  Y.  Principien  der  Missionstatigkeit.  S.  153-168. 

Missionarisches  Nacbgeben  Anfangstatigkeit  der  Offenbarung  selbst 
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in  der  siindigen  Welt  —  erneuert  bei  Griindung  der  K.  als  specif. 
Kirchentatigkeit  §  129.  —  Zeitweiliges  Cessieren  der  Missionsar- 
beit  —  und  spate  wissenschaftl.  Erfassung  —  kein  Gegengrund 
gegen  Wesentatigkeit  —  Die  wissenschaftl.  Erfassung  der  pr.  Th. 
iiberhaupt  nicht  iilter  —  Reflexion  u.  unbewusstes  Tun  wol  zu  unter- 
acbeiden  §  180  (Literatur).  —  Der  Gegensatz  von  K.  u.  Nicht-K.  er- 
gibt  d.  Idee  der  Weltmission  —  Bediirfnis  u.  Anlage  auf  Gottes- 
herrschaft  begegnen  sicli  —  daber  Wesentliclikeit  der  Mission  ab- 
zuleiten  —  nicht  als  Progagande  (Romisch.)  —  Darura  als  Name 
auch  lieber  nicht  „Halieutik“  §  181.  —  Erstes  Motiv :  Dank  fur  eigne 
Heilserfahrung.  —  Neben  diesem  sacrificiellen  das  sacramentale 
Moment,  —  Eortwirkung  der  in  d.  K.  fixierten  Olfenbarung.  wie 
Glaubenszeugnis  u.  Glaube  notwendig  verbunden  —  daher  nicht 
an  Zeiterscheinung  gebunden  §  182.  —  Als  subjectives  Moment  d. 
eigne  christl.  Erbarmen  mit  der  Heidenwelt  vielmebr  bedenklich  — 
besser  als  Liebeseifer  der  K.  u.  Sehnsucht  nach  Vollendung  der 
Gotteslierrschaft  —  dadurch  u.  durch  Befehl:  vielmehr  Pflicht  der 
Liebe  zu  Christo  —  Bedeutung  des  universalen  Konigtums  Christi 
fiir  d.  K.  —  orthodox  luth.  Verkennung  —  voraneilende  reformierte 
Erkenntnis  —  Segensriickwirkung  auf  Bestand  u.  Entwicklung  der 
K.  §  133.  —  Missionsbefehl  als  Vergewisserung  iiber  andaucrnde 
Pflicht  —  Gehorsam  u.  Untertanentreue  —  zugleich  Quelle  fiir  nahere 
Begriffsbestimmung  §  134.  —  Subject  der  Mission  der  Jiinger  als 
Christ  —  d.  Heidenapostolat  und  die  Zwolf  —  Pauli  Aufgabe 
Principausdruck  fiir  alle  Zeiten  —  d.  Christ  als  reifes  Communion- 
glied  —  oline  Beschrankung  durch  zeitgeschichtl.  Gestaltung  d. 
Grenze  zwischen  diesen  u.  Katechumenen  §  185.  —  Christen-  u. 
Jiingerstand  fiir  sicli  —  Sendung  an  sich  im  Befehl  befasst  fiir 
Alle  —  Berechtigung  auch  bei  zufalliger  Gelegenheit  —  Unbewusster 
Vollzug  allgemeinste  Betatigung  der  Function  —  Am  wenigsten 
also  Regimentsfunction  —  Christenaufgabe  gegeniiber  dem  Nicht- 
christen  §  136.  —  Evangelistenamt  im  christl.  Hausvaterstand  schon 
als  allgemeines  legitimiert  —  alle  weiteren  speciellen  Amtsfunctionen 
durch  inner-kl.  Entwicklung  bedingt  -  daher  besondre  von  der 
Missionsaufgabe  unterscliiedne  Functionen  —  Fiir  den  Christen  da- 
gegen  als  solchen  ohne  besondren  Beruf  allgemeine  Aufgabe  §  137. 

—  Daher  freie  Christenvereinigung  fiir  dieses  Work  die  organisclie 
Form  —  die  Missionsgesellschaften.  —  Jede  Christengemeinde  sollte 
das  selbstverstandlich  u.  nach  apostol.  Vorbilde  sein ,  ist  es  aber 
nicht  als  Cultgemeinde  —  So  kommt  d.  Cultusamt  nur  als  Vor- 
ganger  —  d.  Kirchenregiment  unter  Umstanden  als  Mandatar  allge- 
meiner  Christenpflicht  in  Frage  —  Freitatigkeit  der  Gemeinscliaft 
bleibt  Grundcharakter  §  188.  —  Die  Sendung  —  an  sich  nicht  mit 
Amtsordination  zu  verwechseln  —  liturgisch  als  Evangelistenauf- 
trag  zu  halten  —  wo  nicht  besondere  Verhiiltnisse  mehr  bedingen 

—  Der  Missionar  an  sich  nur  im  Notfalle  u.  dann  durch  directe 
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Berufung  u.  Weihe  Seitens  non  gegriindeter  Gemeinden:  Pastor 
§  139.  —  Die  Sendung  Bekenntais  zur  allgemeinen  Missionspflicht 

—  von  daher  Liturgie  bedingt  —  von  besondrer  Bedeutung  aber 
fur  subject.  Bcrufsgewisslieit  gegeniiber  heimischen  Pflichtverha.lt- 
nissen  —  Scliutz  gegen  falschen  Selbstdrang  §  14'0.  —  Das  Missions- 
object  der  Nichtchrist  —  obne  Glaubensgelegenheit  —  andre  Unter- 
schicde  principiell  unwesentlieh  —  selbst  biblisch  begriindeter  Volks- 
bann  —  Wohl  aber  geschichtl.  Naherverhaltnisse  u.  Pingerzeige  zu 
beachten  —  Die  Apostel  auch  giengen  die  Heerstrassen  der  Cultur 
—  Privatpflichten  fur  sicb  §  141.  —  Vblker mission  —  ohne 
Unterschatzung  d.  Wertes  jeder  Einzelseele  —  an  sicb  Massen-  u. 
Wanderpredigt  —  Einladung  Zweck  n.  Verkiindigung  bibl.  Grenze 

—  relat.  Recht  des  Weiter wanderns  —  Daneben  die  seelsorgerl. 
Verpflicbtnng  u.  Gednld  nach  gottl.  Vorbild  —  Endzeit  u.  Entwick- 
lnngszeiten  sind  zu  unterscheiden  —  Letzte  Ziele  der  Yolksmission 
obneliin  spat  erreicht  §  142.  —  Daber  vollstandige  Christianisierung 
der  Volker  sebon  jenseit  der  Grenze  von  Missionstatigkeit  —  d. 
specif.  Grenze  dieser  vom  Erfolg  der  Einladung  her  zu  bestimmen 

—  das  Begehr  des  Einzelnen  auf  Grund  der  Massenpredigt  —  be- 
reits  Aufhebung  der  reinen  Idee  der  Nicli-K.  im  Einzelnen  §  143.  — 
Nickt  im  Interresse  bescbleunigter  Progaganda  —  sondern  aus  Re¬ 
spect  vor  der  tatsachl.  Wirkung  des  Wortes  u.  des  Geistes  —  wie 
Heilsbegelir  uber  d.  elementare  Stufe  hinaus  Signatur  alles  waliren 
Heilslebens  ist  —  aucb  schon  ein  Bekenntnis  allgemeinster  Form 
in  sicb  schliesst  —  u.  dem  verborgnen  Wesen  alles  Glaubens  ent- 
spricht  §  144.  — Aeusserlicb  erkennbare  Grenze:  die  neue  Einzel- 
pflege  —  verschieden  von  dem  missionarischen  Einzelgesprach  — 
als  katechet.  Verfabren  auch  in  der  apastol.  Praxis  zu  erkennen  — 
bestatigt  vor  Allem  durch  die  altkl.  Katechumenatspraxis  bober 
Weisbeit  —  der  Christenname  nach  der  ersten  iibersicbtl.  Katechese 
verliehen  —  ausgesprochenes  Begehr  d.  specifische  Bedingung  — 
der  lange  Aufschub  d.  Taufe  dabei  bedenklich  —  aber  ihre  Zuge- 
borigkeit  z.  Katechumenat  so  zweifellos  als  d.  Grenze  specif.  Mis- 
sionsarbeit  §  145.  —  Augustin  schon  befiirwortet  dies  mit  d.  Bilde 
embryonischen  Verhaltnisses  zur  Geburt  —  d.  wiedergebarende  Wirk¬ 
ung  d.  Wortes  im  Unterschied  von  d.  Taufe  ist  damit  treffend  ge- 
zeichnet  —  d.  beilwirkende  Wort:  Evangelium  —  daber  Mission 
mit  Recht  aucb  Evangelistik,  --  zutreffender  Keryktik. 

Cap.  VI  Vollzugsformen  der  Mission  in  Wechselbeziehung 
zu  anderen  Kirchentatigkeiten.  S.  169-177. 

Ob  Mission  confessionell  —  dem  Vollzug  nach  so  wenig  wie  Taufe 
§  147.  —  Aber  d.  Confessionsstand  des  Missionars  —  Wahl  derzu 
Sendenden  —  heilmassige  Lehre  —  der  Romiscben  wie  Methodist, 
u.  Baptist.  Missionspraxis  gegeniiber  gilt  Entscbeidung  obnehin  niebt 
fraglich  §  148.  —  Seelsorgerliches  Interesse  bei  diesen  Fragen  — 
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seelsorgendes  Element  iiberall  wo  Seelenversorgung  —  Entschei- 
dender  Antheil  b.  Missionsgesprach  §.  149.  —  Vor  Allem  d.  Be- 
reitung  der  Missionare  seelsorgerl.  Interesse  —  Tlieologen  od.  Laien 
—  Culturunterschiede  der  Missionsgebiete  —  doch  wesentlicb  gleicbe 
Heilsverkiindigung  aus  lebendigem  Christenglauben  —  wichtigste 
Bedingungen  intensiven  Missionswirkens  §  150.  —  Weisheit  n.  Treue 
bedingen  dabei  die  hohere  Kunst  der  Praxis  —  Stelle  der  Kunst- 
lehre:  die  aber  dem  Specialunterricbt  fiir  Mission  zufiillt  —  nach 
iliren  allgemeinen  Anforderungen  der  Kunstlehre  vom  Dienste 
am  Worte  zugelmrig  §  151.  —  Bekenntniszusammenhang  mit  d. 
Gemeinde  u.  Tlieologie  in  Wechselbeziehung  —  d.  rechte  Theologe 
auch  der  beste  Missionar  —  dazu  entsprechende  Sprach-  u.  Cultur- 
bildung  —  Anfgabe  der  Missionsseminare  —  seelsorgerlich  erzieh- 
liclier  n.  padagog.  Geist  derselben  §  152.  —  Der  rechte  Geist  der 
Missionsarbeit  —  Allen  Alles  werden  —  Auch  d.  Missionspre- 
digt  doch  seelsorgerlich  —  Agologetik  u.  Halieutik  im  Einzelge- 
sprache  —  Anpassung  an  Volksart,  auch  an  sinnliche  —  Musik  n. 
Bild  —  sonst  Beschranktheit  des  liturg.  Handels  —  altkirchl.  Vor- 
bilder  §  153.  —  Padogogik  der  Mission  —  Vorbild  des  alten  Ka- 
techumenates  —  Frage  um  die  Arcandisciplin  —  Scheidung  der 
Missions-  u.  Cultgemeinde  nach  evangel.  Grundsatzen  —  Classen- 
unterschiede  der  Proselyten  —  Augustin  —  sittliche  Motive  gegen- 
liber  von  Methodismus  §  154.  —  Grenze  der  Missionstatigkeit  — 
obenan  fur  Yerfassungsfragen  —  Unterschied  der  heimischen  Kirchen- 
entwicklung  —  um  so  mehr  Recht  des  apostol.  Vorbildes  — 
Die  seelsorgende  Tatigkeit  der  Missionarischen  die  verwandteste 
§  155.  — 

B.  Katechetik  als  Katechumenatslehre  u.  kirchl.  Padagogik. 

S.  178—245. 

Cap.  VII.,  Funclamentallehre  der  kirchl.  Erziehung.  S.  178—194. 

Einfiihrung  das  Neue  —  Weltabgeschlossenheit  centrale  Hohe  des 
Cultus  —  v.  Ziel  her  bedingend  —  Christenstand  fiir  sich  Missions- 
ziel  —  die  durchherrschende  Basis  —  Auch  die  Taufe  versetzt  nocli 
nicht  in  Confessionsstand  —  immerhin  schon  Gliedschaftsstand  — 
die  Einfiihrung  nun  indieKirche  —  d.  Object:  werdend-e Kirchen- 
glieder  —  Mission  ermoglicht,  Katechumenat  verwirklicht  K.  —  subj. 
u.  object.  Einpflanzung  —  Die  Vermittlung  ebenso  cansal  gottlich 
als  gemeindlich  actual  §  156.  —  Pflege  schon  dem  embryon.  Lcben; 
aber  Erziehung  setzt  Geburt  voraus  —  u.  hat  d.  andre  sittl.  Ge¬ 
burt,  wie  die  sociale  Actualitat,  z.  Ziele  —  Taufe:  Geburt,  Leben  in 
Gabenform  —  Ziel  personl.  u.  sociale  Miindigkeit  —  Bekenntnis- 
fahigkeit  directer  Ausdruck  —  entsprechende  neue  Stufe  fiir  d.  erst- 
erklarte  Begehr  —  Selbst  auch  wieder  neues  Begehr  u.  Personliin- 
gabe  bewusster  Art  §  156.  —  Erziehung  der  entspr.  Begrilf  — 
durch  organische  Verhaltnisse  bedingt  im  Unterschied  vouEinfiihr- 
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ung  —  Dor  K.  so  wcsoiitlicli  wie  das  Initiationssacrament  —  dann  Comu- 
nion  Erziehungsziel  —  die  Perspective  anf  dieses  berechtigt  aiicli 
allein  zur  Tanfe  - —  so  wenig  diese  rein  zur  Mission  geborig 
§  157.  —  Diese  ideelle  Begriindung  eines  crziehenden  Katecburnenats 
wird  bcstiitigt  durcli  die  Einbedingung  desselben  in  die  Taufstift- 
ung  —  Lelire  u.  Erzieliung  zum  Jungerstande  als  zeitl.  Ziel  ist 
dort  geboten  §  158.  —  Das  Vor-  u.  Nacheinauder  von  Taufe  u. 
Uuterricht  unweseutlicb  gegen  d.  notwendige  Zusammengehbrigkeit 

—  dgl.  Zeituntersebied  v.  Taufenipfang  u.  subjectiver  Aneignung  — 
d.  letztre  jedenfalls  Ziel  —  Taufe,  ob  vorangehend  od.  ausserlicli 
niit  jener  zusarnmenfallend,  immer  substantielle  Basis  des  Katecliu- 
menats  —  d.  Kateclmraenennnterricbt  aber  ivesentlicli  Taufunter- 
ricbt  §  159.  —  Soldier  Unterrieht  selbst  erziehlich  —  aber  mehr 
noch  fordert  Geburt  Erzieliung  —  Entwicklung  geistlichen  Lebens 

—  Durcbfiilirung  principiell  begriiudeten  Personverhaltnisses  — 
Schriftbeweis,  gipfelnd  in  der  Herstellung  von  Kindschaft  u.  Per- 
sonreclit  am  Reiche  Gottes  §  160.  —  Doppdte  Wesensriclitung 
negativ  zum  alten  Leben,  positiv  in  der  Gottesbeziehung  —  Zu- 
sammenfassung  im  „Taufbund“  —  der  ebenso  bewahrt  als  voll  an- 
geeignet  betatigt  werden  soli  —  Der  Unterrieht  im  Worte  selbst 
wird  dann  zugleich  zur  Seelennalirung  —  positiv:  iiberwiegend  Ge- 
betserzieliung  —  d.  negative  Seite  z.  alten  Leben  begriindet  Walir- 
lieits-  u.  Willenserzieliung  —  die  Parallele  zur  Charaktererzieliung 
in  der  allgem.  Padagogik  —  liochste  Berufsbefagigung  zugleich  — 
so  hier  Personhingabe  an  Christum  u.  Gliedschaftsbefahigung  fur 
d.  Communionleben  —  Das  letztere  Ziel  eine  Quelle  besondren 
Unterrichtsstoffes  §  161.  —  Diese  Aufgaben  unabliangig  vom  Terniin 
der  Tauferteilnng  —  aber  Kindertaufe  ermoglicht  nicht  nur  voile 
Parellele  der  menschlich  sittl.  u.  christl.  kirchl.  Erzieliung  —  son- 
dern  mit  ihr  erscheint  die  Parallele  von  Geburt  u.  Nahrungin  beiden 
Sacramenten  erst  als  providentiell  entsprechend  geordnet  zur  mensch- 
lichen  Creatur-Anlage  —  die  Analogien  im  Schriftausdruck  — 
d.  dogmat.  Recht  liegt  in  der  Voraussetzungslosigkeit  aller  Ge- 
burtswirkung  u.  im  Bediirfnis  der  stindl.  Naturart  —  neben  dem 
Schriftzeugnisse  fiir  Empfangliclikeit  des  friihesten  Ivindesalters  nicht 
fehlen  §  162  —  Dogmatisch  falsch  nur  magische  od.  ausserlicli 
reclitl.  Yorstellungen  (Adoption)  --  Vielmebr  Empfanglichkeit  bis 
z.  Tatsache  subjectiver  wenn  auch  nicht  bewusster  Erfahrung  zu  sta- 
tuieren  -  d.  creatiirl.  Anlage,  wie  das  nicht  anders  als  actuell  zu  denk- 
ende  Siindenerbe:  Beweis  der  Moglichkeit  —  d.  seufzende  Krea- 
tur  Analogie  a.  minori  —  Dies  das  Interesse  der  Lehre  vom  Kin- 
derglauben  —  principiell  begriindet  durch  das  was  alles  ergreifen- 
den  Glaubens  wesentliche  Eigenschaft  ist  —  von  Luther  als  entschei- 
dende  Voraussetzung  fiir  alles  Recht  der  Kindertaufe  gefordert  (Rom. 
K.  u  Bohm  Br.)  —  vom  edit  reform atorischen  Priucip  des  gesegneten 
Sacramentsgenusses  her.  §  163.  —  Der  Traditionsgeist,  der  dabei 
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erhohte  Gcfahr  droht  —  bedingt  ncbcn  der  erhohten  Pflicbt  cliristl. 
Hauserziehung  —  einen  bewussten,  auch  liturgisch  fixierten  Act 
der  Taufbundserncucrung  —  von  Erasmus  zuerst  befiirwortet 
die  alto  K.  liielt  trotz  der  Tauferteilung  an  Erwachsne  am  Endc 
des  Katecliumenates  docli  anf  specifischen  Ausdrnck  der  subject. 
Taufaneignung  —  die  Vcrselbstandigung  dieses  Actes  wird  bci 
Kindertaufe  zur  erhohten  Pfiicht  —  das  inzwischen  eingetretene 
Romischc  Firmungssacrament  in  keiner  Weise  Ersatz  —  Personl. 
Absage  u.  Zusage  sowie  ausdriickl.  Begehr  nacli  der  Communion- 
gemcinschaft  ergeben  sich  vielmehr  als  wesentliche  Bestandteile 
cincs  solehcs  Actes  §  164.  —  Die  evangel.  Confirmation  war  das 
geschichtliche  Ergebnis  —  als  Taufaneignung  schlechthin  subjectiv 
u-  nicht  sacramental  --  d.  neue  objective  Gabenmoraent  deckt  nach 
Seite  des  Heilsstandes  die  Communion  —  d.  gemeinsame  Moment 
der  Yergebung  in  beiden  Saeramenten  vermittelt  die  Einheit 
Aber  d.  Einmaligkeit  der  Taufe  hilft  dabei  den  fundamentalen  Cha- 
rakter  gegeniiber  dcr  Nahrung  u.  Starkung  klaren  —  die  anders- 
bestimmte  Unentbehrlichkeit  der  Taufe  erklart  sich  von  daher  — 
die  erste  Communion  vertritt  dann  die  objective  Erneuerung  des 
Gnadenstandes,  als  solche  selbst  uoch  zum  Katechumenat  gehorig 
§  165.  —  Die  Organe  dieser  Erzielmng  selbst  auch  verschieden  — 
dem  Cultusamt  gehort  jedenfalls  die  letzte  Bereitung  u.  Anname 
zur  Cultgemeinschaft:  der  kirchl.  od.  seelsorgerl.  Katechumenat  — 
Yorangeht  der  Hans-  u.  Schulkatecliamenat,  auf  welchen  sich  die 
specielle  Katechetentatigkeit  verteilt  —  Die  Reclite  des  christl. 
Hauses  u.  d.  altkirchl.  Praxis  beziiglich  der  Waisenkinder  —  ent- 
scheidend  bedingt  die  Erteilung  der  Taufe  an  unmiindige  Kinder 
durch  Verpflichtung  sie  zur  Communion  zu  bringen  —  d.  Unter- 
schied  der  menschlichen  u.  der  Tauferziehung,  der  sich  von  daher 
ergibt,  begriindet  das  Pateninstitut  als  Garanten  u.  kirchl.  Hilfs- 
organe  der  Tauferziehung  —  Den  Eiegriff  der  Verpflichtung,  zugleich 
als  liturgischen  Act,  haben  nur  die  Bohm.  Briider  ausgebildet  §166. 
Definition  des  Katechumenatsbcgriffes  —  die  geschichtliche  Ent- 
wicklung  der  Katechumenates  wertvoll  als  Quelle  praktischer  Er- 
ziehungsweisheit  §  167. 

Cap.  VIII.  Geschiclite  der  Praxis  kirchl.  Erziehung  S.  195-217. 

Abkiirzung  des  Katechumenates  in  der  apostol.  u.  nachapostol.  Zeit 
—  Kinder-  —  neben  Proselytentaufe  -  Statt  der  spatren  Aufschubs- 
griinde  friiher  eher  Beeilung  —  Tertullian  —  Taufaufschub  in  seinen 
Nachwirkungen  bis  ins'  MA  —  Reformsynode  zu  Paris:  Wendepunkt 
§  168  —  Der  altkirchl  Katechumenat  -  Kurzer  Vollzug  vor  325 
—  Plinins.  Tertullian:  Uebergang  —  Origenes :  erste  Classenunter- 
scheidung  -  Achtbare  Sprodigkeit  —  Padagogisches  Verfahren  in 
der  ausgebildeten  Classenfolge.  Der  Miniinalterroin  trotz  langen 
Taufaufschubes  §  169  —  Charakterbewahrung  das  Augenmerk  — 
Social-offentl  u.  liturgische  Erziehungsformen  -  Das  Morgenland 
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d.  Vorort  —  Ethischcs  neben  dem  operativen  Elemeiite  —  Die 
Horer  — .  die  Mitbeter  —  Fiirbitte  der  Gemeinde  —  die  Competeuten 
mit  solidarischer  Verpflichtung  —  Namenabgabe  —  Gebetserziehung 

—  Der  liturgiscbe  Abschluss,  den  drei  Stufen  entsprecliend  —  be- 
sondre  Ehrenstelle  des  VU.’s  §  170.  —  Eingehender  Unterricht  auf 
der  Competentenstufe  —  Gebets-  u.  Exorcismusversammlungen  — 
Absagung  u.  Bekenntnis  als  Taufbund  —  Gleichzeitige  Bussfeier 
der  Gemeinde  —  Arcanpraxis  bis  z  Tauffeier  u.  entsprechende 
Naclipflege  im  mystagog,  Unterricht  —  Liturgische  Sclilussfeier, 
auch  fur  die  Paten  —  Ideal  aller  Katechnmenenerziehung  §  171- 

—  Nachwirkung  der  altkirchl.  Traditionen  im  MA.  -  Die  Griech  K. 

hat  noch  heut  Katechumenenentlassung  —  Kindercoinmunion  ancli 
Nachwirknng  —  Auf  Germanischem  Boden  erst  neue  Verkaltnisse, 
durch  culturlose  Volkszustande  schon  bedingt  —  Massentaufen  u. 
Generationen  -  Katechumenat  —  Dabei  traditionelle  Taufliturgie 
§172.  —  Pateninstitut  organisch  belebt  ausserl.  Fassung  des 
Vertragsverhaltnisses  —  Nitzsck’s  unberechtigte  Anwendung  auf 
luther.  Praxis  —  Tatsachl.  Bewusstsein  der  Patenpflicht  im  MA. — 
Katechet.  Riicksicht  auf  diese  statt  auf  die  Kinder  —  opus  opera- 
turn  dabei  §  173.  —  Revision  fehlte  nichtganz  —  die  Osterbeichte 
der  alten  Tauffeier  angepasst  —  Dabei  die  Beichte  als  neues  Er- 
ziekungsziel  —  Zusammentreffen  des  Germanischen  Volksckarakters 
mit  traditionell  socialen  Erzieliungsformen  —  Letzte  Ursachen  im 
Missionscharakter  jener  Zeit  §  174.  —  Dermonch.  Charakter  dieser 
mit  entsprecbenden  ascet.  Forderungen  an  d.  Volk  begriindete  die 
Buss-  u  Beichterziekung  des  MA.’s  —  voll  innerer  Widerspriicke 
aber  mit  tiefgreifender  Wirkung  §  175.  —  Die  Romiscke  Beickt- 
praxis  hat  daher  ikre  Macht  liber  d  Volk  entlehnt  —  andererseits 
diente  diese  neue  Gesetzeszucht  im  MA.  grade  z.  Vorbereitung  der 
Reformation  —  allgem.  Verlangen  nach  Vergebungstrost  §  176. 

—  So  lost  sick  mit  dem  socialliturgischen  Katt.  der  alten  K.  ein 
individu  ell  -  padeutiscker  oder  pastoraler  ab  — Der  Beicktun- 
terricht  fur  d.  Kinder  ersetzt  den  Schulunterrickt  —  revidiert  u- 
erganzt  den  Taufunterrickt  der  Paten  —  u.  fiihrt  ganz  neue 
Stoffe  verbunden  mit  einem  Fragsystem  ein,  flir  welches  d  Beicht- 
act  als  Gelegenlieit  dient  —  die  erste  Beichtc  ward  d.  neue  Katt’s- 
ziel  u.  ists  trotzt  manchen  andren  Schemes  noch  in  der  Rom.  K.  — 
d.  andre  neuere  Praxis  von  Firmung  u.  erster  Communion  stammt 
aus  protestantischer  Analogic  im  Widerspruch  mit  orthodox  Rom. 
Traditionen  §  177.  —  Der  Reformation  gebiihrt  allein  d.  Ehre  dem 
Tauf-  als  Katechismusunterricht  wieder  zu  klarer  Stellung  u.  voller 
Wirkung  geholfen  z.  haben  —  d.  Erziehung  flir  d.  „rechte  Kirche“ 
wird  kritische  u.  orthodoxe  Zeitloosnng  §  178.  —  Mit  orthodox 
kirchl.  Unterricht  eroffnet  die  erste  Epoche  —  Der  Pietismus,  eigent- 
liclien  Erziehungscharakter  vermissend,  —  als  Zweckrichtunglebendige 
Glieder  der  K.  zn  erziehen  —  Selbst  ganz  ein  reformatorischor  Ge- 
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danke  —  Mit  methodistischer  Praxis  erneuert  §  179.  —  Inzwischen 
hatte  d.  Reformation  einen  christl  Haus-  u.  Sclmlkateclmmenat  erst 
neu  ermoglicht  —  d.  Pathcninstitut  evangel,  belebt  —  u.  ein  Glau- 
bensexainen  als  specifisch  neues  Ziel  gescliaffen  —  den  crsten  Abend- 
malilsgang  zwiselien  Haus  u.  Amt  regclnd  —  bei  alien  Mangeln 
eine  organische  Gestaltung  des  Ktt’s.  §  180.  —  Bei  Einseitigkeit 
des  Lehr-  u.  Memorativverfahrens  —  dock  zugleicb  didaktischo  Weis- 
lieit,  bewahrend  §  182.  —  Des  Pietismus  wakres  Verdienst  bestekt 
in  d.  Betonung  d.  Taufbundes  u.  seiner  Ernenerung  in  einern  Con- 
firmationsact  —  d.  Schwache  in  d.  Yerlust  gesund  kirckl.  Ziele  u. 
Mittel  —  Seine  subjectiv-metkodisiereude  Praxis  —  §  182.  —  Das 
gesteigerte  Verdienst  um  das  Sckulwesen  u.  s  religiosen  Geist 
wurde  z.  einem  Scliutzdamm  nock  gegen  den  Rationalismus  —  Da- 
gegen  entartete  nack  u.  nach  die  Confirmation  durch  Massen- 
u.  Traditions charakter  —  Das  biirgerl.  Interesse  am  Schulziel  iiber- 
ragt  das  kircklicke  —  Bessre  Ratschlage,  namentlich  d.  erste  Abend- 
mahl  betr.,  fanden  kein  Gehor  —  trotz  vielen  Segens  der  Eeier  liilff 
d.  luth.  Kateckumenats-  u  Confirmationspraxis  der  Gegenwart  den 
Notstand  mehren ,  Massengemeinden  zu  haben  statt  bewusster 
Kirckgemeinden.  §  183.  — 

Cap..  IX  Die  organische  Durclifuliruiig  der  Kirchl.  Erziehung. 

S.  217  228. 

Die  organ.  Stufen  u.  Factoren  —  weise  Benutzung  der  fact.  Ver- 
kaltnisse  —  mehr  nock  der  besten  kl.  Vorbilder  —  Der  Vertrag,  der 
in  d.  Kindertaufe  liegt,  berecktigt  u  verpflichtel  d.  Haus  §  184.  — 
Hauserziekung  als  christl.  —  Haus-  u.  Nottaufe  —  Patenwahl  u. 
-Verhaltnis  —  Belebung  des  Taufbewusstseins  mit  alien  Mitteln 
§  185.  -  Hausgebet  —  Muttererzahlung  u.  Unterricht  —  christl. 

•  Charakterbildung  —  Lebenskeerd  neben  der  Schule  —  Anteil  am 
offentl.  Gottesdienst  —  Pflege  der  Confirmanden  u.  Confirmierten  — 
Probe  des  Haus-  und  Wahrheitsgeistes  §  186.  —  Schule  fur 
getaufte  Kinder  —  d  K.  berechtigt  zur  Controle,  resp.  zu  selbstandigen 
Anstaltssckopfungen  —  Verhaltnis  des  Geistl.  zu  Schtilern  u.  Leh- 
rern  —  Bibellesen  u.  Religionsunterricht  --  der  Seelsorger  schon 
in  der  Sckulzeit  §  187.  —  Aufname  z.  kirckl.  Ktt..  —  offentl.  Fiir- 
bitte  —  d.  Pfarrkaus  tritt  an  d.  Stelle  des  Vaterkauses  Zeit-  und 
Stoffmass  —  Vermeidung  alles  Scliulckarakters  —  Bereitung  auf 
kirchl.  Handeln  u.  personl  Entsckeidungen  —  Pflege  des  Ge- 
bets-  u  Gemeinscliaffcslebens  —  fortgesetzte  offenflicke  Prufungen 
z.  Vorbereitung  wie  Entlastung  des  Glaubensexamens  §  188  — 
Neue  Lehrstoffe  fur  praktisck  sittl.  u.  christl.  Fuhrung  -  Auleitung 
z.  Gebrauck  von  Seelsorge  u.  Beickte  —  d.  erste  Beichte  als  Pri- 
vatbeichte  —  Anlass  u.  Ziel  —  Die  letzte  Zeit,  am  besten  Osterzcit, 
ganz  dem  seelsorgerl.  Verkehr  zu  widmen  —  der  Nachpflege  nicht 
zu-  vergessen  §  189.  — 
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Cap.  X.  Die  principgemasse  Gestaltung  tier  liturgischen  Acte 
ties  Ktt’s.  S.  228-245. 

Taufe,  Confirmation,  Glabensexamen,  erste  Communion  u.  Beiclite 
kommen  als  liturg.  Kttsacte  in  Frage  Yorfrago  umdie  katechet. 
Ncben-Gottesdienste  iiberliaupt  —  liier  bes.  Jugend-  u.  Taufgottes- 
dienste  mit  Beteiligung  dcr  Jugond  —  nach  guten  Vorbildern  ord- 
nungsmassig  zu  gestalten  —  Alles  im  Interesse  der  Erhaltung  im 
Taufbewusstsein  §  190.  —  Liturgie  dcr  Taufe  —  Spendeformel 
u.  Element  aus  dem  Stiftungsbefehl  —  Warurn  Consecration  des 
Elementes  hier  nicbt  indiciert  —  riclitige  Fassung  im  kl.  Katechism. 
—  Mit  der  benedictio  fontis,  die  sich  nach  Bom.  Praxis  abgelost 
hatte  vom  Einzelvollzug  der  Taufe,  kam  der  luth.  Liturgie  mit  Uu- 
recht  der  Brauch  der  Stiftungsworte  an  rechter  Stelle  abhanden 
§  191  —  Andre  traditionelle  Unklarheiten  stammen  aus  der  Ueber- 
tragung  des  Proselytenformulars  auf  d.  Kindertaufe  in  d.  Romischen 
Mustern,  aus  denen  die  reformator.  Liturgie  schopfte  —  Eecht,  der 
Kattspadagogik  selbst  aucb  Ausdruck  in  d  Taufliturgie  zu  geben ; 
aber  verstandnisvoll  —  Das  Unberechtigte  des  Exorcismus  neben  der 
Abrenuntiaton  -  Andeutung  der  Ktts’stufen  -  Verhaltnis  der  Sym- 
boltradition  zur  interrogatio  de  fide  —  Neue  Stelle  des  VU’s  u. 
Verbindung  mit  Gebet  u.  Handauflegungsact  —  Notwendigkeit  des- 
lialb  die  Kreuzeszeichnung  mit  einleitendem  Gebetsact  vorzuordnen 
—  Der  Wortgebrauch  durch  d  Evgl.  v.  d.  Kindersegnung  bereicbert  — 
Verteilung  der  versch.  Taufworte  an  d.  richtigen  Stellen  —  Paten- 
ansprache  u.  -Yerpflicbtung  —  Schlusswenduug  an  d.  Gemeinde  — 
Unmittelbar  vor  d  Taufvollzug:  Fragact  u.  Stiftungswort  §  192.  — 
Nottaufe  d.  Minimum  des  Unerlassigen  -  d.  Erganzungen  nach 
luth.  Praxis  d.  wcitre  Fingerzeig  fur  Wertvolles  —  d.  rechten 
Muster:  die  Alten  -  soweit  Taufbundserziehung  an  d.  Taufact 
selbst  ankniipfen  kann  —  Der  normale  Verlauf:  —  Einleitungsact  — 
katechet.  Mittelact  —  sacramentaler  Hauptact  und  gemeindl.  Schluss- 
act  —  Formelles  §  193  —  LiturgiederConfirmation  —  Grossere 
Unsicherbeit  der  Traditionen  —  Handauflegung  als  Hauptact  nach 
mannigfachen  u.  kritischer  Beurteilung  bediirftigen  Vorbildern  — 
d.  apostol.  Handauflegung  mit  der  bibl.  Legitimierung  des  Lehr- 
stoffes  —  Laienordination  im  Sinne  gliedl.  Dienstbestimmung  u. 
gottl.  Gabenausriistung  —  cbarismatisch  nicht  sacramental.  §  194. 
Zu  der  sacramental-object.  Erneurung  d.  Taufbundes  dient  erste 
Communion  mit  Absolution  —  danach  ist  die  subj.  Bundeserneurung 
entsprecbend  zu  ordnen  —  Dem  Bediirfnis,  diesen  Act  von  der  Ga- 
benausrustung  zu  sondern,  kommt  d  Kreuzeszeichnung  als  cbristl. 
Streiterweihe  passend  entgegen  —  der  damit  verbundnen  Aufname 
z.  vollen  K’Gliedschaft  folgt  dann  die  Handauflegung  -  d.  Segens- 
spruch  muss  der  Gabenverleihung  im  klaren  Unterschied  von  Gei- 
stesmitteilung  Ausdruck  geben  -  Resultat:  vier  Hauptacte  §  195. 
—  Fiir  d.  Vollzug  Hauptgottesdienst  am  Orte  —  schon  weil  d 
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AM.’sfeier  notwendig  den  Schlussact  bildet  um  falselie  Verselbstan- 
digung  des  Confirmat.-actes  zu  verhiiten  —  Glaubensexamen  am 
Sonntag-Naclimittag  vorher  —  die  private  Beicbte  durcli  offentl. 
Conflteor  der  Confirmanden  und  neue  Zusiclierung  der  Absolution 
mit  d.  Gemeindegottesdienste  vermittelt  —  darum  aber  d.  Vorgot- 
tesdienst  verkiirzt  —  wie  d.  Altarrede  an  Gemeinde  u.  Confirman- 
den  die  Predigt  ersetzt  —  darnach  d.  drei  den  Confirmationsact  all- 
seitig  constituierenden  Altaraete  mit  Anschluss  der  Communion- 
feier  —  moglichst  nahe  Beteiligung  der  Eltern  u.  Paten  —  aucli 
bei  der  Communion  —  d.  nackmittagige  Nackfeier  —  Palmsonu- 
tag  als  besonders  empfoblner  Termin.  §  196. 

C.  Der  Cultus  der  Communiongemeinde. 

Cap.  XI  Principien  des  Communioncultus  S.  246—800. 

Eintrittsmoment  —  Bekenntnisact  vorher  —  „Glaubige“  —  Voller- 
reichte  Jiingerschaft  Stufe  der  Selbstbestimmung  —  des  hochsten 
Sacramental-  u,  Sacrificiallebens  §  197  —  Cultusbegriff  nicht  gleicli 
mit  Liturgie  —  niclit  wie  allgem.  Religionsbegriff  zu  brauchen  — 
so  wichtig  der  Sprackbegriff  selbst  —  Mangel  der  Liturgie  bei  d. 
Reformierten  u.  doch  christl.  Cultus  —  cliristl.  Liturgie  schon  von 
Atl.  Cultns  verschieden  §  198.  —  Gottesgemeinschaft  d.  specif.  Be- 
griffsraoment :  nicht  Gottesverehrung  —  bedeutsam  fiir  d.  confessi- 
onellen  Gegensatze  §  199.  —  Jiid.  Gottesdienst  dann  ausserl.  u. 
operat.  vermittelt ,  resp.  ersetzter  Gemeinschaftsgeuuss  —  im  Gegen- 
satz  zu  Anbetung  „im  Geist“  —  Wert  des  Localen  u.  Instrumen- 
talen  —  Heidnisch  dagegen  nur  Alinung,  resp.  Sehnsucht  stattBe- 
sitz  u.  Genuss  —  Bei  Israel  mangelt  central-  u.  geistesinnre  Ge- 
meinschaft  —  Transmundanitat  herrscht  —  BeimHeiden:  Yermiscliung 
des  Mundanen  —  Gegensatz  z.  Anbetung  „in  Wahrheit“  —  Super¬ 
stition  —  operative  Theolatrie  —  wo  bei  Isr.  operative  Vermitt- 
lung  —  mangelnde  Realitat  §  200,  —  N.  T.:  realisierte  Gottesge¬ 
meinschaft  —  im  Geist  des  Christen  —  darum  aber  Yollausdruck 
nur  im  „Communion“-leben  der  „Glaubigen“  —  Verehrung  ergabe 
nur  das  sacrificielle  Moment  —  Statt  dessen:  Feieru.  Genuss 
die  ncuen  Wesensmomente  —  Feier  a)  Stillstellung  eignen  Tuns 
b)  festliches  Begehen  u.  Geniessen  der  Gottestaten  als  Realprasenz 
der  Gottesgemeinschaft  —  die  „Darstellung  des  christl.  Bewusst- 
seins“  dabei  nur  Mittel  z.  Zweck  u.  ungeniigend  fur  die  Sacrament- 
feier  §.  201.  —  Gemeinde:  Subject  u.  Object  —  auch  bei  der  Got- 
tesbezieliung  d.  Selbstzweck  —  in  Abschluss  v.  Weltwirkung  — 
von  d.  Communioncultus  nimmt  daher  alles  Liturgische  s.  Normal- 
formen  —  aber  fiir  ausser  der  Selbsterbauung  belegne  Zwecke  — 
daher  wieder  operativ  —  relat.  verwandt  d.  Alttestl.,  weilVermitt- 
lung  z.  Zweck  —  Mission  wesentlich  ohne  Cultus  —  diakon.  Ver- 
mittlung  an  Nichtkirche  —  so  im  Ktt. :  Vollreife  der  Jiingerschaft 
vermittelnd  §  202.  —  Ebenso  d.  liturg.  Handlungen  der  Scelsorge 
v.  Zezscliwitz,  System  d.  pract.  Tlicologie.  44 
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—  Weltbeziehung  statt  Gottesbeziehung  —  d.  Formen  nur  vom 
Coitus :  Lection,  Gebet,  Segen  §  203.  —  Selbstleben  ausschliesslich 
im  Cultus  der  Commoniongemeinde  —  Glaubensreife  —  Befahigung 
z.  Sacrificium  —  Eechtfertigung  als  bewusste  d.  entsprechende 
Heilsstufe  —  alle  Initiation  uberwundne  Stufe  —  Selbstbestimmung 
auch  im  Sacramentsleben  —  Hohepunkt  in  der  sacramentalen  Com- 
munionfeier  —  Persongemeinschaft  —  Hingabe  —  subj.  vollendete 
„Andacht“  §  204.  —  Communionsacrament  bedingt  dalier  alles 
andre  cult.  Handeln  — zunachst  begrifflich  —  ist  Nahrung  gegen- 
iiber  von  Geburt  —  entsprechend  Erbauung,  der  specif.  Charakter 
alles  Communioncultus  —  Wachstum  im  Verb.  z.  Grundlegung  — 
dabei  wie  Selbstspeisung  —  gegeniiber  von  Zuteilung  an  Unmiindige 

—  Selbsterbauung  —  u.  dies  im  Zusammenbang  mit  dem  Gesammt- 
bau  auf  dem  in  Christo  gelegten  Grunde  —  daher  Selbsterbauung 
der  Gemeiude  in  Gemeinschaft  —  Ebenso  im  Communiongenuss  die 
Einfiigung  in  Christum  u.  Christi  in  den  Glaubigen  —  nach  dem 
Bilde  des  ehelichen  Ineinanderwaclisens  —  aber  „Braut“  heisst 
die  Gemeinde  —  jede  Einzelfeier  der  Communion  also  Vorschmack 
u.  Vorbereitung  d.  vollendeten  Gemeinschaftsfeier  der  Gemeinde  als 
Leib  des  Herrn  mit  ihrem  Haupte  §.  205.  —  Communionbohe  darum 
absolute  Hohe  irdischen  Eeifestandes  —  Deshalb  iterationsfahig, 
weil  fur  sich  genug  —  wo  Taufe  zwar  ihre  Fundamentalist  in  d. 
Einzigkeit,  aber  auch  ihr  Erganzungsbediirfnis  im  zweiten  Sacr. 
aufweist  —  d.  Katechumenat  zeitl.  Einzeleinfligung  —  d.  Commu- 
nionleben  mit  Christo  zugl.  gliedl.  vollzogene  u,  sich  erneuernde 
Gemeinschaft  wie  Ein  Leib  —  Alle  gemeindl.  Zusammenfassung  zu 
kirchl.  Haudlungen  hat  dort  ihr  Princip  —  Nur  auf  der  Communion- 
stufe  Yollausdruck  der  christi.  Cultusidee  §  216.  —  Sacramentales 
u.  sacrificielles  Leben  daher  hier  wie  nirgend  ineinander  —  d.  Sacram. 
an  sich  das  Prius.  —  u.  unmittelbar  nur  mit  diakon.  Handeln  ver- 
kniipft  -  Andacht  dabei  d.  Sacrificium  —  Sofern  Gebet  vor  d. 
Sacram.  ist  Sacrificielles  im  Einzelvollzug  vorgangig  —  d.  Sacramen- 
tale  dann  eingefasst  in  sacrificielle  Umgebung  —  Vielmehr  weil 
schon  d.  Taufvorbereitung,  sacramental  —  eignet  der  Communion- 
stufe  grade  die  allzeit  selbststandig  sacrificielle  Imitiative  —  So 
erklart  sich  der  sacrif.  Eingang  des  Hauptgottesdienstes  —  inaller 
Form  Selbstbewegung  auf  Eeifestufe  §  207.  —  Sacramental  geartet 
auch  d.  Wortsegnung  —  deshalb  der  Wortbrauch  hier  auch  ein 
andrer  —  Communionwort  —  Als  Tatsachenverkundigung  oben  d. 
Predigt  der  Missionsstufe  —  alsLehre:  d.  Katechese  —  aber  Beides 
in  der  hoheren  Form  der  Feier  u.  d.  Wortgenusses  —  als  „Homi- 
lie“  -massiger  Austausch  gemeinsamen  Glaubensbesitzes  unter  Miin- 
digen  —  die  dogmat.  Begriffe  von  der  Perspicuitat  der  Schrift  u. 
dem  lebend.  Worte  —  Cultuspredigt  als  solche  nicht  Unterricht  — 
sondern  setzt  den  letzteren  voraus  —  Schleiermacher  §  208.  — 
Wahrend  Mission  bios  Wortverkiindigung  ist  —  b.  Ktt.  Sacrament 
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u.  Wortvermittlung  im  Unterricht  notwendig  auseinanderfallen  — 
teilt  homilet.  Wortgebrauch  auch  im  Formvollzug  das  gleiche 
Wesen  mit  d.  Communionsacr.  —  So  entsteht  d.  Idee  der  Gesammt- 
feier  der  Communion  als  Einheit  v.  lebend.  Wortgebrauch  u  Sacra- 
mentsgenuss  —  unrichtig  gefasst  in  der  Bedeutung  von  zwei  Cen- 
tren  —  jedenfalls  ists  eine  Zweiheit  von  Gruppen  —  Wort-  u.  Sa- 
cramentsgruppe  —  soweit  wesentlich  verbunden  —  und  jede  fur  sicli 
mit  sacriflcieller  Umgebung  —  aber  auch  bei  organischer  Anord- 
nung  mit  Praponderanz  der  Sacramentsgruppe  —  zumal  insofern 
dass  die  Einheit  des  Ganzen  von  daher  beherrscht  wird  §  209  — 
Vorfrage,  ob  gleiches  Mass  v.  Bediirfnis  u.  Yerpfliclitung  gegenviber 
von  Wort-  u  Sacramentsbrauch  —  tatsachl.  u.  sclieinbare  Idealitat 
der  tagl.  Sacramentsfeier  —  als  Priester-Stillmesse  freilich  nicht 
„Communion“  —  Gesetzl.  Ordnung  uberhaupt  nach  Begriff  der 
Cultstufe  ausgeschlossen  —  d.  moderne  Cultusidealismus  von  sonn- 
tagl.  Abschluss  des  Hauptgottesdienstes  durch  Sacrament  —  mit 
reformator.  Anschauung  in  Widerspruch  —  Nur  dem  Wortgebrauch 
gehort  d.  Pragorative  schlechthinniger  Stetigkeit  —  dies  auch  re- 
formatorisch  entscheidend  fur  Gestaltung  des  tagl.  Gottesdienstes 
der  Cultgemeinde  §  210.  —  Dann  Erweiterung  der  Prage  auf  Ge- 
betsgottesdienst  —  dem  Gebete  eignet  dieselbe,  relativ  d.  gestei- 
gerte  Stetigkeit  —  Athmung  u.  Nahrung  —  d.  Geist,  der  durch 
Immancnz  d.  aussern  Wortgebrauch  relativ  entbehrlieh  macht,  ist 
in  gleicher  Immanenz  d.  Princip  stetigen  Gebetes  —  Wenn  Gemein- 
schaftsform  dabei  nicht  vorausgesetzt  doch  mit  besondrer  Verheiss- 
uug  bedacht  —  die  erste  Jiingergemeinschaft  nach  Christi  Himmel- 
fart  —  Analogie  alttestl.  Cultuslebens  —  Tagl.  Gebetsgottesdienst 
das  zunachst  Indicierte  —  Selbstleben  auf  der  Stufe  der  Beifen  — 
Gesammtumfang  der  Gebetsiibung —  AltePorm:  Matutin  u.  Vesper 
§  211.  —  d.  Wortgebrauch  selbst  erst  ein  Zweites  —  rein  sacri- 
ficieller  Gottesdienst  an  sich  denkbar  u.  im  Recht  —  d.  apostol. 
Vorbild  nicht  schlechthin  entscheidend  —  Ntl.  Schriftlection  ein 
nachapostol.  Ergebnis  —  die  geschichtl.  Eeststellung  aber  von  vorn- 
herein  mit  specieller  Beziehung  zur  Horenfeier  —  Alttestl.  Lection 
jedenfalls  nicht  fiir  neutestl.  Communiongottesdienst  geeignet.  so 
'  wenig  als  Psalmen  —  d.  Sonntag  in  d.  abdland.  Perikopenordnung 
selbst  isoliert  —  von  ihr  her  alles  bestimmt  was  „de  tempore“  im 
Cultus  ist  §  212.  —  Zunachst  dann  weiter  gebundener  u.  freier 
Wortgebrauch  zu  unterscheiden  —  unberiicksichtigt  d.  relat.  Ge- 
bundenheit  auch  des  freien  Wortes  —  d.  hohere  Gebundenheit  aber 
vertritt  die  Lection  —  daher  der  Predigt  vorangehend  —  Der  Form 
nach  zugleich  die  rein  sacramentale  Darbietung  —  d.  unmittelb. 
Reprasen-tanz  der  Offenbarung  im  Cultus  —  wahrend  der  Predigt 
ein  subjectiv  sacrificielles  Element  beiwohnt  —  deshalb  das  Credo 
zwischen  Lection  u.  Predigt  an  richtigster  Stelle  —  daneben  ver¬ 
tritt  das  Gemeindelied  eine  beachtenswerte  subjective  Vermittlung 
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des  Wortgebrauches  als  Wechselaustausch  §  213.  —  Predigt  ala 
freier  Wortgebrauch  am  wenigsten  taglich  indiciert  u.  ausfiihrbar 

—  taglich  gleiches  Bedlirfnis  entspricht  neben  dem  Gebet  der  pri- 
vaten  Bibelerbaunng  —  wahrend  die  Predigt  Tatsachenfeier  zu  ik- 
rem  Wesen  hat  —  Fur  d.  tagl.  Erbauung  d.  A.  T.  ebenso  berech- 
tigt  wie  der  Psalm  fur  Matutin  u.  Vesper  —  aber  Bibellection  ist 
dann  d.  Form  des  Wortgebrauches  in  d.  tagl  Gottesdiensten  §214. 

—  Fiir  d.  sonntag.  Hauptgottesdienst  bleibt  die  Frage  um  Predigt 
u.  stehende  Sacramentsfeier  —  principielle  Gesichtspunkte  u.  d. 
histor.  Zeugnis  —  Hauptgottesdienst  nach  principiellem  Begriff  al- 
lerdings  Sacramentsfeier  der  „Communion“  —  der  usuelle  Begriff 
dagegen  schon  von  der  Zeitfrage  abhangig  —  d.  Predigtstunde  nach 
Analogie  der  eisten  Pfingstpredigt  —  als  solche  der  Gewohnheit 
nach,  auch  bei  den  Romiscken,  Predigtgottesdienst  —  dazu  die 
prakt.  Riicksicht:  Hauptgottesdienst  der  besuchteste  (216)  —  Ro- 
mische  Praxis  daher:  Trennung  der  Messe  als  Sacramentsfeier  — 
Vorher  Predigtmangel  iiberhaupt  od.  ganz  freie  Stellung  derselben 
als  Volkspredigt  im  Zeitpunkt  der  Erneuerung  —  d.  reformator. 
Predigt  als  Hauptgottesdienst  selbstandig  auch  ohne  Sacrament  — 
d.  apostol.  Praxis  zeigt  nicht  minder  Trennung  wie  noch  zu  Pli- 
nius’  Zeit  —  die  kurze  Uebergangsepoche  zu  Justins  Zeit ,  wo 
Homilie  u.  Abendmahl  in  einem  Tenor  sich  folgen  —  erfahrt  als- 
bald  die  Umgestaltung,  dass  obgleich  beide  in  Continuitat,  dock  d. 
Predigt  als  gesonderter  Gottesdienst  des  weiteren  Kreises,  d.  Sa¬ 
cramentsfeier  fiir  sich  abgeschlossen  als  Cultusfeier  „der  Glaubigen" 
gilt  —  So  spricht  die  weitaus  iiberwiegende  Tradition  fiir  Sonder- 
ung  od.  Trennung  v.  Predigt  u.  Sacrament  —  d.  kurze  Epoclie 
8chleckthinniger  Einheit  beider  aber  gegen  den  Charakter  unsrer 
Predigt  —  damals  herrsclite  d.  kurze  Form  d.  Tractates  §  215.  — 
Dazu  2)  die  prakt.  Griinde  —  d  Predigt  d.  alten  Kirche  will  dem 
weitren  Kreise  dienen  —  z.  Zeit  d.  ersten  Schopfung  der  Predigt 
als  Redekunst  —  Was  protestantische  Gewohnheit  geworden  dann 
alt  -  legitimiert  u.  keinem  Cultusidealismus  zu  opfern  —  Gottes- 
dienste,  in  denen  d.  Wort  allein  kerrscht,  ohuehin  principiell  be- 
rechtigt  —  wie  d.  Sacrament  ideell  dock  Hohepunkt  bleibt  — 
Sachl.  Widerspruch  dagegen  ist :  a)  e.  angefiigte  Abendmahlsfeier 
nur  fiir  die  Beteiligten  —  auch  bei  vollstandigem  liturg.  Vorgottes- 
dienst  tatsachl.  dock  keine  Gemeindefeier  in  Einheit,  b)  Anstrebuug 

•des  vollen  Messcultus  bei  Predigt  in  iibl.  Ausdehnung  —  kiinstl. 
Einheit  bei  tatsachl.  Priivalenz  der  Predigt  —  abgesehen  von  der 
Ermiidung  —  Die  einheitliche  Messe  nie  auf  Predigt  von  solchem 
Umfang  als  integrierender  Teil  angelegt  —  Dann  entsckeidet  a)  d. 
evangel.  Grundsatz  vom  kocksten  Wert  des  lebend.  Wortes  —  Pre¬ 
digt  darf  nicht  verkurzt  werden  —  b)  d.  factischo  Zustand  der  Ge- 
meinden  in  seiner  Diflferenz  mit  der  Idee  von  Gemeinde  der  Reifen 
u.  Glaubigen  —  Predigtcharakter  deshalb  nicht  zu  alterieren  — 
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Predigt  ist  niclit  katechet.  Unterricht  —  Zuhorer  heraufzuheben 
durch  ideellere  Fassung  —  aber  kein  Cultusidealismus,  wo  Haupt- 
gottesdienst  factiscb  der  sonntagl.  Predigtgottesdienst  ist  §  216.  — 
Das  Cultusideal  deshalb  nicht  zu  vernachlassigen  —  Abhilfe:  selb- 
standige  Abendmablsgottesdienste  in  voller  Wiirde  liturg,  Feier, 
aber  olme  Predigt  —  Damit  Gottesdienste  fur  den  bewussteren  n. 
reiferen  Teil  der  Gemeinde  gewonnen  —  wirksamer  als  Bibelstunden 
u.  liturg.  Gottesdienste,  fur  dasselbe  Bedurfnis  langst  eingebiirgert 

—  Das  Sacrament  bleibt  dann  ideell  Hauptgottesdienst  —  wie  es 
obenan  zum  Centrum  selbstandiger  Gottesdienste  befahigt  ist  — 
d.  apostol.  Yorbild  entscbeidet  neben  anderen  —  aucli  fur  Abend- 
feier  —  d.  Wortgebraucb  durch  Lection  gedeckt  —  ein  kurzer 
Tractat  nicht  ausgesclilossen,  vielmehr  als  Beichtvermahnnng  in 
continuierend  verlanfender  Sacramentshandlung  direct  indiciert  — 
Anteil,  auch  passiver  Art,  erhoht  die  padagogische  Bedeutung  sol¬ 
dier  Gottesdienste  der  Eeifen  —  dabei  immerhin  auch  Abendmahl 
nach  Bedurfnis  sonntagl.  aber  ohne  Anstrebung  einheitl.  Messlitur- 
gie  (d.  organ.  Gestaltung  solcher  Gottesdienste  nach  lather.  Vor- 
bilde  s.  u.  §  268,  272  f.,  276.)  —  Daneben  Festgottesdienste  mit 
vollstandiger  Liturgie  u.  Sacramentsfeier  bei  entsprechender  Be- 
grenzung  der  Predigt  —  damit  auch  der  Masse  der  Gesammtein- 
druck  gesicliert  bleibt  §  217.  —  Der  sacrificielle  Teil  des  Gottes- 
dienstes  —  d.  allg.  Gesetze  —  selbst  bei  Predigt  wie  Sacraments- 
vollzug  u.  -Genuss  bewahrt  —  Principfrage  dabei  die  Consecration 

—  nicht  Herstellung  des  Sacramentes  nach  Bom.  Begriff  —  nicht 
durch  Amtscharakter  bedingt  —  integrierender  Bestandteil  eucha- 
rist.  Gebetsliandlung  —  All  dies  Gemeindetat  unter  Fiihrung  d. 
Amtes  —  die  Intention  auch  nicht  bios  die  des  Geistlichen  —  d. 
wesentliche  Sacramentalact  nach  luth.  Begriff  im  Genuss  belegen 

—  Consecration  dann  entweder  inlialtlos  als  blose  Eecitation  od. 
docli  als  substantielle  Herstellung  gedacht  an  Stelle  der  Tatsacli- 
lichkeit  dieser  wahrend  der  Distribution  —  Correcte  Entscheidung 
vom  Gebetsact  her  —  der  erhohte  Christus  wird  durch  die  Con¬ 
secration  personlich  herbeigerufen  —  u.  ist  von  dem  Moment  an 
personlich  gegenwartig  zu  denken  —  um  im  Distributionsact  seinen 
Leib  u.  s.  Blut  tatsachl.  zu  geniessen  zu  geben  §  218.  —  Der  eu- 
charist.  Gebetsact  erhebt  sich  damit  unmittelbar  z.  Anbetung  — 
mit  ihr  tiefste  Beugung  zugleich  als  Siindenbekenntnis  verbunden 

—  so  auch  dies  als  sacrificielles  Tun  verstandlich  —  in  der  Com- 
munionfeier  concentriert  —  legt  es  sich  andern  Orts  auseinander 

—  Selbstdarbringung  im  Bekenntnis  v.  Siinde  wie  v.  Lobpreis  — 
Aber  bei  d.  Auseinanderlegung  ergibt  sich  d.  Bedurfnis  neuer  Zwi- 
schenhandlung  —  So  fiir  Siindenbekenntnis  die  begleitende  Trostung 

—  Confiteor,  offne  Schuld  (s.  u.)  —  Das  Credo  selbst  aber  fallt  dann 
auch  unter  d.  Idee  des  Tatsachenpreises  —  Correspondenz  dann  des 
Einganges  sclion  mit  d,  Sacramentsziele  auf  d.  Hohepunkt  der 
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Feier  —  daneben  Gruppenbeziehung,  wie  die  des  Credo  z.  Worte 
§  219.  —  Das  Bittgebet,  wiefera  sacrificiell  —  als  Ftirbittgebet 
selbstverstandlicli  —  alles  Communiongebet  Bitte  des  Einen  fiir  d. 
Andrcn  —  Yielmebr  aber  als  Ffirbitte  der  Cbristo  geeinigten  Seele 
fiir  d.  Leibliche  u.  alle  noch  niclit  in  d.  Yollendung  des  Opfers  auf- 
genomraenen  Weltbeziehungen  —  Darum  d.  Geleite  des  ird.  Lebens 
bis  ira  ewigen.  d.  Dankopfer  allein  noch  waltet  §  220.  —  Fonnell 
aller  liturg.  Vortrag  an  Gesetze  der  Gleichlieit  gebunden  —  ryth- 
niiscli  -  musikaliscb-mensurierter  Vortrag  schon  nach  synagogalem 
Vorbilde  —  in  d.  Reformation  d.  Gemeindelied  —  d.  recitierende 
Yortrag  des  Liturgen  —  Ambrosius  u.  Augustin  —  mebr  ckoraliseh 
od.  mebr  mensuriert  —  verschieden  auf  einzelne  Cultusstiicken  ver- 
teilt  —  Audi  gemeinsames  Sprechen  rytbmiscli  gebunden  §  221.  — 
Amt  u.  Gemeinde  d.  liturg.  Hauptfactoren  —  Als  d.  hohere  Geben 
vertretend,  fiber  der  Gemeinde  stehend  —  Doch  nur  als  „der  Geist- 
liche“  unter  geistlichen  u.  reifen  Glaubigcn  —  Durch  glaubige 
Selbstbestimmung  der  Gemeinde  von  ilir  unterscbieden  —  Was  so 
in  jed.  Cultushandlung  sich  darstellt  —  ersclieint  grundlegend  als 
Handlung  der  Amtsbestellung  —  d.  Ordination  daber  selbst  Cul- 
tusliaudlung  u.  als  solcbe  grundleglicb  fiir  alien  Vollzug  d.  Cultus- 
lebens  —  Nur  d.  Vorbereitung  der  Amtsdiener  wie  d.  recbtl.  Seite 
der  Bestellung  u.  A.  gehort  z.  K.-Verfassung  §  222. 

Literatur  u.  gescbicbtl.  Uebersickt  der  Cultusentwicklung. 

Cap.  XII.  Die  Durchfiikrung  des  Cultuslebens.  1.  d.  Be- 
stellung  d.  Cultusamtes  S.  301—824. 

Was  d.  Confirmation  fiir  d.  gemeinen  Dienst  jedes  Gemeindegliedes 

—  das  ist  d.  Ordination  fiir  d.  besondren  Amtsdienst  —  aber  jene 
Laien-„Ordination“  von  dieser  als  d.  specifischen  her  benannt  —  ob- 
gleich  jene  sachlich  d.  allgemeine  Basis  —  Gemeinschaft  der  Rei¬ 
fen  §  223.  —  Fiir  d.  Amt  schlechthin  die  Ordination  scbleclithin 

—  fiir  d.  besondre  Aufgabe  aber  besondre  Gaben  u.  Bereitung  — 
Unterscliiede  darin  nach  d.  verseb.  Entwicklungsstufen  der  K.  — 
Summariscbe  Amtsbestellung  in  der  apostol.  Zeit  —  aber  auch 
mindres  Ueberragen  fiber  das  Gemeindeniveau  —  beim  Vollbesitz 
der  Gemeinde  weniger  Ausdruck  gottl.  Gebens  —  Umgekebrt  in  d. 
German.  Missionszeit  od.  bei  niedrem  Gemeindeniveau  im  MA.  d. 
vormundscbaftl.  Stellung  d.  Anites  —  So  entsebeidend  bewahrt  sich 
d.  allgemeine  Subjectbedeutung  der  Gemeinde  —  der  Durchschnitt 
der  Entwicklung  auch  niebt  nach  ausserordentl.  Erscheinungen  zu 
bemessen  —  D.  allgem.  Princip:  Selbstversorgung  als  Interesse  u. 
Verbalten  wie  Empfangende  als  Form  —  die  relat.  Mangel  ebenso 
am  relat.  Ueberwiegen  des  Einen  od.  des  Andern  erkennbar  — 
Wesen  u.  Idee  doch  bewahrt  —  dabei  fortsebreitende  Entwicklung 
in  allem  Wechsel  —  daber  wachsender  Anspruch  an  Befahigung 
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die  Gemeinde  weiterzuffihren  —  d.  allgemeine  Resultat:  Voraus- 
setzung  theologisch  gelehrter  Yorbilduug  —  Unterschied  dabei  von 
Gemeinde-  u.  Kirchenffihrung  §  224.  —  Entsclieidung  n.  Urteil  bei 
der  organisierten  Bekenntniskirche  —  die  Einzelgemeinde  in  solckem 
Falle  unter  d.  berechtigten  Begriff  von  „Laien“  —  dasGleiche:  die 
Heilsstufe,  der  Unterschied :  d.  Theologie  —  Idee  des  Theologen  — 
prakt.  Zweck  alter  Theologie  —  hochste  Ehre  des  Kirchenamtes 
auch  im  Yergleich  mit  dem  academ.  Lehraint  —  fiir  jenes  alle 
Hohe  der  Theologie  zuganglich,  ein  bestimmtes  Mass  unerlassig  — 
Eignes  Interesse  der  Gemeinden  —  ihr  Urteilsrecht  das  fiber  prakt. 
Leistung  §  225.  —  Begrtindung  eines  Lehrstandes,  resp.  Candida- 
tenstammes:  Interesse  der  Gesammtkirche  —  Anteil  d.  Kirchen- 
regimentes  —  Nur  die  Ordination  Cultus-  u.  Gemeindesache  — 
Zwar  berecht.  Anteil  der  Regimentsvertreter  auch  an  dieser  Hand- 
lung  —  nur  Unterschied  von  Ordinat.  u.  Introdukt.  dabei  zu  be- 
achten  —  u.  bischofl.  Separatrecht  als  Romisch  abzuweisen  — 
Concurrenz  relativ  hoheren  Berufes  auch  nicht  von  d.  Confirmation 
her  zu  begrfinden  —  Gemeindeanteil  bei  letzterer  nach  reformierter 
Art  fiberhaupt  principiell  berechtigt  —  Auch  in  der  Ordination 
vertritt  d.  hohere  Geben  an  sich  nur  d.  Cultusamt  —  daher  min- 
destens  Assistenz  des  letzteren  —  Die  locale  Frage  mehr  secun- 
daren  Interesses  —  Ordination  am  Kirchenregimentssitz  erklarliche 
Consequenz  des  Bedtirfnisses  eines  Candidaten-  u.  Vicar.-fonds  — 
An  sich  Schadigung  der  betr.  Einzelgemeinde,  wenn  ihre  Beteili- 
gung  auf  Introduction  reduciert  ist  —  Auch  am  Regimentsorte  ist 
wenigstens  die  Idee  des  Gemeindeanteils  zu  waren  —  Luth.  Prin- 
cip  fiberhaupt  ffir  Einzelvocation  —  Luth.  Praxis  fiberwiegende  Ein- 
lieit  von  Ordinat.  u.  Introduction  —  Speciell  Bekenntnisverpflich- 
tung  b.  Regiment  u.  Bekenntnis  vor  der  Gemeinde  zu  unterschei- 
den  —  Prfifung  selbst  auch  hier  u.  dort,  je  in  ihrer  Art  §  226.  — 
Ordinationsbegriff  —  Die  sprachbegriffl.  Ableitung  von  ordo  Ro¬ 
misch  alteriert  durch  den  Begriff  des  letzteren  selbst  —  Der  Sacra- 
mentsbegriff  der  Priesterweihe  durch  d.  Aufgabe  bedingt,  d.  Sacra¬ 
ment  d.  Altares  herzustellen  —  anhaftender  Personcharakter  — 
Klerusstand  der  sich  durch  Ordination  als  solcher  erganzt  —  ver- 
wandt  irrige  Auffassungen  bei  luth.  Restaurationsideen  —  gegen- 
teilige  Entleerung  der  Ordination  durch  die  orthodoxe  Fassung  als 
contestatio  vocationis  —  Bei  Fassung  der  Vocation  als  bedingt 
vom  weltl.  Patronat  so  widerspruchsvoll,  dass  im  Reformationsjahr- 
hundert  selbst  noeh  die  Ueberftihrung  davon  geschichtlich  eintrat 
(Freherus)  —  Das  Juristenurteil  (Hommel),  im  18.  Jahrh.  noch 
einfacli  auf  vollige  Unklarheit  der  Theologen  lautend  —  Beste  lu- 
ther.  Theologen  sprechen  der  Ordination  auch  eine  realere  Bedeu- 
tung  zu  (Chemnitz;  Joh.  Gerhard)  —  Der  orthod.  Begriff  richtig, 
sobald  vocatio  von  der  Handlung  verstanden  wird,  welcbe  die  Ge¬ 
meinde  als  vor  u.  mit  Gott  vollzieht  —  dann;  Ordination  selbst 
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die  in  Cultusliandlung  vollzogene  Vocation  —  Einlieit  mit  dem 
reformator.  ortliodoxen  Begriff  u.  Vertiefung  des  OrdinationsbegrifFes 
dann  zugleick  gesickert  —  Die  orthodoxe  Entwicklung  dagegen  durch 
die  Lelire  vom  status  triplex  getrubt  —  unter  Triibung  des  Kir- 
chenbegriffes  selbst  —  An  die  Stelle  der  Gemeinde  der  Glaubigen 
tritt  die  ecclesia  repraesentans  od.  das  K. -Regiment  (Carpzov)  — 
Sclielwigs  Consequenzen  anf  Missiensgebiet  —  in  d.  innren  Ver- 
waltung:  Patronat  —  Gemeindehandlung  vielmebr  Consequenz  des 
K.-begriffes  selbst  —  dann  ordinatio  von  „ordo“  als  Befebl  Christi, 
den  die  Gemeinde  im  Glanben  elirt  —  Individualisierung  dieses 
ordo  ist  Ordination  —  in  d.  Sinne  der  gottl.  Vergewisserung  uber 
die  vocatio  —  und  uber  der  Verbeissung  entsprecbende  Gaben- 
ausriistung  (s.  u.)  —  Anteil  des  Regiments  ist  gewart  —  Isolie- 
rung  dieses  Interesses  fiibrt  zum  Ueberwalten  der  Biireaukratie  u. 
Interesselosigkeit  der  Gemeinden  §.  227.  —  Der  Handlungsvollzug 
nacb  seiner  Idee  —  Die  altesten  Muster  sebon  lebrbegrifflicb  infi- 
ciert  —  Dock  d.  Idee  des  Personalopfers  einzelnen  oriental.  For- 
mularen  mit  Cbemnitz  gemeinsam  —  Die  lutb.  Formulare  sonst 
anderweit  mangelkaft  —  Die  biblisch  -  apostol.  Unterlage  Haupt- 
sacbe  —  Handauflegung  mit  begleitendem  Gebet  als  Hauptritus  — 
Weil  apostoliscb  bezeugt,  um  so  mehr  zugleick  ein  Handeln  mit 
d.  Worte  liber  dem  Ordinanden  —  erweitert  als  Befebl  u.  Ver- 
heissung  —  Parallele  des  Sacramentes  ohne  sacramentale  Wirkung 
—  Mittelpunkt  daher:  das  Handeln  mit  dem  Ordinanden  nacb  d. 
versebiednen  Wesensmomenten  —  Der  Befehl  ebenso  an  d.  Ge¬ 
meinde  wie  an  d.  Diener  geriebtet  —  dabei  Unterschied  der  Worte, 
die  diesen  u.  die  jene  verpflichten  —  Ordnung  des  Vorgangs  da- 
durcb  bedingt  —  Persondarstellung  vorber  vor  d.  Gemeinde  wie 
vor  Gott  —  und  Dienstempfeblung  des  Geweibten  naebber  aucb  an 
die  Gemeinde  (Introduction  zugleick)  —  Erklarung  der  Vertreter 
bei  dem  ersteren  Act  —  Gegenleistung  Bekenntnis  u.  Versprecben 
des  Ordinanden  —  Anderweite  Verpflichtung  gehort  an  andren  Ort 
§128.  —  Der  Ordinator  —  die  liomilet.  Anspracbe  —  Parallele 
mit  der  Altarrede  bei  der  Confirmation  —  Aber  hier  folgt  aucb 
Predigt  des  Neuordinierten  —  In  d.  liturg.  Ausfiihrung  ersetzt 
d.  Glaubensbekenntnis  des  Ordinanden  d.  Credo  —  Das  Confiteor 
fur  d.  Ordinanden  jedenfalls  ersetzt  die  Privatbeichte  vorber  beim 
Confessarius  —  Der  letztere  besorgt  den  Altardienst,  der  bei  dieser 
Feier  vollstandiger  zu  halten  ist,  bis  zur  Segenserteilung  am  Schluss, 
die  dem  Neuordinierten  zufallt  —  nacb  der  Communion,  die  diesem 
Gemeindefest  niebt  feblen  darf  und  wenigstens  von  den  assistieren- 
den  Amtsbrudern  mitgefeiert  werden  sollte.  —  Nacb  dem  Gloria 
des  Vorgottesdienstes  tritt  der  Ordinator  an  d.  Altar  —  Lied  nacb 
d.  Altarrede  —  Die  Ausdehndng  des  Gottesdienstes  durch  d.  Hbbe 
u.  Seltenbeit  des  Festes  motiviert  §  229.  —  Die  Einzelacte  naher 
bedingt  durch  die  Lectionsverteilung  —  Die  Segensworte  —  Stif- 
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tungswort  u.  -Befebl  —  Erganzungsbediirftigkeit  der  Applications- 
formel  —  Vorgangiger  Verpfiicbtungsact  —  dazu  gehorige  Schrift- 
worte  —  Ansgleichung  der  Spruebwabl  mit  der  Mahnung  an  die 
Gemeinde  z.  Scbluss  —  Stelle  des  Fiirbittgebetes  mit  Personal- 
opfer  §  230.  —  Introduction  im  Verb.  z.  Ordination  —  Bedeutung 
u.  Inbalt  beim  Amtswecbsel  —  Musterform  fiir  d.  Ordinationsgot- 
tesdienste  §  231.  —  Der  Chor  als  Nebenfactor  —  bolie  Fassung 
in  der  alten  K.  —  organ.  Schranke  in  der  evangel.  K.  —  Ideelle 
Bedeutung  d.  Chores :  die  hohere  Gemeinde  u.  die  normicrende 
Kirche  —  Consequenz  fur  das  Fremdsprachl.  im  Cultus  —  Kyrio 
u.  A.  (s.  u.  §  236  ff.)  —  §  232. 

Cap.  VIII.  II.  Die  Gottesdienst.e  der  Coramuniongemeinde. 

S.  324-472. 

Die  Ordination  selbst  die  erste  u.  principmassige  Stelluugname  der 
beiden  Culturfactoren  zu  einander  —  Eben  dasselbe  geschiebt  im 
Einzelnen  vor  jedem  Hauptteil  des  Communioncultus  —  Umfang- 
lichere  Ausbildung  dieser  Acte  u.  Rollenunterschiede  in  d.  Griech. 
u.  Rom.  K.  —  Wesentl.  Einheit  des  Liturgen  bei  d.  Evangel.  — 
Folge :  formelle  Gleiche  der  sacr.  Exhibition  u.  der  diakon.  Sollici- 
tierung  —  Die  Invitatorien  in  d.  lutb.  Nebengottesdiensten  — 
Hauptcharakteristikum  dagegen:  die  Salutation  d.  Amtes  u.  das  Se- 
gensvotum  der  Gemeinde  —  Die  traditionellen  Formen  —  Zahl  u. 
Stelle  der  Wiederkehr  derselben  Formeln  —  Gruss  u.  Votum  bei 
d.  Predigt  —  Parallele  der  Antiphonen  u.  Responsorien  —  Immer 
Anfang  u.  Schluss  markierend  —  Einfluss  des  Psalmengesanges 
§  233.  —  Zugleich  der  Ausdruck  des  Wecbsels  von  sacram.  u. 
sacrif.  Handlungen  —  Zuwenduug  zur  Gemeinde  oder  z.  Altare  — 
umfanglichere  Darstellungsformen  in  der  Griecli.  K.  —  Verehrung 
der  Instrumente  in  d.  Griech.  u.  Rom.  K.  —  Im  lutb.  Cultus  ge- 
niigt  Ebrenstelle  u.  Wortausdruck  —  Unterscheidung  vom  Subj.  u. 
Obj.  der  verschiedenen  Handlungen  die  Hauptsacbe  —  was  dieser 
dient  daher  zuerst  besprocben  §  234.  —  Im  Uebrigen  bedingt  der 
Unterscliied  der  Wort-  u.  Sacramentsgruppe  —  Recht  von  der  Pre¬ 
digt  dabei  vorerst  abzuseben  —  Hauptgottesdienst  nacb  ideellem 
Begriff  fiir  sicb  —  Auch  so  Wortgruppe  zuerst  zu  besprechen  — 
Gang  der  Gesammtbetrachtung  §  235.  — 

I.  Die  Wortgruppe  des  Hauptgottesdienstes. 

Altarlection  der  sacramental artige  Wortsegen  —  neutestl.  Lection, 
resp.  fvayyektoy  —  u.  daneben  nnoGroXo?  —  synagogales  Vor- 
bild  —  Rechtsschein  fur  Vorordnung  des  Evangeliums  —  bistor.  u. 
principielle  Gegengriinde  —  alttestl.  Lectionen  neben  den  neutestl, 
—  rituelle  Auszeicbnung  des  Evangelienbuches  u.  der  Lesung  §.  236. 
—  Das  Mittelglied  zwischen  den  beiden  Lectionen  —  spater  Lied, 
zum  Teil  mit  unpassender  Bestimmung  —  Ungehorige  Zwischen- 
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einlagen  —  Tatigkeit  d.  Cliors  —  Das  Halleluja  —  Psalmenbraucli 

—  Entstehung  des  Graduate  —  Charakter  u.  Unterschied  vom 
Tractus  -  Sequenzen  u.  Jubilationen  —  Prosen  —  altere  luth. 
Nachfolge  —  Sinn  der  Zwischenfeier  §  237.  —  Vortragsform  der 
Lectionen  —  nachste  rituelle  Umgebung  —  Darstellnngsmoment 
der  „Offenbarung;‘ :  Grundidee  —  Eespondenz  mit  dem  „Credo“ 
§238. —  Credo  nach  luth.  Ordnung  —  altestes  Yorbild  biefiir  Frank.' 
K.  im  8.  Jalirh.  —  Morgenland  anderweites  Muster-  u.  Mutterland 

—  Neben  Ordinationsformular  —  bei  der  Abendmalsfeier  —  Com- 
munionzusammenschluss  opp.  Haresis  —  Erste  Nachfolge  in  Spa- 
nien  —  spate  in  Rom  —  Frage  um  Nicanum  u.  Constantin  opoli- 
tanum  —  Die  andre  Idee :  die  Selbstbejaliung  n.  Zusammenfassung 
der  Communiongemeinde  —  Eben  darmn  aber  principiell  v  o  r  das 
grosse  Gemeindegebet  zu  ordnen  —  damit  schon  wesentl.  Gleiche 
beider  Traditionen  kergestellt  —  Andre  Intentionen  bei  der  Stelle 
in  der  reformierten  Abendmalsfeier  §  239.  —  Die  Einheit  jener 
beiden  Traditionen  im  Principe  —  nur  nocli  von  d.  Stelle  des  Offer- 
toriums  abhangig  —  geschichtl.  in  der  Armen,  u.  Nestorian.  Li- 
tnrgie  erwiesen  —  Echo  der  Offenbarung  dann  —  zngleich  Selbstbe- 
jahung  u.  Zusammenfassung  der  Gemeinde  im  Credo  —  selbst  bei 
nachfolgender  Predigt  —  u.  bei  mangelndem  Sacrament  —  moti- 
vierter  Gegensatz'  zu  calvinischen  Consequenzen  §  240.  —  Wahl 
des  Bekenntnisses  (Chrie  im  MA.)  —  Das  Apostolicum  nicht  weil 
Katechumenenbekenntnis  —  doch  okumenisch  —  speciell  Einheit  mit 
der  K.  aller  Zeiten  —  aber  in  der  Form  des  Urbekenntnisses  ortho- 
doxer  Communiongemeinscliaft  —  deshalb  noch  nicht  „tlieologisch“  — 
dafiir  vielmehr  von  alther  d.  „Athanasianum“  —  dem  nur  die 
Engl,  bischofl.  K.  weiteren  Raum  gewahrt  —  Die  altere  luth.  K. 
zeitenweise  beschrankten  —  Credolied  durch  Luther  als  Uebergang 
zu  spateren  Misgriffen  §  241.  —  Yortragsweise  des  Credo  —  In¬ 
tonation  (Stichwort  „Patrem“)  —  altere  Sangweise  —  Beteiligung 
des  Chores  —  ref.  Praxis  die  Lesung  —  Sprechen,  principiell  voll- 
berechtigt  —  durch  Analogien  bestatigt  —  wol  ausfiihrbar  —  Be- 
diirfnis  musikalischen  Abschlusses  §  247.  —  Der  Einleitungsact  der 
Wortgruppe  —  Bitte  alsCollecte,  zuerst  in  Gallien  —  von  Rom 
aus  geregelt  —  richtigste  Deutung  —  massvoller  Wechsel  —  Re- 
spondenz  der  Hauptcollecten  im  Gesammtgottesdienst  —  Feste  Be- 
standteile:  Anrede  u.  Clausula  —  Vortragsform  —  Einleitung  durch 
Yersikel  —  die  diakon.  Aufforderung  (oremus)  —  Die  unterschied- 
nen  Gebetsstellen  u.  die  Morgenland.  Ekteuie  §  243. 

II.  Die  Sacr amentsgruppe  des  Hauptgottesdienstes. 
Uebersicht  des  Ganges:  Nicht  die  Spendung  u.  der  Genuss  culti- 
sches  Centrum  —  vielmehr  Ausgang  vom  eucharist.  Gebetsact,  der 
in  der  Consecrat.  gipfelt  —  vv.  testamenti  selbst  nach  alter  Tradi¬ 
tion  in  Gebetsform  gefasst  —  Fur  d.  berechtigtetste  Specialbitte 
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nur  Spanischer  Vorgang  —  Danksagung  Uridee  —  Justinische  u- 
Tertullianische  Urform :  d.  erste,  uusclmldige  Opfergedanke  —  Her- 
vortreten  des  Erlosungsdankes  vor  d.  Scliopfergaben  notwendiger 
Fortschritt  —  entsprechendes  Zuriicktreten  der  Israelit.  Remiuis- 
cenzen  —  Sinn  der  Epiklese  des  heil.  Geistes  —  Die  Umgestaltung 
der  Opferidee  —  Das  entsclieidende  Entwicklungsmotiv  —  Aender- 
ung  der  Einzelform  —  Geschichte  der  Opferidee  als  Ent- 
stehungsgeschichte  der  Rom.  Messe  §  244.  —  Opferidee 
u.  Eucharistie  seit  Justin  verbunden  —  bis  Origenes  oline  Be- 
zug  auf  den  Leib  Cbr.  im  Sacr.  —  Gaben-  u.  Selbstdarbringung 
bei  u.  in  d.  Gebet  d.  Uridee  —  Die  Oblationen  fur  Verstorbene  mit 
Einfassung  der  Biissungen,  sammt  allerlei  Superstition  bei  Ter- 
tullian  bilden  d.  ersten  Wendepunkt  —  Die  Klerusprarogative 
Cyprian’s  vollendet  den  Umscbwung  —  Succession  u.  Ordinat.  als 
Vorbedingung  der  Fahigkeit  des  offerre  mit  meritor.  Kraft  —  Das 
Altaropfer  — ,  bei  dem  d.  Priester  Christi  eigne  Darbringung  von 
Blut  u.  liostia  in  der  Abendmalseinsetzung  nacbvollziebt,  —  macbt 
alles  andere  Opfer  erst  verdienstlich  —  Die  Imitierung  Cbristi  die 
Kvafxvrjdig  —  Die  priesterlich  geweibten  Elemente  als  imago  do- 
minicae  passionis  —  Dieses  Opfer  stebt  ideell  iiber  dem  Genuss  — 
nur  in  d.  missa  fidelium  das  Sacerdotium  —  Neue  Stelle  der  „pax“ 

—  Melcbisedekiscber  Ursprung  des  segnenden  Priestertums  §  245. 

—  Parallel  geht  d.  alttestl.  Copie  in  der  Liturgie  der  app,  Con- 
stitutt.  (Syrien)  —  das  „Wir  beten“  in  dem  „Wir  opfern  fur“  ge- 
steigert  —  Kircliengebet  nur  geteilt  nocb  vor  dem  Oifertor.  —  Bei 
Origenes  Anhang  an  d.  Gebetsgottesdienst  —  Dopp.  spatere  Conse- 
quenz  im  Abend-  u-  Morgenlande  —  Nach  Mittelgliedern :  Bucb  8 
der  Const,  app.:  Ausdruck  des  ausgebildeten  morgenland.  Opferbe- 
griffes  —  ImAbendland:  „de  sacramentis;t  aus  Romischem  Kreise  — 
Das  allg.  K.-gebet  schon  ganz  im  eucbarist.  Teil  —  Beziehung  z. 
Opfer  der  liostia  incruenta  —  Was  Augustin  als  Gebet  binter  dem 
Opferact  hat,  dient  vielmehr  seiner  Anschauung  vom  Selbstopfer 
der  Kircbe  z.  Ausdruck  —  dazu  die  Weiterfiikrung  der  Fegfeuer- 
lehre  (Altromiscbe  u.  Afrikan.  Liturgie)  §  246.  —  Ambrosius 
fiir  Wandelung  u.  Opfer  das  bedeutsamste  Mittelglied  nach  Cyprian 

—  dabei  Reste  des  Urgedankens  in  der  Mailander  Liturgie  —  nach- 
dem  die  Darbringung  durcb  Priesterhande  schon  allgemeine  Praxis 

—  Der  Name  „missa“  u.  d.  Todtenmessen  —  Augustins  besondrer 
Opferbegriff  dient  das  „sacrificium“  schlecbtbin  iiber  d.  „sacramen- 
tum“  zu  stellen  —  Der  meritor.  Opferbegriff  gesteigert  —  Casar 
Arelat.  hilft  —  bei  Weiterfiihrung  der  Fegfeuerlebre  —  den  Wan- 
delungsbegriff  vollenden  —  Der  Predigtgottesdienst  entwertet  — 
Ausbau  der  eucharist.  Riten:  Eulogien  —  fractio  panis  —  immissio 
in  calicem  —  Fiir  d.  spiitre  Gallische  Entwicklung  d.  Yerbaltnis  der 
Ponitenten  zum  Opfer  charakteristiscli  —  (Mailander  u.  Galli- 
scbe  Liturgie)  §.  247.  --  Spaniscbe  u.  Mozarab,  Liturgie— • 
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Spate  Quellen;  Romische  Einwirkung  —  altere  Stelle  des  Fiarbitt- 
gebetes  —  Offertorium  zuerst  ausgebildet  ebenso  wie  Messcanon  — 
Wunderliche  Reihenfolge  —  Keine  Stelle  mehr  fur  Predigt  — 
Credo  —  Elevation  u.  erste  symbol.  Verwertung  der  fractio  panis 

—  Abschluss  Romisck:  Gregor  d.  Gr.  —  Fegfeuer  u.  Opfer 
parallel  —  tagl.  Suhnopfer  §.248.  —  Spatrer  Einzelausbau  — 
Adoration  u  Procession  im  Verb,  zur  Elevation  —  Folgen  der  aus- 
gebildeten  VerwandlungsleJire :  Kelchentziehung  —  Oblation  der 
Elemente  durch  Laien  verboten  —  Das  Arcanum  —  das  Cultus- 
drama  u.  die  symbol.  Ausdeutung  —  der  innere  Ban  des  Rom. 
Messcanons  —  Herausforderung  der  reformator.  Kritik  —  Die  we- 
sentl.  Bestandteile  als  neue  Ankniipfungspunkte  §.  249. 

Der  organ.  Ausbau  des  eucharist.  Gottesdienstes  u.  Ge- 
schichte  seiner  Einzelbestandteile.  S.  358—414. 

1)  Prafation  —  Uralter  Inhalt  u.  Name  (Cyprian,  Origines)  — 
Wecbsel  des  Inhaltes  —  tagl.  u.  festl.  —  Reducierung  durch  Gre¬ 
gor  —  Feste  Bestandteile  —  Erwahnung  der  Seligen  u.  Heiligen 

—  Contestatio  in  Gallien  —  Illatio  in  Spanien  —  das  andre  Invi- 
tatorium  dort  u.  s.  Einfluss  —  Cyrill.  Jerus.  —  votum  vorher  — 
Gemeinderespondenz  —  Verkaltnis  z.  Clior  u.  d.  fremdsprachl.  Aus- 
druck  —  Verfall  der  Prafation  in  der  luth.  K.  —  Restituierung  — 
Willkiirl.  Brauch  in  d.  Preuss.  Hofagende  —  Vortragsform  §.  250. 

—  2)  Das  Sanctus,  hymn,  seraphicus  —  Ursprung  im  Morgen- 
hymnus  —  Morgenland.  Brauch  —  teils  schon  in  der  Matin  u. 
im  Yorgottesdienst  —  Griech.,  Armen.,  Nestorian.  —  Form  des 
morgenland.  Trishagion  —  Mozarabische  Nachfolge  —  Brauch  in 
d.  Messe  —  Griech.  K.  zugl. :  Cherubimgesang  —  Malabaren,  Jaco- 
biten  —  Cyrill.  Jerus.  —  Die  abendland.  Zeugnisse  alter  (Tertul- 
lian)  —  Das  Benedictus  u.  Osanna  —  Bedeutung  fur  d.  Moment  der 
Feier  —  Mozarab.  Muster  —  Verstummlung  bei  den  Reformierten 

—  Beliebtheit  in  der  luth.  K.  —  aber  unklare  Stelle  u.  Substituie- 
rung  der  Heiliglieder  —  Luther’s  Normalschopfung  —  Erweiterung 
des  Sanctus  durch  Lacinien  —  S.  summum  u.  feriale  —  die  Sanc- 
tuslieder  der  Bohrn.  Br.  —  Anderweite  Verwendung  soldier  —  Be- 
warung  des  Originaltextes  —  Variation  nur  im  Benedictus  §  251. 

—  3)  Abendm ahlsverm ahnung  —  Wert  der  Normalform  — 
Reformierte  Praxis  —  Feliler  luther.  Formulare  —  Idee  der  Ver- 
malinung  an  dieser  Stelle  —  Sinn  u.  Recht  der  Luther-Formel  — 
Entstehung  der  Normalform  aus  d.  Paraphrase  z.  V.U.  —  Wech- 
sel  des  Vortrages  berechtigt  §.  252.  —  Andre  Einlagen  — 
a.  Fractionsgebet  —  Keine  Gebete,  die  z.  Gemeindegebet  ge- 
horen;  sondern  eucharistische  —  Stelle  im  Verlialtn.  z.  Ermahnung 

—  Allgemeine  Bedenken  —  Das  Fractiongebet  u.  sein  Augustini- 
sclier  Inhalt  —  Die  Eingangsform  bedingt  die  Stelle  —  Wechsel- 
gebraucli  mit  Yermahnung  unzulassig  —  Von  Gemeindegliedern  ge- 
sprochen  —  Romische  Concessionen  —  Principielle  Motive.  —  b)  Der 
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Pfalz  -  Neuburger  Ausdruck  filr  d.  0  p  f  e  r  gedanken  —  Bediirfnis  u. 
passende  Stelle  vor  der  Consecration  —  die  Epiklese  des  heil.  Gei- 
stes  —  Bedenken  gegen  reformierte  Praxis  —  leichter  Ersatz 
§  254.  —  4)  Verba  tcstamenti  —  Romische  u.  Englisch-Bi- 
schofi.  Praxis  —  Notwendigkeit  selbstandiger  Stellung  der  Stift- 
ungsworte  —  nicht  bios  als  liistor.  Reiuiniscenz  —  Christi  Stell- 
vertretung  u.  tatsachl  Representation  —  Text  der  Einsetzungsworte 
Form  der  Weihc  —  Luther’s  Stellung  zum  Kreuzeszeichen  bei 
der  Consecration  —  Die  Sonderung  der  Elemente  in  Segnung  und 
Distribution  —  nur  bei  Krankencommunion  beibebalteu  —  Sorgfalt 
beziigl.  d.  Beschaffung  u.  Bewarung  der  Elemente  —  Aeltere  luth. 
Casuistik  —  Fractio  panis  —  lutherissh  u.  reformiert  —  Elevation, 
anfangl.  beurteilt,  unscliuldig  zu  erhalten  —  Ganz  neue  Aufgaben 
der  Reformation  fur  die  Vortragsform  —  Melodien  —  Ob  Sprechen 
neben  d.  Singen  —  Aeusserer  Formvollzug  §  255.  —  5)  Ueber- 

gangsacte  —  Irrige  altere;  empfehlenswerte  —  a.  Die  Anam- 
nese,  b.  Unwiirdigkeitsbekenntnis  nacli  schonsten  Mustern  —  Das 
Agnus  Dei  —  Verschiedne  altere  Stellung  —  Bedeutung  im  Gre- 
gorianum  —  Spate  Feststellung  des  jetzigen  Textes  —  Falscbe 
Stelle  nacli  der  alteren  luther.  Praxis  —  Entsprechende  Lieder  — 
Sinn  u.  Bedeutung  des  Agnus  hinter  der  Consecration  —  Morgen- 
land.  u.  Plngl.  Brauch  des  Laudamus  an  dieser  Stelle  —  Zusammen- 
hang  mit  altestem  Ursprung  —  unberechtigt  an  dieser  Stelle  — 
auch  nacli  altkirchl.  Praxis  §  256.  —  6)  Das  Vater-Unser  — 

nicht  bios  clausula  (Augustin)  —  sondern  ahnl.  specif.  Bedeutung 
wie  bei  der  Taufe  —  Aber  auch  nicht  Consecrationsgebet  —  Justin, 
Gregor  —  Gegenbeweis  die  Stelle  in  d.  alten  Liturgien  — -  Fehlen 
in  d.  Constitt.  app.  —  Der  altere  Gemeindebrauch  (Tertullian, 
Cyprian)  —  Benennung  —  Auslegung  der  4.  u.  5.  Bitte  —  Afrikan. 
Brauch  —  Bedeutung  des  Sprechens  durch  die  Gemeinde  —  Zu- 
sammenhang  mit  Credo  in  Spanien  —  Sinn  als  Gebet  der  Kinder 
Gottes  —  Gallische  Formeln  —  zugleich  Vereinigung  der  Briider 

—  Parallele  z.  Credo  im  ersten  Teil  des  Gottesdienstes  —  Besta- 
tigung:  d.  Naheverhaltnjs  zur  Pax  u.  dem  Bruderkuss  —  Subj. 
Vollzug  der  communio  credentium  in  ihrer  priesterl.  Berechtigung 

—  Verhaltnis  z.  eucharist.  Gesammtact  —  Notwendigkeit,  d.  liturg. 
Verstandnis  zu  vermitteln  §  257.  —  Andre  Reihenfolge  nach  Lu¬ 
ther  —  Zusammenliang  der  Paraphrase  mit  Kirchengebet  —  Fol- 
gen  fiir  die  luth.  Tradition  —  Ueberwiegende  Stelle  vor  den  Con- 
secratiousworten  —  Gesangvortrag  u.  V.-U.-Lied  —  Die  altkirchl. 
Einleitungsformeln  als  Berechtigung  neuerer  Desiderien  —  Der  ent¬ 
sprechende  altere  Abschluss:  Embolismus  u.  Libera  nos  —  Doxo- 
logie  u.  Amen  —  Forderung:  das  V.-U.  von  der  Gemeinde  vereint 
mit  dem  Geistl.  sprechen  zu  lassen  —  Formausdruck  der  Parallele 
mit  dem  Credo  —  Folgen  fiir  priesterl.  Einleitung  u.  Schluss  — 
Normaltext  §  258.  —  7)  Die  Pax  —  Abgunst  der  Reformation  — 
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Drste  Anfange  im  Zusammenhang  mit  d.  Gemeindegebet  (Tertullian) 

—  die  Versohnungsidee  (ders.)  Mittelglied  fur  d.  Ponitentenpraxis 
(Cyprian)  —  pacem  dare,  reddere  —  Zusammenbang  mit  der  Abend- 
mahlszulassung  u.  spatre  liturg.  Fassung  (Cyrill,  Augustin)  — 
Der  Friedenskuss  als  begleitender  Ausdruck  der  erlangten  venia  — 
vinculum  fraternitatis  —  Losung  vom  Kirchengebet  u.  Annaherung 
an  die  Opferliandlung  (Const,  app.  u.  Cyrill)  —  Damals  vor  der 
Prafation  —  Parallele  zur  priesterl.  Handwaschung  —  Gall.  u. 
Span.  Messe  nachstes  Mittelglied:  schon  mitten  im  eucharist.  Ge- 
bet  —  oratio  ad  pacem  —  Yorbereitung  zum  Sacramentgenuss  — 
Unmittelbar  vor  d.  Austeilung:  Altromisch  u.  Afrikaniscb  —  Bei 
Augustin  in  nahem  Zusammenhang  mit  V.-U.  —  Das  Ueberein- 
stimmende  im  Wechsel  §  259.  —  Ablosung  u.  allmahl.  Erloschen 
des  Friedenskusses  —  Tabulae  osculatoriae  —  Die  Frage  allein  um 
die  Pax  —  Geltung  anstatt  der  Beichtabsolution  in  der  Reforma¬ 
tion  —  Verkennung  des  Ursinnes  —  Die  Ueberbietung  fiilirt  zu 
Entwertung  in  der  Liturgie  —  Einfluss  der  sogen.  „offnen  Schuld“ 

—  Restituierung  in  der  Neuzeit  —  der  Gemeinde  zuzusprechen, 
u.  ihr  Respousum  —  Anderweite  Einlagen  a)  San  eta  sanctis  — 
umschreibende  neuere  Formeln,  b)  Vorzeigung  der  Elemente  u. 
Anamnese  nacli  1  Cor.  11,  26  —  empfehlenswertes  Responsum 
§  260.  —  8)  Die  Spendung  --  Aeusserer  Vollzug  des  Empfan- 
ges  —  Spendeformel  —  Spate  Feststellung  u.  ihre  Ursachen  — 
Gescbichte  der  luth.  Spendeform  —  Gegensatz  zur  unierten  —  Re¬ 
sponsum  der  Empfangenden  —  Die  liturgische  Einramung  nacb 
luth.  u.  reformierter  Praxis  —  Beteiligung  des  Chors  §  261.  — 
Mitfeier  der  Amtsdiener  u.  Reihenfolge  dann  —  Selbstcommunion 
u.  d.  luth.  Lehre  davon  —  Formel  dabei  u.  seelsorgerl.  Cautelen  — 
Verhalten  zu  den  iiberbleibenden  Elementen  —  Mittel  zur  Vermei- 
dung  der  Collision  §  262.  —  9)  Die  Postcommunio  —  Dank- 
sagung  d.  allgem.  Idee  —  Anderweite  Scklussacte  —  Das  Nunc 
dimittis  —  Die  Segensgebete  der  Griech.  K. ;  dagegen  keine  Lec¬ 
tion  —  Abhebung  des  Actes  durch  neue  Salutation,  weil  zugleich 
Schluss  des  ganzen  Gottesdienstes  —  das  Benedicamus  nach  Rom. 
Beschrankung  u.  berechtigter  Ausdehnung  —  Entsprechende  Lieder 

—  Die  alte  oratio  super  plebem  —  Statt  dessen  Segensact  — 
Aeltre  ungeniigende  Praxis  —  alteste  Benedictionsacte  —  Beste 
Form  in  d.  Const,  app.  —  Gebet  u.  Segen  in  Wechselbeziehung  — 
Gallisclie  Mittelformen  —  Die  Mozarab.  Liturgie  bietet  den  Aaronit. 
Segen  —  als '  „grosserer“  von  dem  „kleinen“  unterschieden  (apostol. 
Wunschformeln)  §  263.  —  10)  Der  Segensact  —  selbstandiger 
Schlussact  —  Bedeutung  u.  entsprechende  Distributionsform  — 
irrelevante  Praxis  Nicbtordinierter  —  Responsum  —  Segensformel, 
ob  neutestamentlich  •—  Bedeutung  des  Aaronit.  Segens  —  indirecte 
trinitar.  Beziehung  —  Umsetzung  in  plural.  Application  —  Vor- 
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tragsform  —  Einleitung  —  Keiu  weitrer  Sehluss  notig  —  Nack- 
tridentin.  Praxis  §  264. 

Der  mittle  Gebetsact  zwiseken  Wort-  und  Sacraments- 
gruppe.  §  265—270. 

Das  Offertorium  —  Yerkaltnis  vom  Real-  u.  Verbalopfer  — 
Dankopfer  nack  Wortsegnung  —  Andrerseits  Zusammenkang  mit 
Bittgebet  —  dieses  Absckluss  des  ersten  Gottesdieustteiles  —  Real- 
opfer  damit  wol  zu  verbinden  —  Mit  der  Zusammenfassung  im 
Credo  d.  Unterlage  fur  erstes  priesterl.  Annahen  gegeben  —  Pa- 
rallele  zum  Y.  U.  am  zweiten  Hokepunkt  —  dann  Selbstandigkcit 
des  gr.  Bittgebetes  im  Unterscliied  von  den  euckarist.  Gebeten  nio- 
tiviert  —  die  Wiederherstellung  dazu  ist  Losung  vom  falschen 
Opferbegrilf  §  265.  —  Gesckichte  der  Anfangszeit  entspreckend 

—  Inkalt  u.  Ordnung  der  Fiirbitten  in  d.  Const,  app.  —  Satzweise 
Prospkonese,  die  von  der  Gemeinde  mit  xvpit  rov  aufgenoru- 
men  wird  —  Die  grundlegeude  Reikenfolge  u.  Reicktum  der  alten 
K.  —  Stelle  in  der  Liturgie  des  Jakobus  u.  Markus  —  Viel  ent- 
spreckender  die  alteste  abendliind.  Praxis  (Tertullian)  —  Verkaltnis 
zur  Gabendarbringung  —  Seit  Cyprian  Gravitation  zum  Opferact 

—  Rest :  die  Entlassungsgebete  der  Katechumenen  etc.  im  ersten  Teil 
(Ambrosius)  —  Realopfer  tritt  dabei  zuriick  —  Responsionsform 
analog  der  morgenlandischen  §  266.  —  Darin  die  erkeunbare  Gleicko 
mit  der  Litanei  —  Selbstandiger  Brauch  im  Abendland  an  be- 
stimmten  Terminen  —  Gallien  begriindet  die  Ausscheidung  — 
Kirckengebet  mit  „Prafation“  am  Anfang  des  Gottesdienstes  — 
Missale  Gothicum  —  Rom  ziekt  die  Consequenzen  —  Litanei  am 
Anfang  in  Fastenzeiten  —  sonst  Kyrie  allein  vor  Gloria  (s.  u.)  — 
Misverstand  beziigl.  der  Einfuhrung  des  Kyrie  in  Gallien  —  Re- 
sultat  dock:  Mangel  alles  K.-gebetes  im  ersten  Teil  vor  der  Refor¬ 
mation  §  267.  —  Urspriingl.  Schwanken  auck  in  der  Reformations- 
zeit  —  Nackahmung  Galliscker  Praxis  im  Einzelnen  —  Anderer- 
seits  Ansckluss  an  Rom.  Praxis  —  Herrsckende  Praxis  d.  preces 
publicae  zwiseken  Predigt  u.  A-M.  —  Lutker’s  Paraphrase  neben 
seiner  Wertschatzung  der  Litanei  —  Beachtenswerte  Verlegung 
vor  den  Altar  —  Andre  KOO.  friihe  fur  d.  Kanzel  —  Im  Allge- 
meinen  Uebergangsmoment  —  Organische  Unterscheidung  zwischen 
Abschluss  des  Hauptgottesdienstes  mit  oder  okne  Communion  — 
im  letztren  Fall  Litaneigebet  am  Altare  —  Communionact  schon 
durch  Respondenz  der  Gemeinde  —  Anderweite  Schlussformen  — 
Vereinigung  d.  Kanzel-  u.  Altargebetes  in  Norddeutsckland  —  mo- 
tiviert  durck  d.  Unterscliied  der  Verkiindigung  u.  Fiirbitte  —  Stelle 
des  V.  U.’s  in  solchem  Fall  —  -  Gliickliche  Auskunft  als  Parallele 
zum  Sacramentsabsckluss  §  268.  —  Formelle  Muster  —  Erster  Vor- 
gang  fiir  die  Verkiindigungen  in  Gallien  —  analoger  Misbrauck  im 
18.  Jahrkundert  —  Grundsatzl.  Besckrankung  —  Romiscker  Ersatz 
in  den  Votivmessen  —  Formulargebet  auf  der  Kanzel,  wenn  Sacra- 
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ment  folgt  —  Litanei  auch  dafiir  Muster  der  Reihenfolge  —  Litanei 
nicht  bios  Bussgebet  nach  irriger  Fassung  in  Siidwestdeutschland. 
Aber  auch  nicht  Festcharakter  —  Flir  die  Feste  empfiehlt  sich 
daun  das  „Te  Deum  laudamus“  mit  Gemeinderespondenz  —  Kurzer 
Gebetsact  ohne  V.  U.,  wenn  Sacrament  folgt  —  V.  U.  u.  Einzel- 
fiirbitten  bei  Litanei  —  Urform  der  Litanei  u.  Unterschiede  — 
Spatre  Zusatze  —  litania  major  in  Rom  —  Der  Wechsel  der  Re- 
spondenz  im  Zusammenhang  mit  der  Ausscheidung  des  Kyrie  — 
Anfange  in  Mailand  —  Die  litania  missalis  u.  die  Beichtgottes- 
dienste  —  Luther’s  Erneurung  in  doppelter  Form  —  Ursprung 
u.  allmahl.  Veranderungen  —  Die  Litaneicollecten  u.  der  Yersikel 
—  Gang  der  nenen  Litanei  —  Abschlussform  —  Normalschema 
fiir  alles  Kirchengebet  §  269.  —  Gegenteilige  Schwache  der  Refor¬ 
mation  in  Gestaltung  des  Offertoriums  u.  Realopfers  — •  Schwierig- 
keit  d.  Erneurung  altkirchl.  Muster  —  Relat.  Recht  der  geschichtl. 
Beschrankung  auf  die  darzubringenden  Elemente  —  Wiinschens- 
werte  Folgerung  daraus  fiir  neure  liturg.  Praxis  —  Offertorium  im 
neueren  Sinne  spaten  Ursprungs  —  Jedenfalls  Bediirfnis  der  Text- 
vervollstandigung  aus  Ps.  51  —  Passende  Anordnung  fiir  das  Real- 
opfer  —  verschieden  bei  Predigt-  u.  Abendmahlsgottesdiensten  — 
Bestimmung  der  Geldgaben  §  270. 

Der  Einleitungsact,  in  seinem  Zusammenhang  auch  mit 
d.  Mittelacte  §  271—277. 

Auch  geschichtiich  zuletzt  organisch  ausgebildet  —  Mangel  eines 
selbstandigen  Einleitungsactes  am  Anfang  —  Psalmen-  u.  Hymnen- 
gesang  als  alteste  Tradition  (Plinius,  Justin)  —  Anderweite  Acte 
priesterlicher  Selbstbereitung,  abgelost  von  der  Messe,  in  ihrem  ein- 
lieitl.  Fortschritt  —  Summarische  Einleitung  noch  zu  Augustin’s 
Zeit  —  „Ingressa“  zuerst  bei  Ambrosius  —  Gallien  u.  Spanien  ur- 
spriingl.  in  alter  Einfachheit  —  Unbeweisbare  Traditionen  iiber 
altrom.  Praxis  §  271.  —  Ideelles  Bediirfnis  des  Einleitungsactes  — 
Principieller  Unterschied  je  nachdem  Sacrament  folgt  oder  nicht  — 
An  sich  Correspondenz  zum  principiellen  Sacramentsabschluss  — 
aber  nicht  mit  Uebergehung  der  Wortgruppe  —  Griech.  Prosko- 
midie  —  Gemeindegesang  ebenso  indiciert  als  principiell  noch  mehr 
Beugung  iiber  der  natiirl.  Siindhaftigkeit  —  alte  Analogien  — 
Der  Atl.  Cultus  nur  symbolisch  —  Einseitig  klerikale  Einschrank- 
ung  im  Rom.  Br.  auch  —  dies  privater  Act  —  cultisch  dagegen 
das  Gemeindebediirfnis  —  Ehre  der  Reformation,  zuerst  dafiir  Aus- 
druck  geschaifen  zu  haben  —  mit  erklarlichen  Formdifferenzen  — 
Das  Confiteor  daher  Mittelpunkt  des  Einleitungsactes  —  aber  dopp. 
Form  in  der  luth.  K.  —  oifne  „Schuld“  §  272.  —  Reformierte  u. 
siidwestdeutsche  Praxis  beziigl.  des  cult.  Siindenbekenntnisses  — 
Luther’s  Paraphrase  selbst  auch  als  Beichtvermanung  vermeint  — 
Daneben  anderweite,  besonders  Hessische  Tradition :  Siindenbekennt- 
pis  nach  der  Predigt  —  nacli  luth.  Tradition  auch  ohne  nachfolgen- 
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des  AM.  —  entsprechend  Luthers  u.  Brenz’s  Ablosung  der  Predigt 
von  dem  Sacraiuentsgenuss  —  Niirnberg  -  Wittenberger  Streit  um 
die  Form  dieser  Beichte  —  Spiitre  Naclifolge  in  Nord-  u.  Mittel- 
deutschland  —  Nahebeziehung,  wenn  Sacrament  folgt  —  Aehnl. 
Zusammenhang  der  priesterl.  Reinigung  mit  d.  Opfer  —  Wert  beider 
Formen,  des  Confiteor  u.  der  offnen  Schuld  —  daher  Verwertung 
je  nach  Sacramentsfeier  u.  Predigtgottesdienst  —  dabei  fester  Un- 
terschied  zwiseben  der  offnen  Schuld  u.  der  Beichtvermanung  — 
Vielmehr  nocli  Confiteor  unvereinbar  mit  Rentention  (Hessen)  — 
Bei  Litaneischluss  riickt  d.  offne  Schuld  mit  an  d.  Altar  —  Die 
Absolution  ein'd.  Sacrament  ersetzender  Abschluss  —  der  Vollaus- 
druck  der  Bedingungen  fur  Aneignungsrecht  macht  Retention  aueh 
liier  unnotig  (Sachs.  Formel)  §  273.  —  Das  Kyrie  bedingt  litur- 
giscli  zugleich  d.  Stelle  des  Confiteor  —  Gregor’s  Schopfnng  — 
als  Riiekblieb  vom  K.-gebct  (Litanei)  am  Anfang  —  Correspondenz 
z.  Gloria  —  reiche  Entwicklung  —  Sympatie  fur  d.  Hilferuf  aus 
heidn.  Elend  in  griecli.  Spr.  —  Das  Gloria  in  Parallele  schon  eine 
Art  Trbstung  —  die  weitre  Ausfiihrung  in  der  Reformation  —  Die 
neue  Bcfreundung  damit  —  Confiteor  dann  mit  Kyrie  —  Gloria 
mit  d.  Trostung  verbunden  —  Dopp.  Moglichkeit  der  Verbindung 

—  auch  musikalisch  - asthetisch  bedingt  §  274.  —  Gloria  —  das 
„grosse“,  dopp.  Sprachgebraucli  —  gewohnlich  „in  excelsis'1  —  mit 
dem  „et  in  terra“  als  Responsum  —  altkirchl.  Brauch  —  daneben 
d.  „Laudamus“  oder  hymnus  angelicus  —  Formvollendung  durch 
Hilarius  —  Quelle :  d.  Morgengebet  der  Const,  app.  —  Festgebrauch 

—  Eine  Yereinigung  von  liturg.  Einzelmomenten,  zeigt  es  d.  meiste 
Verwandtschaft  mit  Credo  u.  Prafation  —  daher  d.  teilweise  Herab- 
rucken  in  d.  eucharist.  Feier  —  uupassende  Hiiufung  statt  keirn- 
mass.  Yorbereitung  —  Weihnachten  im  Cultus,  dem  ersten  kirchl. 
Festgebrauch  entsprechend  —  Was  liier  zusammengefasst  auftritt, 
legt  sich  dann  selbstandig  auseinander  —  Musikal.  Vortrag  u.  An- 
teil  d.  Chores  —  Fremdsprachl.  Wechsel  in  d.  Gesammtgruppe  — 
Das  Laudamus  besser  nicht  sonntagl.  —  Bei  homilet.  Gottesdienst 
d.  Glorialied  —  mit  priesterl.  Intonation  —  Parallele  dann  das 
Kyrielied  §  275.  —  Der  „Introitus“  Riiekblieb  vom  Psalmenge- 
sang  —  Einzelwort  als  Festloosung  —  parallel  der  Feststellung 
neutestl.  Perikopen  —  dem  Morgenlande  daher  d.  Introitus  fremd 

—  Die  abendland.  Liturgie  dagegen  bietet  nun  selbstiind.  Einleitung 
dcr  Wortgruppe  (Introitus)  u.  der  Sacramentsfeier  (Kyrie,  Gloria) 

—  Andorerseits  d.  polarische  Beziehung  zur  Postcommunion  mit 
ihrom  Benedicamus  —  Innrer  Fortschritt  dabei,  wie  von  Weissag- 
uug  (Introitus)  zu  Weihnachtserfullung  (Gloria)  —  Mangelndes 
Verstandnis  am  Anfang  der  Reformation  —  aber  Macht  dor  Tradi¬ 
tion  —  Schwierigkeit  der  Verdcutschung  oder  bloser  Chorvortrag 

—  Weiso  Eiuschrankung,  statt  sonntagl.  Weclisels:  Festgruppen 

—  Der  alte  Introitus  nicht  bios  Psalmenantiphone  —  violmohr  oin 
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entsclicidendes  neutestl.  Stichwort  —  als  „introitus“  zwischen  dem 
,,psalmus“  —  Unklare  Form  in  der  Gegenwart  —  andrerseits  die 
musikal.  Tradition  nicht  mehr  festzustellen  —  Die  Texte  aus  dem 
9.  Jahrh.  —  dazu  d.  „Tropen“  Notkers  —  Nachalimungswert  fiir 
Weehsel  zwischen  Clior  u.  Gemeinde,  als  liturg\  Schmuck  des  rein 
liomilet.  Hauptgottesdienstes  —  dann  Kyrie  u.  Gloria  ganz  dem 
Abend mahlsgottesdienst  zuzuweisen  §  276.  —  Das  Gloria  patrii 
bei  lntroitus  —  Seit  Basilius  als  clausula  b.  Psalmengesang  — 
Differenzen  iiber  d.  Text,  u.  seine  Entwicklung  —  Bekenntnisact 
gradezu  beabsicktigt  —  daher  alte  Gemeindebeteiligung  —  Unter- 
scbied  v.  vollen  Festausdruck  des  gr.  Gloria  —  dann  lntroitus  mit 
Gloria  u.  Vorklang  von  Lection  u.  Credo  (speciell  im  trinitar.  Aus- 
druck)  —  wie  Kyrie  u.  Gloria:  vor  Prafation  nun  Agnus  u.  Hosanna 

—  Beide  Teile  des  Einleitungsactes  aber  parallel  im  Abscliluss 
(Gloria)  —  Daher  d.  gloria  patri  nicht  als  Doxologie  auderweit  zu 
vermannigfaltigen  —  Verteilung  b.  Vortrag:  ird.  u.  himml.  Ge¬ 
meinde  §  277. 

Gang  u.  Ausdeutung  derMesse  imZusammenhang  S.438ff. 

Alte  myst.  Deutung  —  Griech.  Cultusdrama  —  TJmfang,  Bestimm- 
uug  —  Andererseits  d.  operativ  Romisclie  Moment  —  einseitige 
Herrschaft  des  Opfergedankens  —  neue  reformator.  Principien  — 
Die  inure  Parallele  mit  d.  K.-jahrsgang  —  die  neu  ermoglichte 
Mannigfpltigkeit  bei  Unterscheidung  v.  Predigt-  u.  Abendmahlsgottes- 
dienst  —  Als  ideeller  Hauptgottesdienst,  letztrer  Vorlage  fur  Aus¬ 
deutung  §  278.  —  Zwei  Gruppen  mit  drei  Hohepunkten  —  Credo 
d.  Angelpunkt  als  Ausdruck  der  bewussten  Aneignung  —  lntroitus 
beginnt  wie  Advent  u.  Heilsvorfreude  —  Alles  auf  Stufe  der  An- 
deutung  —  Prophetie  vor  d.  neutestl.  Offenbarung  —  Die  Gemeinde 
z.  solcher  Stimmung  aufgerufen,  antwortet  mit  d.  Bekenntnis  ihres 
Unwertes  —  in  Siindkaftigkeit  u.  Elend  —  denn  das  bleibt  aucli 
der  Gemeinde  der  Glaubigen  Stand  in  der  Pilgerzeit  —  Erkenntnis 
des  Bediirfnisses :  das  Ziel  alttestl.  Vorbereitung  —  So  folgt  un- 
mittelbar  die  Trostung,  mit  d.  Realtrost  der  Weilmacht  verbunden 

—  vom  Wohlgefallen  der  Menschen  u.  Friede  auf  Erde  singend  — 
Der  gesteigerte  Ausdruck  d.  neutestl.  Heilsbewusstseins  mit  d. 
vorausgegangnen  gloria  patri  —  Keine  Stufe  der  Gemeindefeier 
ohne  solchen  Ausdruck  —  iiberall  in  ihm  kommt  d.  Gemeindefeier 
neu  z.  Ruhe  —  im  Gloria  in  excelsis  schon  als  Preis  d.  Erschein- 
ung  d.  Heils  in  Leiblichkeit  —  auf  Advent  u,.  Weihnachten  folgt 
wie  im  K.-jahr  Epiplianien  —  die  Lectionsfeier  als  propheten- 
amtliche  Lehrer  -  Offenbarung  Jesu  —  eingeleitet  durch  d.  Saluta¬ 
tion,  die  das  „Evangelium“  der  frohen  Botschaft  direct  vertritt  u. 
die  Gemeinde  bereiten  will,  ilirerseits  denHerrn  zu  empfangen,  wie 
einst  Maria  —  betend  leistet  d.  Gemeinde  der  Aufforderung  Folge 

.  —  hort  erst  das  Wort  des  Dieners,  darein  sich  versenkend  u.  Lehre 
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alterer  Weislieit  entgegennehmend  —  um  in  Andacht  aufflammend 
den  Herrn  selbst  mit  d.  Evangelinm  auftreten  zu  sehen  —  den 
Weltsieg  dieser  Heilsbotschaft  mit  ihrem  Hallelnja  zu  verkiinden  — 
ilirerseits  aber  vor  Allem  mit  der  Glaubensantwort  dankend  —  die 
neben  dem  Lehrer  die  Jiingerschaft  schon  geeinigt  u.  gleicbsam 
um  ihn  gesammelt  zeigt  —  Pfingsten  zugleicli  gewinnt  damit 
schon  Y orausdarstellung  wie  am  Schluss  des  andren  Teiles  Hirnmel- 
fart  im  Segen  u.  Riicktritt  —  Hier  d.  Gemeinde  in  centraler  Er- 
scheinung  —  dort  der  Herr  —  Im  Fortscliritt  aber  hat  niclit  nur 
d.  allgem.  Ramen  des  gloria  patri  seine  Ausfullung  mit  alien  Offen- 
barungstatsaclien  —  sondern  d.  Engelsang  des  gloria  in  excelsis 
sein  Echo  in  der  Gemeinde  auf  Erden  gefunden  —  in  drei  Stadien 
ist  d.  centrale  Hohe  als  Abschluss  des  ersten  Hauptteils  ge- 
wonnen. 

Die  neu  gesammelte  Gemeinde  aber  —  bleibt  fortan  nicht  nur 
in  der  Apostellehre  —  sondern  gedenkt  vor  Allem  d.  Gebetes,  Al- 
mosens  u.  Brotbrechens  —  Der  Opferdienst  beginnt  --  aus  d.  frvi- 
lieren  Feme  wallt  zunackst  d.  Andacht  direct  z.  Altar  —  das  Selbst- 
opfer  gilts  ebenso  wie  d.  priesterl.  Fiirbitte  —  DieFeier  d.  hoheu- 
priesterl.  Amtes  Cliristi  selbst  nach  dem  prophet,  einleitond  — 
dariiber  hinaus  d.  Bittgebet  z.  Lobpreis  u.  gebeugter  Anbetuug  in 
d.  eucharist.  Gebeten  gesteigert  —  Der  Andachtszug  zum  Altare 
im  personl.  Herantreten  z.  vollen  Gemeinschaftsgenuss  im  Aller- 
keiligsten  vollendet. 

Als  selbstandiger  Uebergangsact  vor  dem  2.  Hauptteil,  dem  eu¬ 
charist.,  wird  das  gr.  Gemeindegabet  durch  d.  nachfolgende  Offer- 
torium  erkennbar  —  Wie  d.  erste  Toil,  beginnt  auch  d.  zweite  mit 
Psalmenworten  —  aber  stehende  sind’s  u.  auf  alttestl.  Stufe  selbst 
Ausdruck  einer  ncugewonnnenen  Heilsstufe  —  Im  Gultusfortschritte 
—  das  Selbstopfer  in  tiefster  Beugung  u.  hochster  Heilsbitte  voll- 
endend  —  echt  psychologisck,  nach  priesterl.  Hohe  den  Wechsel 
der  Empfindung  des  noch  vorhandnen  Mangels  vermittelnd  —  Pa¬ 
rallel  zugleich  mit  d.  Eyrie  u.  Confiteor  im  Eingang  des  ersten 
Teiles  —  dem  Gedanken  d.  Passionsgedacktnisses,  d.  nun  beginnt,  ent- 
sprecheud.  —  Aber  Trauer  kerrsclit  nicht  mehr  nach  Auferstehung 
uud  Pfingsten  —  dalier  d.  jahe  Wechsel  vollen  Glaubenstandes  als 
Autwort  auf  d.  sursum  corda  —  und  statt  Klage  die  Erhebung  z. 
Lobpreis  der  Erlosungstaten,  alien  Engelpreis  in  der  Prafation  selbst 
provocierend  u.  iiberbietend  —  der  nun  nicht  mehr  einsam  wie  im 
gloria  in  excelsis  ertont  —  Yon  der  Pforte  des  Heils  ist  d.  Ge¬ 
meinde  zum  Allerheiligsten  der  Gemeinschaftsfeier  vorgeschritten  — 
Der  Serapliiingesang  wird  der  Ausdruck  ilirer  eignen  Feier  derNahe 
des  Heiligen  —  in  Beugung  —  wie  mit  dem  Hosannaruf,  der  Ad- 
ventsgedanken  in  Begriissung  desscn  umsetzt,  der  zum  Selbstopfer 
einzieht  in  seine  Stadt  —  der  „Sohn  Mariens“  als  das  „Passa- 
lainin“  —  Der  Jiingerkreis  sieht  den  eintreten,  der  erkaunt  wird 
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an  dem,  dass  er  das  Brot  bricht  —  und  d.  consecrierende  Priester 
macht  dem  Hohenpriester  ehrfurchtsvoll  Eaum  —  Nachdem  seel- 
sorgerl.  Zuspracbe  in  d.  Abendmalilvermanung  d.  Gemeinde  zn 
glaubensvoller  Erfassung  dieses  Hohemomentes  —  resp.  zu  gleich- 
zeitigem  Selbstopfer  mit  der  Darbringung  der  Elemente  bereitet 
hat  —  geht  mit  d.  Stiftungsworten  die  Feier  zur  vollen  Eeprasen- 
tation  der  Leidensnacht  u.  zu  dem  geist.  Selbstopfer  Christi  in 
Uarbietung  seines  Leibes  u.  Blutes  fiber  —  der  Hohepunkt  des 
Sacerdotiums  des  einigen  Hohenpriesters  ist  erreicht  in  evangel. 
Sinn  —  Das  Lamm  Gottes  legt  sich  gleichsam  selbst  auf  den 

Opferaltar  —  Die  Gemeinde  aber,  in  die  Kniee  gesunken,  begrfisst 

♦ 

d.  Opfer  mit  d.  Agnus  Dei  —  ebenso  in  tiefster  Beugung  ibr  hoeh- 
stes  Heilsbedfirfnis  bekennend  —  als  in  d.  Bitte  um  d.  Friedens- 
gcnuss  —  den  ersten  Heilstrost  (et  in  terra)  sich  in  dem  Vollaus- 
druck  prophet.  Weissagnng  (Jesaj.  c.  53)  zueignend  u.  den  hochsten 
Lobpreis  der  im  Himmel  vollendeten  Gemeinde  implicite  zugleich 
vorausnehmend  auf  dem  Hohepunkte  ihrer  Erdenfeier  —  Aber  sie 
bedarf  noch  des  der  Bitte  fortgehend  entsprechenden  objectiven 
Trostes  —  und  bietet  wie  Petrus  gleichzeitig  Hande  u.  Ffisse  der 
notigen  Abwaschung  dar.  —  Entsprechend  folgt  an  ihrem  Orte  die 
neue  Zusagung  der  pax,  zugleich  d.  vollzogne  Bruderversonung 
aussprechend  —  Aber  wie  die  Gemeinde  der  Glaubigen  dies  zugleich 
schon  als  vorhandnes  Heilsbewusstsein  bei  aller  Beugung  bewart 

—  wie  sie  mit  der  Consecration  selbst  auch  betend  den  Herrn  her- 
beigerufen  z.  Sacramentsfeier  —  und  ihr  Selbst-  u.  Ganzopfer  in 
die  Unterbreitung  der  Elemente  gelegt  hat  —  so  erliebt  sie  sich 
der  priesterl.  Aufforderung  entsprechend  vorher  schon  in  Selbstkraft 
d.  Glaubens  —  dem  Qredo  am  Schluss  der  ersten  Feier  entsprechend 

—  zu  dem  priesterl.  Hohemoment  aller  Gebetstibung  im  Herrenge- 
bet  —  zur  brfiderlichsten  Zusammenfassung  als  Gemeinschaft  der 
Kinder  Gottes  im  V.-U.  —  die  Angelegenheiten  des  Eeiches  Gottes 
handelnd  wie  eignes  Anliegen  —  ihr  Tischrecht  im  Hause  Gottes 
bekennend  —  mit  nochm.  Bekenntnis  eigner  Schuld  den  Brudersinn 
voller  Versonlichkeit  u.  d.  Hoffnung  endliclier  Vollerlosung  aus¬ 
sprechend  —  Hand  in  Hand  z.  Yollgenuss  der  Gottesgemeinschaft 
antretend  bevor  die  Gemeindefeier  sich  in  Einzel application  verteilt. 

—  Die  Jfingerfeier  der  osterl.  Tage  erneuert  sich  —  durch  den 
Friedengruss  des  Auferstandnen  ermutigt,  nahen  die  Einzelnen  den 
Finger  in  seine  Seite  zu  legen  —  vielmehr  die  verheissne  u.  neu- 
bereitete  Speise  d.  Verklarung  an  d.  Brust  des  Herrn  zu  empfangen 

—  Andacht  der  Gesammtgemeinde  begleitet  den  Eiuzelgenuss  — 
und  fasst  sich  als  Gemeinfeier  in  Danksagung  u.  Lobpreis  neu  zu- 
sammen  —  bis  der  Segen  alle  Gottesdienstsegnung  zusammenge- 
fasst  jederu  Einzelnen  u.  Allen  zusammen  noch  einmal  auf’s  Haupt 
legt  —  und  als  Entlassung  aus  der  sichtl.  gottesdieustl.  Gemein¬ 
schaft  d.  Gedachtnis  des  Zurficktretens  des  Hohenpriesters  aus  der 
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Sichtbarkeit  in  Erinnrung  an  Himmelfart  den  Schluss  der  Offen- 
barungszeit  in  Gottesdienstform  darstellt. 

Fortsebreitendes  Wechselverhaltnis  sacramentaler  u.  sacrificieller 
Feier  —  ira  Stufengang  wie  von  Katecbumenat  u.  Taufe  zur  vollen 
Communionhohe  —  Cbarfreitag  u.  Ostern  die  centralen  Hohepunkte 
des  Kircbenjakres  —  wie  der  Kircbenbau  Feme  der  Vorballe  und 
Altarnabe  vereinigt  —  die  Wellen  der  Andacbt  in  der  Predigt- 
statte  in  Bewegung  gebracht  zeigt,  bis  sie  unter  dem  Triumphbogen 
in  hochstem  Wogenscblag  sicb  vereinigen  —  um  in  der  concba  un¬ 
ter  neuverteilter  Bewegung  zur  Eube  u.  letztlichen  Befriedung  zu 
kommen  —  Bevor  der  Herr  selbst  gleicbsam  segnend  wieder  auf- 
fart  —  halt  die  Gemeinde  Himmelfart  im  Geist  zu  dem,  der  aucb  ihr 
Vater  geworden  —  Was  derAnfang  verheissen  vollendet  sicb  letzt- 
lich  im  letzten  Segenswort:  es  ist  Friede  geworden  u.  das  „ewig- 
licb  Dank“  hallt  scbon  wie  nacb  erreichter  Simeonsheimfart  §  279 

Die  Nebengottesdienste  §  280—282  (292). 

Nicbt  katechet.,  noch  seelsorgerl.  bedingte  Benedictionsacte  —  son- 
dern  Communionleben,  aber  nicht  in  Form  von  Hauptgottesdiensten 

—  Die  liomilet.  Nebengottesdienste  mit  beschrankter  Liturgie  — 
vorberrscbendem  Gemeindelied  —  Die  Stationstage  nur  bewaren 
besondre  Feier  —  Liturgiscbe  Nebengottesdienste  —  kathol.  Vor- 
bilder  —  Die  „Singstunde“  der  Herrnbuter,  analog  der  Agape  — 
Die  Betstunde  —  praktisch  zu  verwerten  §  280.  —  Mette  und 
Vesper  —  Horenordnung  aucb  in  luther.  Frauenstiften  fortgefiirt 

—  Beschrankung  auf  d.  rechte  Gemeindemass  —  Schwierigkeiten 
bei  Belebung  derselben  —  Scbulgottesdienst  der  Reformation  als 
Discreditierung  fur  Gemeindebrauch  —  Principielle  Gestaltung:  — 
Psalmodie  u.  ihre  Verteilung  —  ausgedehnte  Bibellection  —  Li- 
turg.  Einramung  derselben  —  Der  Hymnus  neben  d.  Psalm  — 
Te  Deum  in  d.  Matin  —  Magnificat  u.  Nunc  dimitis  in  der  Ves¬ 
per  —  Der  Gebetsact  —  Kyrie.  Collecte,  V.  U.  —  Einramung  u. 
Architektonik  des  Ganzen  —  Invitatorium  u.  Venite  —  Neuere  Be- 
reicberung  —  Die  Sonnabendvesper  —  mit  allgem.  Bedeutung 
als  Vorgottesdienst  fur  Sonntag  u.  als  Beicbtsvesper  §  291  (281). 

Die  Hymnologie  —  Neben  selbstand.  Gemeindeproductivitat  — 
zunackst  doch  Psalmodie  das  allein  Herrscbende  —  von  der  Sy- 
nagoge  ererbt  —  aucb  nacb  Seite  der  Sangesweise  —  vermittelt 
zumal  durch  Festpsalmen  —  Erste  kirchl.  Sangersclmle  in  Syrien 

—  Horenbraucb  in  d.  Klostern  —  Gregor’s  besondre  Verdienste  um 
Psalmodie  —  Die  Haupttone  mit  Dominante ,  Finale  u.  Mediation 

—  Bei  den  Eeformierten  als  versificierte  Psalmen  —  resp.  gelesen 

—  dagegen  lutherisch  beliebter  Originalgebrauch  in  Nebengottes- 
diensten.  —  Neben  d.  Psalmen  die  Cantica  —  Romisch  auf  10 
festgestellt  mit  bestimmter  Brauchsweise  —  Te  Deum  gleichgeach- 
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tet  —  nicht  Ambrosianisch  —  Bearbeitung  der  Bohm.  Br.  n.  Lu¬ 
thers  —  Vortragsweise  §  292  (282). 

Hymnologie  im  engeren  Sinne  —  Begriff  des  Hymnus  —  Augu¬ 
stin  —  Dichter  seit  dem  2.  Jahrh.  —  bes.  aber  Ephraem  Syrus  — 
doch  Einformigkeit  d.  Cultus  u.  K.-jahres  im  Morgenlande  la- 
mend  fiir  Schopfung  wie  fur  cult.  Gebraucli  —  Im  Abendland  ragt 
Gallien  —  Italien  u.  Spanien  hervor  —  England:  Poetik  —  Am- 
brosius  erster  Beformator  des  K.-Gesanges  —  Ambrosian,  rythm. 
Weise  —  zweite  Reformation  durch  Gregor  d,  Gr.  —  Sieg  des 
Chorals  von  der  frank.  K.  aus  —  Erneurung  d.  rythm.  Gesanges 
in  der  Reformation  —  neuer  Sieg  des  Chorales  im  17.  Jahrh.  — : 
Neuzeitl.  Urteil  —  Charakter  der  Gregorian.  Reform  —  Die  zwolf 
K.-tonarten  —  Hinzntritt  der  Orgel  —  gegenteil.  Haltung  der 
griech.  K.  —  Pflege  des  Chor-  u.  Partiturgesanges  —  Bulgarische 
u.  Kiew'sche  Weise  —  Die  Musikpflege  der  Karolinger  —  Rabanus 
Maurus  —  Die  Sequenzendichtung  —  Lat.  Kunstdichtung  im  MA. 
Deutsche  Sanglust  am  Kyrie  erprobt  —  Entstehung  der  „Leisen“ 
—  Aeltre  Melodien  —  u.  Liederschatz  —  Fruchtbare  Pflege  durch 
die  Bohm.  Br.  —  Vor  Allem  durch  Luther  —  Der  Liederschatz 
d  evangel.,  speciell  luther.  Kirche  —  Auf  die  episch  u.  heroisch- 
obj.  Epoche  —  folgt  mit  Paul  Gerhard  die  subject,  lyrische  —  mit 
dem  Pietismus  d.  didaktisch  betrachtende  —  Individualisierung  des 
Christentums  durch  die  Reformation  —  Leben  aus  u.  im  Kirchen- 
jahr  zugl.  —  Vereiuigung  des  sacramentalen  mit  sacrific.  Moment 
(Augustin)  —  Die  neue  Form  des  ofiilt'iv  —  Riickwirkung  auf 
Romischen  Cultusbrauch  —  doch  iiberwiegend  Arienform  —  wie 
didakt.-subj.  in  der  Ref.  Iv.  —  Bedeutung  d.  Gesangbuches  fiir  d. 
Gemeinde  —  Normen  der  Gesangbuchsreform  —  Gottesdienstbrauch 
u.  Liederwal  danach  —  Die  Reformation  aucli  fiir’s  cult.  Leben 
letzte  grosse  Entwicklungsepoche  —  vom  Principe  der  Communion 
als  Gemeindeleben  aus  —  Das  seelsorgerliche  Element  daneben 
§  293  (283). 

Die  Poimenik  S.  477—593. 

Cap.  XIV.  Begriff  u.  Einteilung  der  seelsorgerl.  Tatigkeit. 

Er haltung  auf  der  erreichten  Hohe  n.  Duvchfurung  des  Hohen- 
masses  §  284.  —  Cnltuszusammenhalt  —  u.  d.  natiirl.  Lebensbe- 
zieliungen  der  Gemeindeglieder  —  Gefar  des  Herabsinkens  —  Die 
mechanische  Gegenwirkung  im  Monchtum  —  Die  dynamische 
Wirkung.  grade  der  Entlassenheit  aus  dem  ausseren  Zusam- 
menscliluss  gegeniiber  —  Specieller  Grenzpunkt  des  Cultuslebens 
§  285.  —  Nicht  bios  „Wirken  Einzelner  auf  Einzelne“  —  Probe 
der  verfehlten  Fassung  an  der  Katechumenpflege  —  Erziehung  be- 
vor  Erhaltung  moglich  —  Seelsorge  wesentlich  an  Communionglie- 
dern  —  sonst  soweit  Seelenversorgung  in  alle  Disciplinen  reichend 
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§  286.  —  Schleiermacher’s  Naherbestimmung:  „an  denen,  die  hin- 
ter  dem  Ganzen  zuriickbleiben‘;  —  am  misslichsten  bei  Ausdehnung 
auf  Confirmanden  --  iiberhaupt  einseitig  beschrankt  —  vielmehr 
Verhiitung  alles  Abirrens  wie  Zuriickbleibens  §  287.  —  Diese 
Prophylaxe,  speciell  durcli  Andersart  der  natiirl.  Lebensgebiete 
veranlasst  —  als  nene  selbstandige  Tatigkeit  —  auch  neben  der 
dynamischen  Wirkung  §  288.  —  Yorbereitende  Mittelstellung  znr 
verfassenden  Tatigkeit  —  mit  dem  Ziele  christl.  Umgestaltung  der 
Lebensformen  —  die  progressive  Seite  der  Seelsorge  §  289.  — 
Selbsterziehung  von  Miindigen  —  leiten ,  stiitzen :  als  Aufgabe 
zu  fassen  —  Wo  dazu  niclit  Willigkeit,  tritt  repressive  Zucht 
ein  —  neben  dem  Nackgeken  „Innrer  Missionli  §  290.  —  Die  po¬ 
sitive  Hauptwirkung  vielmehr  als  progressive  Segnung  u.  Weihe 
der  natiirl.  biirgerl.  Lebensverhaltnisse  §  291.  —  Obenan  Ehe  u. 
Haus  kommt  da  in  Frage  —  u.  liturgische  Benedictionshandlungen 
erscheinen  als  im  Dienst  der  Seelsorge  —  wesentl.  verschieden  vom 
Commnnioncultus  der  Gemeinde  —  aucli  der  prophylakt.  Seelsorge 
konnen  Handlungen  der  Art  dienen  §  292.  —  Dann  bedarfs  aucli 
selbstandiger  Organ e  —  resp.  selbstand.  Functionen  des  Cult- 
amtes  —  diesem  sind  ja  speciell  die  Benedictionshandlungen  be- 
fohlen  —  wie  die  Ehrenhut  der  Gnadenmittel  —  Aber  niclit  min¬ 
der  Gemeindeinteresse  u.  daher  auch  gemeindl.  Hilfsorgane  §  293. 
—  Definition  der  Pastorallehre  im  engeren  Sinne  —  Einteilung  — 
Allgem.  Literatur  §  294. 

I.  Die  prophylakt.  Seelsorge  S.  485—525. 

Cap.  XY.  a)  Die  dynamiscli  seelsorgerl.  Vorbedingungen. 

Cultus-  u.  Gemeindezusammenschluss  miissen  selbst  zusammenlial- 
tend  wirken  —  sonst  die  Specialtatigkeit  dafiir  illusorisch  —  Das 
Cultusleben  selbst  ist  dann  seelsorgerlich  geordnet  u.  wirkt  dyna- 
miscli  fiir  Poimenik  —  entsprechend  handelt  es  sicli  uni  persbnl. 
seelsorgerl.  Befahigung  —  Entscheidungsmoment  die  Art  der  Ein- 
fiigung  in  d.  Gemeinde  §  295.  —  Erziehung  des  Hauses  u.  des 
Lebens  als  Parallelen  fiir  d.  kirchl.  Aufgabe  —  Bedeutung  der  Al- 
terstermine  der  Reife  —  ob  wirklich  Tauferziehung  u.  die  Schul- 
pflege  kirchlich-christlich  —  ob  d.  kirchl.  Unterricht  seelsorgerlich 

—  wirklich  erziehend  zu  Personentscheidung  —  u.  bewusstem  Zu- 
sammenschluss  mit  der  Gemeinde  —  Bedeutung  der  Confirmations- 
handlung  dafiir  —  daneben  seelsorgerl.  Anleitung  z.  Beichte  und 
Einleitung  des  beichtvaterl.  Verhaltnisses  §  296.  —  Dynamische 
Anlage  des  Cultuslebens  selber  —  Sinn  der  „Versammlung“ 
u.  „Sammlung“  —  ausserl.  Mittel  auch,  d.  Bewusstsein  zu  starken 

—  niclit  d.  quantitative  Mass  entscheidet  —  sondern  Qualitat  — 
Massstab.  was  wahrliaft  sammelt  u.  erbaut  —  in  erster  Linie  daher 
Wort  u.  Gnadenmittel  —  reichlich,  auch  mit  menschl.  Kunst  gepflegt, 
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vor  Allem  seelsorgerlich  auf  Heils-  u.  Heiligungszweck  bereclinet  — 
Der  Communionbrauch  als  stetig  geordneter  —  Probe,  ob  Narung 
oder  bios  Arznei  —  Weniger  d.  liturgisck  Schone  am  Cultus  — 
aber  was  Geist  der  Anbetung  erweckt  —  und  Gemeinschaftsbediirf- 
nis  fur  alle  Erbauung  —  Nebengottesdienste  —  aucb  mit  Special- 
zwecken  —  Abendmahlsgottesdienste  fiir  sicb  §  297.  —  Dynam. 
Anlage  der  Ge mein  dever  fas  sung  —  Bei  Lutheranern  wenig 
Zusammenhangsgefiil  ausser  d.  Cultus  —  dann  die  Entlassung 
daraus  um  so  bedrohlicher  —  Reformierte  als  K.-gemeinden  be- 
wusster  —  Regiments-  u.  Verfassungsinteressen  aufs  Ganze  gericlitet 
helfen  niebt  —  je  mehr  Regierung  desto  weniger  Selbstleben  u. 
-Hilfe  —  Interesse  am  Gemeinwesen  im  Einzelnen  —  aucli  d.  Sy- 
nodalleben  melir  kirchen-politisch  —  Die  Einzelgemeinde  als  ge- 
gliederter  Urganismus  —  dann  Fiilung  u.  Tatigkeit  fiir  jedes  Glied 
(Katechumenatsziel)  —  Hirtenfiirung  die  oberste  Instanz  —  aber 
nicht  zu  iiberlasten  —  u.  niebt  einseitig,  sonst  Gemeindepassivitat. 
Hirtenweisbeit  belebt  d.  Selbst-  u.  Freitatigkeit  der  Gemeinde  in 
aller  Form  —  Gemeindeversammlung  fiir  offentl.  Interessen  — 
Kasse  im  Dienst  der  eignen  Opferwilligkeit  —  Gemeindeamter 
§  298.  —  Die  Eigenschaften  fiirs  Seelsorgeramt  —  Gaben  u.  sittl. 
Verbalten  —  fiir  Geistlicbe  wie  Laiengehilfen  §  299.  —  Idealitat 
der  Aufgabe  —  Treue  melir  als  Gaben  —  Uebung  u.  Bewarung 
im  „Theologenleben“  „der  meditatio,  oratio,  tentatio“  —  niebt  obne 
„lectio“  §  300,  —  Oberliirtl.  Aufsicbt  s.  bei  Kircbenverfassung  — 
In  d.  Gemeinde  selbst  Gehilfen  fiir  Seelsorge  u.  Zuclit  —  organi- 
sierter  bei  den  Reformierten  —  aber  aucb  die  principielle  Fassung 
lutberiscb  eine  andre  §  301. 

Cap.  XVI.  b)  Die  prophylakt.  Seelsorge  in  anstaltl.  Formen. 

S.  494—525. 

Incidenzpunkt:  d.  Controlgelegenbeit  iiber  active  Betatigung  des 
cult.  Zusammenschlusses  —  in  Parallele  zur  ersten  Gliedscbafts- 
aufname  —  jeder  neue  Abendmalsgenuss  §  302.  —  Das  Amt  soli 
zwar  auch  mit  selbstand.  Initiative  aufsucben  —  aber  an  sich  d. 
selbstandige  Initiative  der  Cultglieder  eine  Prerogative  der  Com- 
munionstufe  —  private  Hausseelsorge  kein  ausreicbendes  Aequiva- 
lent  fiir  mangelnde  amtl.  Naliebeziebungen  —  dabei  Unausfiirbar- 
keit  —  u.  specielle  Gefar  fiir  Neulinge  §  303.  —  Fiir  amtl. 
Pflicbterftillung  fester  P ar ochialzusammenbang  Yoraussctzung  — 
durcbgefiirt  u.  vergegenwartigt  erst  im  Seelen-  u.  Beichtregister. 
—  Reformierte  relat.  Indifferenz  gegen  Parochialzwang  —  Romi- 
sebe  Liberalitat  neben  demselben  §  304.  —  Beicht-  u.  Abendmals- 
Anmeldung  —  voile  Parallele  zur  erstmal.  Aufname  —  Refor- 
mator.  Grundsatz  —  Die  dabei  iiberwiegende  Lebrriicksicbt  auch 
niebt  wertlos  —  Verfaren,  wo  Anmeldungspraxis  hinfallig  gewor- 
den  §  305.  —  Idee  der  Beichthandlung  —  Beichtvorbereit- 
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ung  vor  d.  AM.  —  als  kirclil.  Veranstaltung  —  Der  gottesdienstl. 
Act  der  Beickte  selbst  dann  zur  Seelsorge  gehorig  —  wesentlich 
prophylaktisch  §  806.  —  Ehrenanrecht  am  Communiongenuss  — 
Massregel  gegen  Profanation  Gemeindeinteresse  —  damit  sclion  d. 
allgem.  Idee  prophylaktischer  Veranstaltungen  —  durch  apostol. 
Gebot  (1  Cor.  11,  28)  gestiitzt  u.  legitimiert  —  Vollmacht  der  K. 
zu  selbstiindigen  Anordnungen  —  seelsorgerl.  Interesse  der  K.  — 
Scliutzpfliclit  des  Haushalters  —  principielle  Begriindung  der  „Prii- 
fungsfragen"  §  807.  —  Als  erneute  Vergebungszusichemng  —  bat 
jedes  AM.  subj.  Taufbundserneurung  resp.  Sfindenbekenntnis  u. 
Gnadenbegehr  z.  Voraussetzung  —  Solch  Bekenntnis  wieder  nicbt  one 
Irostung  Die  wesentl.  Bestandteile  der  Beichtliandlung  erstebeu 
so  aus  der  Idee  der  Sacramentsbereitung  —  Liturgisckes  Verfaren 
nacli  seelsorgerl.  Princip  §  808.  —  Geschichte  der  Beicht- 
handlung  —  In  der  alten  K.  Act  der  Gesammtgemeinde  —  aber 
Bussckarakter  statt  seelsorgerl.  Tendenz  —  Privatpflege  erst  in 
Klosterkreisen  —  erste  Idee  der  cura  animarum  in  diesem  Zusam- 
menhang  bei  Augustin  §  309.  —  Die  individual  etbische  Anlage 
der  Germanen  erst  ward  d.  Boden  neuer  Formen  u.  Fragen  — 
Privatbeichte  als  Ordnungspraxis  seit  dem  9.  Jarh.  —  Muster  fur 
offentl.  Handlung  in  der  Gemeindefeier  der  Osterbeichte  —  Sittl. 
u.  reformatorisch  padagogische  Bedeutung  fur  d.  MA.  —  Aber  d. 
legale  Cbarakter  —  Die  priesterl.  Yermittlung  u.  der  falsche  Sa- 
cramentsbegriff  §  310.  —  Erstes  reformat.  Symptom  daber  Gegen- 
satz  —  aber  Beibehaltung  der  personl.  Absolution  —  mit  d.  Refor- 
mierten  einig  wurde  die  „Ohrenbeicbte“  nacli  ihren  specifiscben 
Charaktermomenten  verworfen  §311.—  Auseinander  gehen  dagegen 
beide  evangel.  KK.  —  beziigl.  d.  amtl.  Vollmaclit  Sfinde  zu  ver- 
geben  —  womit  Seitens  d.  Reformierten  alle  Beisbthandlung  als 
solche  beseitigt  wurde  —  wahrend  nach  lutli.  Princip  nur  keine 
Beichtform  gesetzlicli  angeordnet  wird  §312.  —  Die  allgemeine 
Bei  elite  dagegen  —  wurde  spatre  Ordnungsform  —  der  ersten 

stiirmischen  Abschaffung  alles  Beichtverfarens  durcb  Carlstadt  _ 

war  in  d.  Epoche  d.  K.-Ordnungen  die  neile  Einbtirgerung  des 
Beicbtstuls  gefolgt  —  obne  rechte  Beichtpraxis,  zu  hoher  Seelen- 
gefardung  —  Obne  alien  Specialausdruck  personl.  Busse  gab’s 
personl.  Absolution  —  Die  neue  tumultuarischo  Gegenwirkung 
Schade’s  in  Berlin  —  Die  Priuatbeichte,  von  S  p  e  n  e  r  selbst  geebrt 
—  erhielt  sicli  in  vielfacher  Praxis  —  selbst  fiber  d.  rohere  Auf- 
klarungsreform  hinaus  —  Ordnungsform  aber  wurde  mit  viel  seel¬ 
sorgerl.  Frucht  ein  neuer  Act  offentlicher  Beichtvermanung  _ 

neben  dem  Privatbeichte  zu  gesegnetem  Wechsel  als  seelsorgerl. 
Dienst  often  steht  §  313.  —  Allgemeine  Beichtformel  principiell 
aucli  bei  Privatbeichte  berechtigt  —  allem  gesetzl.  Beicbtbrauch 
gegenfiber  sogar  heilsamer  —  Der  hohere  Segen  der  Specialabsolu- 
tion  so  docli  gewart  —  u.  Beichtfragen  ermoglicht  §  314.  — 
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Das  „Wissen  u.  Fukien  der  Siinde“  (Katechism.)  —  begriindet 
seelsorgerl.  d.  Bedtirfnis  der  Privatbeiclite  — wie  solcbe  ira  Einzel- 
fall  seelsorgerl.  gefordert  werden  kann  —  wo  fortgesetzte  Hilfe  in 
Siindennot  gesuclit  wird  —  Conflict  der  Siindenbeteiligung  u.  der 
Pfliclit  vor  Verzweiflung  zu  schiitzen  bei  wiederkolter  Privatabso- 
lution  —  Bei  jener  Forderung  der  allgem.  Gnadenzugang  von  der 
personl.  Zusicberung  zu  unterscheiden  §  8 1 5.  —  Der  pietist.  Grund- 
satz  des  Schrankenmasses  in  Absolutionserteilung  —  u.  der  gottl. 
Gnadenreichtum  —  Absolution  d.  Recht  des  Bittenden  —  Scliutz 
des  beichtvaterl.  Gewissens  durcb  Verscliarfung  des  „consilium“ 
oder  seelsorgerl.  Rates  —  eine  auch  von  Luther  urspriinglich  adop- 
tierte  Form  —  Die  Quelle  der  Willenserneurung  neben  dem  Gna- 
dentroste  —  daneben  d.  klaren  Rechtsfalle  der  Absolutionsversag- 
ung  §  316.  -  Recht,  Fragen  zu  stellen  in  d.  Beichte,  symbolisch 

anerkannt  —  entgegen  den  KOO.  —  Der  allgemeine  Grundsatz 
aber  schlechthinnige  Receptivitat  —  zur  Selbstverwarung  —  wie  z. 
Reinerhaltung  des  gottl.  Hintergrundes  der  menschl.  Handlung  — 
DieserWurde  des  Yorgangs  dient  auch  d.  „Beichtsiegel“  —  bis  z. 
Ermoglichung  voller  Freiheit  des  sonstigen  personl.  Verkehres  — 
weltl.  Respectierung  u.  Beschrankung  des  Beichtsiegels  —  Strafe 
fiir  Verletzung  §  317.  —  Das  vorgangige  seelsorgerl.  Gesprach  bei 
schweren  Fallen  —  resp.  Suspension  d.  Absolut.  —  auch  mit  Vor- 
behalt  erfarnerer  Beratung  —  aber  nur  unter  Bewilligung  des 
Beichtenden  —  Gefar  aller  Veroflentlichung  von  Erfarungen  aus 
d.  Beichtstul  §  318.  —  Gebetsvorbereitung  —  auch  gemeinsamer 
Art  vor  d.  Beichtact  —  Gebetszusprache  sogar  auch  des  consilium 
empfolen  —  Freierlialtung  der  eigentl.  Beichthandlung  von  Rat- 
schlagen  menschl.  Gutmeinens  —  Das  seelsorgerl.  Gesprach  als 
Erganzung  —  individuelles  Eingehen  u.  doch  moglichst  objective 
Haltung  §  319.  —  Der  iiussere  Vollzug  —  festgestellt  bei  allgem. 
Beichtvorbereitung  —  Nebengottesdienst  —  oder  verbunden  mit 
selbstandiger  Communionfeier  —  freie  Rede  hochbedeutsam  neben 
agendar.  Vermanung  —  Casualrede  von  hochster  seelsorgerl.  Be- 
deutung  —  Die  speciell  amtl.  Handlung  nach  agendar.  Formular  — 
Privatbeiclite  dagegen  „form“los  geworden  u.  auch  in  moglichster 
Freiheit  zu  erlialten  —  Zeugenloser  Ort  fiir  d.  Specialzweck  pas- 
sender  als  Sakristei  —  Beichtstul  discreditiert  —  Beichtgeld  ab- 
zuweisen  §  320.  —  Hohepunkt  seelsorgerl.  Vertrauensverkehrs  in 
d.  Beichte  —  Bedeutung  bei  Riickfiirung  Irrgegangener  —  „Gene- 
ralbeichte“  —  Grenzgebiet:  das  seelsorgerl.  Gesprach  —  Hoclistes 
Recht  auch  d.  Beichte  vor  Gott  —  Sittliche  Selbstreinigung  im 
Siindenbekenntnis  vor  einem  Mitbruder  §  321.  —  Das  seelsorgerl. 
Gesprach  bedarf  selbst  des  anstaltlich-amtl.  Hintergrundes  —  zur 
Unterscheidung  vom  blosem  Freundscliaftsdienst  —  an  sicli  das 
hochste  Ideal  —  Gefar  der  Geselligkeit  u.  Specialfreundschaft  fiir 
d.  Seelsorger  —  Yertrauensmann  fiir  d.  ganze  Gemeinde  —  und 
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doch  nicht  bios  menschlich  vertraulich  —  Verhiiltnis  zum  weibl. 
Geschleclit  —  zu  Stande-  u.  polit.  Richtungsunterschieden  §  322. 

—  Kein  unberufnes  Heriiberwirken  in  frerade  Gcmeinden  —  Gefar 
aller  Nebeninteressen,  auch  der  Studien  —  Specielle  Aufgaben  zu 
religiosen  Sonderkreisen  —  Der  Hirt  der  Gesammtgemeinde  — 
aber  Wertschatzung  u.  Pflege  bewusster  Christenkreise  —  Reclit 
der  Hausversammlungen  u.  posit.  Anted  des  Amtes  —  Wurttem- 
berg.  Altweislieit  —  u.  Warnungsbeispiele  gegen  Laienhochmut  — 
Heilung  durcli  werktatige  Liebe  —  Yerwertung  in  der  „Gemeinde- 
Versammlung“  §  323.  —  Besondre  Aufgaben  der  Prophylaxe  — 
nberall  zu  verhiiten,  dass  Entlassenheit  in  Verlassenheit  umschlage  — 
Qnelle  von  Hausbesuehen  mit  besondrem  Motiv  —  Entbebrung  der 
offentl.  Gottesdienste  od.  Entfremdung  nachstes  Motiv  §  324.  — 
Nacliste  Veranlassung  der  Krankenseelsorge  —  im  Unterscliied 
von  allgemeiner  Christenpflicht  u.  Diakonie  —  Pflicht  des  Hirten- 
amtes  —  den  Gemeinscliaftstrost  den  Entbelirenden  hinauszutragen 

—  Gesteigertes  Bediirfnis  —  Bitte  um  Besuch  nicht  abzuwarten 
§  325.  —  Von  diesem  Princip  aus  indicierteste  u.  verheissungs- 
vollste  Verkehrsform  —  im  Unterscliied  zu  den  Ulusionen  u.  Mis- 
griffen  von  Neulingen  —  Ersatz  der  offentl.  Gottesdienstsegnung 

—  ermoglicht  amtlich  siclieres  Vorgehen  —  Zeitordnung  danach  zu 
gestalten  —  Ansteckungsgefar  so  wenig  als  der  Arzt  fiirchten 
§  327.  —  Bereitung  auf’s  Ende  bei  gesteigerter  Gefar  —  Rechte 
Spracke  von  der  Ewigkeit  —  Losung  alles  Bannes  —  Die  letzte 
Wegzehrung  —  Vorsicht  beim  Landvolk  —  Eeier  mit  der  Hausge- 
meinde  —  Die  Ausdehnung  nach  Kranklieitsstand  bemessen  —  Re- 
formierter  Gegensatz  gegen  Hauscommunion  —  Romisclie  Vermisch- 
ung  mit  letzter  Oelung  —  Lutherisclie  Mitte  —  Communiongeleit 
jedes  Communiongliedes  bis  z.  letzten  Ende  —  Grenze  mit  pro- 
gressiver  Tatigkeit  §  328.  —  Geistes-  u.  Gemiitsleidende  — 
auf  arztl.  Beistand,  resp.  Anstaltsversorgung  zu  dringen  —  Die  be¬ 
sondre  Pflicht  gegen  „Blode“  —  Gefar  von  Misgriffen  u.  Compro- 
mittierung  d.  Amtes  —  Verh.  des  Geistl.  z.  Arzt  in  Irrenanstalten 

—  Gemiitsleben  d.  Feld  der  Seelsorge  —  Erziehung  zur  Freude  — 
zu  Liebestatigkeit  —  Gemeinschaftspfiege  —  Der  klare  Blick  fur 
Sundenursaclien  u.  -Folgen  §  329.  —  Behandlung  Besessener  — 
Moglichkeit  beschrankter  Massen  zuzugestehen  —  aber  moglichste 
Skepsis  —  u.  moglichste  Geheimkaltung  —  daher  nicht  z.  offentl. 
Fiirbitte  auffordern  —  sondern  nach  Praxis  luth.  Casuisten  —  seel- 
sorgerlich  behandeln  —  den  Willen  in  Abrenuntiation  beteiligen  — 
auch  z.  Schutz  gegen  Blosstellung  d.  Amtes  —  statt  nach  Romi- 
scher  Exorcismuspraxis  in  cult.  Form  §  330.  —  Auch  Gefangne  u. 
Arme  unter  dem  Gesiclitspunkt  der  Behindrung  des  K.-besuches  — 
Bernrung  mit  Grenzgebieten  —  Kein  Gefangnis  ohne  Seelenpflego 
als  Staatspflicht  —  Bei  Armen-  wie  Krankenpflege  aucli  mit  dem 
eignen  Opfer  voranzugehen  §  331. 
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II.  Die  progressive  Seelsorge  S.  525—565. 

Cap.  XVII.  Die  seelsorgerl.  Beziehungen  z.  Haus  u.  z.  Fa- 
milie  als  christlichen. 

Der  positiv  vorschreitende  neue  Cliarakter  —  segnendes  Geleite  auf 
d.  natiirl.  Lebensboden  binaus  —  Heiligung  des  Einzelnen  wie  der 
Verhaltnisse  selbst  —  sie  heraus  zu  heben  iiber  die  rein  sociale 
u.  natiirliche  Spliare  —  Wieder  ist’s  d.  organische  Wirkung  neben 
der  ethiscben,  welche  die  pr.  Th.  zugleicb  vertritt  —  ebendarum 
hauptsachl.  concentriert  auf  d.  organ.  Basis  in  der  Familie  §  332. 
—  Anderweite  seelsorgerl.  Bezieliung  z.  Hause  —  Die  Basis  aller 
kirchl.  Beziebung  z.  Einzelnen  d.  Kindertaufe  —  Recht  der  Haus- 
Taufe  wie  -Communion  —  Beides  immer  aucli  Segnung  fur’s  Ganze 
—  Aber  d.  Sacramentssegen  individuell  —  Aucli  diese  im  Hause 
nicht  mogl.  ohne  Constatiertheit  des  cbristl.  Charakters  desselben 
—  Dann  fragt  sich’s  zugleicb  um  cliristl.  Weilie  der  Ehe  — 
Soweit  Taufgnade  u.  -  Bund  alles  seelsorgerl.  Wirken  bedingen  — 
Kindertaufe  vor  Allem  durch  cliristl.  Familienstand  bedingt  —  da- 
ber  d.  Begriindung  des  letzteren  Ausgangspunkt  fur  d.  wissenscbaftl. 
Darstellung  §  333.  —  Weihebandlung  fur  d.  Ebe  nicbt  in  d.  Scbrift 
vorgeseben  —  als  gesetzl.  Ordnung  gegen  neutestl.  Charakter  — 
um  Iso  mehr  d.  Gottesstiftung  der  Ehe  in  der  Scbrift  bezeugt  — 
nachstes  Recht  der  K.  zu  directer  Application  gottl.  Wortsegnung 
—  Alles  nicht  so  gesegnete  concubinale  Leben  als  der  ausdriickl. 
Gottesweibe  entbehrend  anzuselien  —  Vielmehr  begriindet  derFort- 
scliritt  der  Offenbarung  d.  Bediirfnis  aucli  d.  Eheordnung  in  die 
Erlosung  mit  aufzunebmen  —  resp.  unter  ntl.  Erlosungssegcn  go- 
stellt  zu  seben  —  dalier  Segnung  in  Christi  Nanien  —  entsprecbend 
der  ntl.  Wiirdigung  u.  Bestimmung  der  an  sicb  creaturl.  Ordnung 
—  ein  Moment,  das  der  altren  lutli.  Theol.  wesentlich  fehlt  —  Be- 
griff  der  „  christi.  “  Ehe  —  u.  allgemeine  Consequenz,  ob  e.  Christ 
sein  natiirl.  Leben  d.  christi.  Segnungen  unterstellen  will  §  334.  — 
Die  actuell  christi.  Fiirung  von  aller  kirchl.  Benediction  unab- 
hangig  —  daher  der  Misgriff  neurer  Formulare,  zu  „christl.  Fiir- 
ung  der  Ehe“  einzusegnen  Die  Ebe  u.  Ehesegnung  ist  kein  Sa¬ 
crament  nach  Romischem  Begriff  —  Indirect  ist  d.  Naturrecht  der 
Ehe  damit  schon  alteriert  —  entsprechend  der  Hochstellung  des 
Colibates  —  Der  reformator.  Grundsatz  d.  Naturliche  als  creatiir- 
lich  zu  eliren  —  fiirt  z.  Anerkennung  des  abstracten  Naturrechtes 
ebel.  Yerbindung  —  resp.  des  Rechtes  biirgerlicher  Sanction  — 
Nur  ist’s  keine  cbristl.  Ehe,  weil  Christen  biirgerlich  dazu  berech- 
tigt  sind  —  Die  Berechtigung  der  K.  zur  Aufstellung  eines  selb- 
stand.  Segensactes  wird  zur  seelsorgerl.  Yerpflichtung  —  denen 
gegeniiber  die  als  ibre  Glieder  unter  d.  Segen  der  Offenbarung 
stehen  —  Der  Naturbraucb  u.  d.  biirgerl.  Recht  der  Ehe  entbelirt 
so  lange  des  Bekenntnisses  z.  Offenbarungssegnung  —  Die  kirchl. 


Systematises  Inhaltsverzeichnis. 


709 


Ehesegnuug  also  obenan  seelsorgerl.  Consequenz  —  Die  Formen 
ergeben  sich  dann  aus  der  Positivitat  der  Verpflichtung  §  335.  — 
Da»  freie  Begehr  nacb  kl.  Segnung  dann  nachste  Consequenz  — 
mogl.  Einsegnung  schon  des  Yerlobnisses  nacli  Romischen  Mustern 

—  nachste  Consequenz:  das  offentl.  Bekenntnis,  nun  als  in  Gottes 
u.  Christi  Namen  zusammengegeben  zu  werden  —  Die  Folge  des 
biirgerl.  Actes  beziigl.  der  Titulierung  der  Braut  —  rein  als  rechtl. 
Form  —  denn  die  kirchl.  Ekeeinsegnung  geschieht  in  Voraussetz- 
uug,  dass  der  Realvollzug  der  ehel.  Verbindnng  erst  ihr  selbst 
nachfolgt  —  daher  eigentliche  Z  u  s  a  m  m  e  n  g  e  b  u  n  g,  nur  nun  nicht 
vom  socialbiirgerl.  —  sondern  vom  christl.-kirehl.  Standpunkt  aus 

—  So  wenig  Misachtung,  als  d.  K.  erst  die  Moglichkeit  dieser  Zu- 
sammengebung  nacli  ihren  Principien  zu  erwagen  hat  —  deshalb 
„Bestatigung“  die  weniger  passende  Form  —  Hier  erst  d.  Recht 
z.  Anwendung  v.  Matth.  19,  6  — :  d.  Centrum  des  rituellen  Vor- 
gauges  —  Das  Stiftungswort  selbst  wird  applicativ  iiber  dem  Paare 
gohandelt  —  Heiligung  der  Standesordnung,  so  wenig  an  sich  schon 
personl.  Heiligung  —  aber  wie  individuell  Verpflichtung  so  Scgens- 
verheissung  —  Die  hohere  Mitgift  zu  den  kirchl.  Ehren  —  u.  der 
Ausgangspunkt  aller  nachfolgenden  Eheseelsorge  —  Die  erganzen- 
den  liturgischen  Acte  u.  Ausfiirung  nacli  Localsitte  —  Bedenken 
gegen  Haustrauung  —  kirchl.  Schlussfeier  —  Te  Deum  nacli  altem 
Branch  §  336.  —  Collisionen  durch  Sitte  u.  erholit  durch  Gesetz- 
gebung  v.  Staat  wie  Kirche  —  Geschichte:  —  Spater  Eintritt 
staatl.  Gesetzgebung  im  16.  resp.  im  18.  Jahrh.  —  Vorher  Sitte 
unter  kirchl.  Regelung  —  Erste  Anfange  der  letztren  —  Die  bi- 
schofl.  Cognition  u.  „Oeffentlicbkeit“  des  Vorganges  —  Rituelle 
Feier  seit  Tertullian  zu  belegen  —  Erste  Auseinandersetzung 
mit  staatl.  Recht  in  Byzanz  —  hier  kirchl.  Einsegnung:  Staatsge- 
setz  (9.  Jahrh.)  —  Im  Abdld.  nur  d.  Tridentin,  in  s.  Art  vergleich- 
bar  —  Unter  d.  Karolingern  kl.  Trauung  als  Ordnungsform  aber 
nicht  als  einz.  Rechtsbedingung  —  bis  in’s  15.  Jahrh.  Zusammen- 
gcbung  durch  Vormund  unter  Concurrenz  der  K.  —  Dass  es  bios 
„kanonisches  Eherecht“  gab  —  erklart  den  Gegensatz  der  Reforma¬ 
tion  —  Luther’s  Anerkennung  des  natiirl.  Rechtes  —  aber  auch 
der  Pflicht  der  „Chrisjten“  —  Brenz:  Der  Contract  auf  den  „Rat- 
hausern“  —  tatsachl.  d.  kirchl.  Einsegnung  nun  allein  herrschend 

—  Die  luth.  KOO.  sind  nicht  wie  Staatsgesetze  anzusehen  —  tat¬ 
sachl.  auch  bis  ki’s  17.  Jahrh.  jurist.  Urt.  in  Ehesachen  anders  — 
Fur  Ausnamsinteressen  die  ersten  Staatsgesetze  in  Holland,  spater 
Erankreich  —  Das  Preuss.  Landrecht  *  -  Die  Compromisse  der  vier- 
ziger  Jalire  —  Die  neue  Gesetzgebung  —  Die  obligator.  Civilelie 
zuerst  durch  die  franzos.  Revolution  §  337.  —  Ein  Civilact  — 
speciell  auch  als  obligatoriseher  vollberechtigt  —  doch  Symptom  d. 
Volkssitte  —  Zwang  d.  schlimmre  Uebcl  —  Collisionen  beziigl. 
der  Vorbediugungen,  Form  d.  Trauung  u.  Recht  der  Yerweigerung, 
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resp.  Disciplimerung  —  Dopp.  Pfliclit  d.  Amtes  z.  Vorsicht  —  Be- 
ziigl.  der  Trauformel  so  wenig  schwachliehe  Concession  —  als 
Ignorierung  der  Staatsgess.  §  338.  —  Die  Eheliinde*nisse  — 
natiirlich  different  —  selbstandig  kirchl.  Voruntersuchung  uner- 
lassig  —  aber  d.  kirchl.  Traditionen  selbst  strittig  —  teilweis  un- 
haltbar  —  Das  praktisck  seelsorgerl.  Interesse  —  Proclamation 
nacli  ihrem  eigtl.  Sinn  —  u.  notwendiger  Porm  der  Ausfiirung  — 
anl.  Collisionen  beziigl.  der  Wiedertrauung  Geschiedener  —  Aus- 
tausch  mit  d.  staatl.  Behorde  §  339.  —  Bibl.  u.  kirchl,  Scheidungs- 
griinde  —  fiir  derart.  Collisionen  grade  Civilehe:  Hilfe  —  kirchl. 
Gehorsam  u.  s.  Grenze  §  340.  —  Das  disciplinare  Verfaren  — 
zunachst  von  vorgiing.  Seelsorge  abhangig  —  alte  Praxis  n.  Treue 

—  specielle  Frage  um  gemischte  Ehe  —  Einwilligung  der  Eltern 
—  Der  Seelsorger  u.  die  Verlobnisse  —  weises  Yerlialten,  Ehehin- 
dernissen  gegeniiber  —  tempus  clansum  —  Im  Allgemeinen:  keine 
Privatwillkiir  §  341.  —  Bedingtheit  aller  Seelsorge  in  Ehesackeu  durch 
kirchl.  Trauung  u.  Communionanteil  —  Versagung  des  letztren  bei 
beharrlicher  Ablelinung  der  erstren  —  umgekehrt  Trauungsver- 
weigerung  allein  moglich  —  Trauungsform  bei  nachtragl.  Einsegnung 
d.  Ehe  —  Selbstbewusstre  Energie  andrer  K.-Gemeinscliaften  §  342. 
—  Der  Ehe  -  Seelsorge  Spezialtext  d.  Trauformular  —  Appell  an 
dort  niedergelegte  Verpflichtungen  —  Tact  u.  Weisheit  mit  be- 
redter  Liebe  notig  —  Vorsicht  in  der  Initiative  —  Vorteil  wenn 
das  Amt  gesucht  wird  —  Verfaren  mit  den  Einzelnen  —  zeit- 
weilige  Trennung  —  nie  selbstwillige  Scheidung  §  343.  —  Der 
Freund  des  Hauses  —  u.  seine  Hausbesuche  —  Gelegeulieiteu 
(Wiirttemberg)  —  Der  „Umgang“  von  Haus  zu  Haus  in  Franken 
--  Das  Naliebleiben  bis  z.  Ende  §  344. 

Cap.  XVIII.  Die  fiber  d.  Grenzen  der  Parocliie  u.  des  ird. 
Lebens  binausbegleitende  Seelsorge  S.  549-565. 

Das  Grabgeleite  iiber  d.  Lebensgrenze  hinaus  —  als  Treue  gegen 
alle  Parochialbefohlnen  —  audre  Fragen  treffen  d.  nahere  Grenze 
§  345.  —  Taufe  nicht  einmal  Confessions-,  Communion  zunachst 
Parocliialgrenze  —  Specialfrage  um  beichtvaterl.  Trostung  Fremd- 
kirchlicher  §  346.  —  Ortsveranderung  von  Parochianen  —  bes.  Neu- 
confirmierter  —  auch  ganzer  Stande  —  andrerseits  Fremdzugezogne 

—  resp.  Passanten  —  notwcnd.  Hilfe  durch  innre  Mission  —  aber 
nachste  Amtspflicht  §  347.  —  Literae  formatae  der  A.  K.  —  Schrif- 

\  tenversorgung  —  bei  Notstanden  ganzer  Gemeindekreise  das  K.- 
Eegiment  —  resp.  auch  Staatsregierung  verpfiichtet  . —  Recurs 
nachste  Amtspflicht  §  348.  —  Militarseelsorge  —  in  d.  Garnison  — 
Coufessionsrecht  —  Im  Felde  —  Reclit  zu  selbstandigen  Anord- 
nungen  des  Feldgeistl.  —  Bediirfnis  neuer  Grundsiitze  fur  Spendung 
d.  Sterbesacramentes  §  349.  —  Die  Berichtung  der  Sterbenden  als 
'  allgem.  Grenzgebiet  —  Idee  des  kirchl.  Geleites  bis  z.  Verschwin- 
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der  letzten  Spur  —  Zusammenhang  mit  d.  Beg  riff  der  Seelsorge 
—  Letztes  Beistandsbegehr  —  alte  Gemeindebeteiligung  in  der 
Sterbestunde  —  analog  d.  Yerkiindigung  in  versammelter  Gemeinde 
—  Fiirbittact  mit  Recht,  weil.erstes  Mithandeln  der  Gemeinde  als 
soldier —  Gesckichte  d.  Brauches  u.  der  Lekre —  Tertullian  — 
Augustin  u.  Gregor  —  Der  luth.  Gegensatz  nidit  so  schroff  wie 
der  reformierte  —  doch  strengere  Praxis  (Bugenbagen)  —  Job. 
Gerhard’s  ungeniigende  Rechtfertigung  —  Preuss.  Hofagende:  neue 
Streitfrage  —  Falsdi  alles  Seligkeitsbekenntnis  —  Osterfeier  der 
Herrnhuter  §  350.  —  Hauptdifferenz  mit  d.  Romisehen  —  keino 
seelenversorgende  Tatigkeit  jenseit  d.  Grabes  —  die  bei  d.  Rorni- 
sclien  Christenpflicht  —  Das  letzte  Geleit  d.  Leibes  vielmebr  d. 
Aeusserste  —  Aber  dies  durdi  d.  frtihre  Gegenwart  in  der  Commu- 
niongemeinde  bedingt  —  Relig.  Begrabnisfeier  selbst  heidn.  Sitte  — 
Andre  Motive  im  N.  T.  —  Die  geweihte  Erde  —  Die  drei  Sta- 
tiouspunkte  —  Die  entsclieidende  Bedingung:  bewarte  Communion- 
redite  —  Specialfrage  um  Ungetaufte  —  Pflicht  z.  Zeugnis  am 
Grabe  grade  audi  bei  mangelnder  Elire  §  361.  —  Das  Trauer- 
liaus  als  erste  Station  —  Das  Rom.  ,,Barmherzigkeitswerk“  — 
Elirenanerkennung  des  Christenhauses  —  Die  „Abdankung“  im,  od. 
vor  d.  llause  —  Correspondenz  mit  d.  Hauses  „offentl.  Danksa- 
gung“  —  Localsitte  §  352.  —  Die  Prozession  —  Cultusfeier 
ausserhalb  d.  uaclisten  Grenzen  —  Kreuz  u.  Glocken  —  „Der  Got- 
tesacker'*  —  u.  seine  Weike  —  bibl.  Bereclitigung  der  Einseguung 
d.  Leibes —  massvolle  Formulierung  §353. —  Leichenverbren- 
nung  —  relat.  Indifferenz  —  geschichtl.  Griinde  der  Bekampfung 
—  principielle  —  Todtencultus:  Hauptgefar  —  bibl.  Spracliweise 
—  Yorbild  am  Grabe  u.  Aufersteliuiig  Christi  §  354.  —  Ort  der 
Leichenfeier  —  Kircbe  u.  Gottesacker  —  Mittel-  od.  Scblusshand- 
luug  —  Der  liturg.  Vorgang  —  Die  Rede  am  Grabe  —  auch  An- 
derere  —  Staudrede  u.  Leichenpredigt  —  Lebensliiufe  §  355.  —  Be- 
deutsamkeit  der  Casualrede  —  speciell  seelsorgerl.  Aufgaben  — 
Der  Riickblick  vom  Lebensziele  aus  —  Verhaltn.  von  Progressive 
zu  Prophylaxe  —  anl.  wie  Innre  Mission  zu  Disciplin  §  356. 

III.  Die  disciplinar-reconciliator.  Seelsorge. 

Cap.  XIX  Die  disciplinare  S.  im  engeren  Siniie  S.  556—587. 

Die  Treue  der  Seelsorge  alien  Communiongliederil  gegeniiber  — 
Die  gleiche  Treue  in  Repression  u.  Disciplin  bei  unentspreclien- 
dem  Verhalten  der  letztren  —  letzter  Zweck  dabei  d.  reconiliatori- 
.  sche  —  Einsatz  zuletzt  fiir  innre  Mission  —  Voraussetzung  fiir 

_  alle  Disciplin  die  vorgang.  Erfiillung  u.  Concurrcnz  d.  Propliy- 
laxe  u.  Progressive  §  357.  —  Wirkung  auf  Einzelne  durclis  Gauze 
—  Darum  niclit  „elenchus  nominalis“  —  aber  concrete  pracdica- 
tio  legis  —  Besondres  Mittel:  „Die  Verkundigung”  §358.—  Das 
seelsorgerl.  Gesprack  als  Ausgangspunkt  —  wie  aucli  vermittelt  — 
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offentl.  Aergernis  u.  Privatgestandnis  —  Disciplinar-  od.  Beichtver- 
faren  —  All g.  Grundlage:  Die  seelsorgerl.  Behandlung  der  Siinde 

—  im  Angesicht  von  Disciplinarverfaren  der  Seelsorger  doch  nie 
Richter  od.  Inquirent  —  Lelire  ins  Ganze  §  359.  —  Der  Seelen- 
arzt  —  keine  Krankheit  unheilbar  —  Achtung  auch  vor  dem  Sun¬ 
der  —  speciell  dem  gerickteten  —  gefangnen  —  Unkeilbarkeit: 
erste  Prajudizfrage  —  „Siinde  wider  d.  keil.  Geist“  —  verschiedne 
Verursackung  des  Gedankens  —  reckte  Bibelexegese  —  Spiera  kein 
Beispiel  —  Romische  Catecliismuslehre  —  Verschiedne  seelsorgerl. 
Behandlung  —  Wert  richtiger  Diagnose  §  360.  —  Siindenschuld 
u.  Herrschaft  —  kleine  u.  grosse  —  „Todsiinde“  —  Das  Bedenkliclie 
der  Romischen  Praxis  —  obj,  u.  subj.  Massstab  in  Siindenbeurtei- 
lung  —  Das  Recht  der  freien  Barmherzigkeit  —  und  strafenden 
Ernstes  fur  d.  Amt  —  Schutz  gegen  falsche  Casuistik  §  361.  — 
Beriicksichtigung  der  Temperamentsunterscki’ede  —  auch 
nach  Geschlechtern  u.  Standen  —  Wert  des  altkirchl.  Gegensatzes 
beziigl.  der  Principalsiinden  —  Der  theoretisch  -  abendlandisclie 
Standpunkt  (Augustin)  —  Der  praktisch-Monchische ,  besonders  des 
Morgenlandes :  Entwonung  —  Das  sittl.  ganz  vom  disciplinareu 
Urteil  zu  trenDen  §  362.  —  Bei  Disciplin  doppeltes  Instanzinter- 
esse  —  Das  Amt  als  Schutzmacht  —  private  Suspension  —  Ro¬ 
mische  Differenzen  —  Die  KOO.  versagen  das  Suspensionsreckt 
§.  363.  —  Zweiter  Factor:  d.  Gemeindebewusstsein  —  Respicienz 
u.  Erweckungspflicht  Seitens  d.  Amtes  —  Aber  an  sick  entsekeidend 
iiber  Moglichheit  von  offentl.  K.-zucht  —  Entwickelteres  Bewusst- 
sein  bei  d.  Reformierten  —  Lamung  bei  d.  Lutheranern  durclx  k.- 
regimentl.  Bevormundung  —  Instanzenwesen  -  u.  Rescriptverfaren 
aus  der  Kanzlei  —  Verwandlung  in  Geldstrafe  —  Gerechter  Ver- 
fall  der  obrigkeitlich  bedingten  K.-zucht  —  auch  in  Scandinavieu 
§  364.  —  „Strafe“  misverstandlicher  Sprachgebrauch  —  Ge- 
schichte  der  K.-zucht:  d.  klerikale  Gerichtshof  der  A.  K.  — 
Sendgericht  u.  K.-busse  im  MA.  —  Die  poenae  medicinales  u.  vin- 
dicativae  der  Rom.  K.  —  Seltenheit  d.  offtl.  K.-busse  —  besonders 
seit  bischofl.  Jurisdiction  —  Die  Concessionen  des  Tridentinums  — 
DieReformation  verwirft  den  ,.grossen  Bann“  als  „weltl.  Strafe“ 

—  Das  neutestl.  Princip  —  aber  widersprechende  Praxis  u.  spatre 
Tkeorie  —  Auch  reformierte  Verirr ungen  —  Sichere  Schriftresul- 
tate  —  kl.  Lebensordnung,  an  sick  unverausserlich  —  Mogl.  Aus- 
gleiehung  mit  der  neuen  Reichsgesetzgebung  §  865.  —  Der  Pro- 
zess  —  d.  briiderl.  private  Ermanungsact  —  gleich  Beichtge- 
heimnis  —  Concurrenz  des  Pfarrers  —  Wachsamkeit  gegen  Klatsch- 
geist  —  in  Landgemeinden  insbesondre  —  offentl.  Verfaren  bei 
Beichtanmeldung  —  cine  Macht,  wo  nock  Sitte  (Ostseeprovinzlicher 
Brauch)  §  366.  —  Das  Aussclilussverfaren  —  niclit  bibl.  Formu- 
lare  —  Mangel  an  Mustern  auch  fur  d.  Aussonung  —  Empfek- 
lung  z.  Furbitte  u.  liebender  Wiederanname  —  Ersatzformen  in 
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Kirchen vorstandshandlung  —  u.  offentl.  Abbitte  -  Reparierung 
des  Ehrenstandes  —  specielle  Vorsicht  bei  Einzelfallen  §  367.  — 
Recht  d.  Predigtbeaucbea  —  u.  Pflicht  d.  Hirtenpflege  —  trotz 
Bann  -  Rechte  der  interimist.  Privatabsolution  —  nicht  fixierte 
T ermine  —  Schwieriges  Yerfaren  gegen  A  bendmalsverachter 
§.  368.  —  Behandlung  aeparatist.  Kreiae  u.  Irrlehrer  —  baptiati- 
sche  u.  metbodistische  —  keine  Kanzelpolemik  —  hochstens  offentl. 
Abkundigung  —  im  Uebrigen  private  Behandlung  —  Andreraeita 
Ordnung  in  Abendmalagemeinachaft  keine  Kirchenzuckt  —  Irrige 
Begrundung  der  Pflicht  -  Briiderl.  Ausubung  -  kein  Recht  des 
Privatglaubens  ohne  kirchl.  Bekenntnisprajudiz  iiber  regelmassige 
Beteiligung  —  Scbranken  der.  Gemeindebedenken  §  369.  —  Ver- 
lialtnis  z.  hiirgerl.  Strafe  -  Gefangenpflege  —  Iriache  —  a.  Sorge 
fur  entlassne  Straflinge  —  Pensylvan.  Praxis  —  Seelaorge  u.  Pre- 
digt  in  Gefangnisaen  —  Ehrenwiederheratellung  §  370.  —  Kirchen- 
busse  ala  Ehre  —  Grausamkeit  des  weltl.  Urteila  —  Die  kl.  Dia- 
ciplin  selbst  ala  Barmherzigkeit  —  Schadigung  der  K.  durch  Ver- 
fall  der  K.-zucht  Verbalten  des  einzelnen  Geistlichen  —  Zusam- 
menhang  mit  K.-Yerfassung  und  der  Nothilfe  „innrer  Mission14 
§  372  (371). 

Cap.  XX.  Die  innre  Mission  als  seelsorgerl.  reconciliator. 
Freitatigkeit  s.  587_598' 


Die  neuen  Aufgaben  bei  gelostem  Parochialzusammenkang  u.  fehlen- 
der  Willigkeit  —  Represaivea  Vorgehen  allein  unberechtigt  —  u. 
unpraktiach  —  Predigt  mit  Missionscharakter  —  principielle  Be- 
griindung  bei  sachl.  Widerspruch  —  beaondre  Verpflichtung  des 
Pfarramtes  Bedeutung  der  dynam.  Seelaorge  —  aber  unzurei- 
chende  Mittel  §  373.  —  Ausnamszustande  daber:  Mission  als  innre 
—  Barmherzigkeit  u.  Diakonie  anderweit  bedingt  —  Voraneilende 
Rbmische  Praxis  Name  aus  England  —  Kirchentatigkeit,  aber 
nicht  organiach  §  874.  —  tGesammtzustande  ganzer  K.-gemeischaf- 
ten  —  Nachst-  verantwortliche  Instanzen  —  Gesammtbeteiligung 
erforderlich  dah.  wie  bei  Mission:  Gesellschaftsprincip  berech- 
tigt  Was  an  sich  Pflicht  jedea  Einzelnen  in  organisierter  Ge- 
meinschaftsarbeit  §  375.  —  Mission:  Neuerzeugung  —  innre  Mis¬ 
sion:  Wiedergewinnung  —  gesegnete  Riickwirkung  weil  Zeugenta- 
tigkeit  —  Das  Zeitmoment,  wo  d.  Bewusstaein  der  neuen  Aufgabe 
erwachte  —  Erledigung  der  anfangl.  Bedenken  —  aber  Gefar  dea 
Unionsgeistes  u.  der  polit.  Dienstbarkeit  —  Glaube  u.  Werke  — 
Wertachtung  der  Gnadenmittel  §  376.  —  Gefar  d.  Dienstbarkeit 
fur  Staatszwecke  u.  humannitaren  Idealismus  —  Daa  getrostete  Elend 
als  wahres  Princip  innrer  Mission  —  Barmherzigkeit  kein  Staats- 
u.  Communalmotiv  —  (Jnterschied  der  christl.  Barmherzigkeit  bia 
zu  dem  Wagnis  toricht  zu  erscheinen  —  Kein  polit.  Parteidienst  — 
Reinerhaltung  des  Nachstenbegriffes  §  377.  —  Berechtigtea  Zu- 
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sammenwirken  verschiedner  Confessionen  —  Grenze  der  Beliebtkeit 
dieses  Grundsatzes  —  Evangel.  Progaganda  u.  Gust.  Adolf- 
Verein  —  UnterscMedslosigkeit  der  Confession  beim  Dienste  der 
Barmberzigkeit  —  Dagegen  Wal  der  Arbeiter  —  Ziel  der  Wie- 
dergewinnung  als  Einfiigung  in  Confessionsgemeinde  —  Anderweit 
beliebte  Vereinspraxis  —  Ebenso  Anstaltskauser  im  Verhaltnis  z. 
Parocbie  —  Confession  ignorieren  heisst  auch  K.  zerstoren  —  Prin- 
cip :  d.  Glaubenserneurung  —  Consequenz  fur  Predigtversorgung  — 
Gefar  des  Unionismus  u.  Schmach  eonfessionalistischer  Tragkeit 
§  578.  —  Objeete  u.  Einzelaufgaben  der  innren  Mission  —  Tatig- 
keit  fiir  Statistik  —  Notwendigkeit  seelsorgerlicher  Orientierung 
§  379.  —  Aufzalung  der  Hauptaufgaben  —  principielles  Verkalt- 
nis  z.  Verfassung  §  380.  —  Specialliteratur  zn  Seelsorge,  Disciplin 
und  innrer  Mission. 

E.  Kybernetik,  od.  Lehre  von  Verfassuug  u.  Regierung 

der  K.  S.  600—65$. 

Cap.  XXI.  Begriff  u.  Principien  der  verfassenden  K.-ta- 
t.igkeit. 

Verfassungstatigkeit  nicht  fundamental  —  secundare  Bedeutung  fiir 
Heilsleben  —  dabei  docli  kronender  Absckluss  —  weil  Former- 
sckeinnng  der  an  sick  unsicktb.  K.  §  381.  —  Cultuslekre  central  — 
Alles  Peripkeriscke  im  Verhaltnis  zu  Nichtkirche  —  Yerfassung 
dann  d.  andre  Pol  zur  Mission  —  Darstellung  d.  sckon  gesammelten 
Gemeinde  in  Lebensformen  —  Durchfiirung  der  Christuskerrsckaft 
als  Idealprincip  —  verklartes  Ersckeinungsleben  —  Seelsorge  Mit- 
telglied  §  382.  —  Ihre  Wirkung  an  d.  Einzelnen  soli  durch  d.  Ver¬ 
fassung  am  Ganzen  z.  Erscheinung  kommen  —  Ziel  d.  Erziekung: 
Eeife  des  Heils-  u.  Gemeinscliaftslebens  —  Das  Correlat:  Stelle 
der  Gemeindeverfassung  —  Ziel  der  Seelsorge :  Herrsckaft  des  ckristl. 
kirckl.  Lebensgesetzes  —  Das  Correlat:  Ideal  der  Kirchenverfas- 
sung  —  nie  bios  nack  Localgemeinde  u.  Gesammtorganismus  ver- 
schieden  §  383.  —  Kirchenverfassung  befasst  auch  bei  der  Einzel- 
gemeinde  Alles  was  zu  d.  aussren  Lebensordnungen  des  Organis- 
mus  gehort  —  dak.  auch  d.  Mittel  z.  Herstellung  der  Gemeinde¬ 
verfassung  —  d.  h.  der  auch  fiir  d.  Heilsleben  unentbehrl.  Ordnun- 
gen  —  Der  letztren  fundamental  Art  —  so  d.  Cultusamt  —  seine 
Neuerzeugung  selbst  auch  Gemeindetat  —  Kirchendisciplin  nicht 
Eegiments  -  sondern  Gemeindesache  §  384.  —  Alles  rein  Sociale 
dagegen  K.-Verfassung  —  auch  auf  Gemeindeboden  —  dabei  auch 
kier  Unterschied  des  Wesentlichen  u.  Zufalligeren  —  u.  von  der 
geschichtlichen  Entwicklung  Beeinflussten  —  was  bei  jenem  nur 
graduell  gilt  §  385.  —  Kirchenverfassung  nicht  gottlicher  Stiftung 
—  Differenz  mit  den  Eeformierten  nur  d.  allg.  Gesetz:  der  Wohl- 
ordnung  u.  Liebe  —  Eomiscker  u.  Griechischer  Gegensatz  —  Nur 
d.  Hirtenamt  im  Yerh.  z.  Gemeinde:  gottlicher  Stiftung  §  386.  — 
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Kein  Independents  m  us  —  Liebe  aus  Glaube  lehrt  Gemein- 
schaft  sucben  —  auch  in  festem  K.-Verbande  —  Deshalb  keine 
Centralisierung  —  noch  notwend.  Uniformierung  —  noch  weniger 
Verfassungseinbeit  oline  Glaubenseinbeit  §  387.  —  Organisierte 
Vereinigung  iiber  Provinzialgrenzen  hinaus  —  u.  innerhalb  dieser 
docb  kein  Majoritatenzwang  —  keine  Uebertragnng  staatlicber 
Rccbtsformen  bei  staatl.  Naheverhaltnis  —  Das  relative  Recht  so- 
cial-kircbl.  Zwanges  —  Der  selbstverstandliche  Untertanengehorsam 
gegen  d.  Staat.  —  Die  eidlicbe  Yerpflicbtung  der  Geistlichen  zuru 
Gehorsam  gegen  die  Staatsgesetze  —  Keine  staatl.  Octroyiernng 
von  Verfassungsformen  §  388.  —  Die  recbtl.  Abgrenzung  der  K.  — 
Die  Romisclie  Misdentung  —  Die  andre  Stellung  der  luthr.  K.  zu 
dem  Staate  —  aucb  mit  eignen  Opfern  —  Gefar  nur  bei  Verzicbt 
auf  mogliche  Reform  —  Gefabr  anch  fur  innere  Lebensentfaltung  — 
Die  unertriiglichen  Formen  der  Vermiscbnng  §  389.  —  Die  Gefa- 
ren  eines  falscben  Idealisnms  od.  Realismus  in  Verfassungssachen 
—  Die  waren  Quellen  der  Verbesserungsfahigkeit  —  iiberall  von 
Innen  nacb  Anssen  —  nicbt  Formen ,  sondern  Geist  u.  Kraft  be- 
dingen  d.  Erscheinungsleben  —  Die  jurist.  Bebandlungsweise  der 
K.-Verf.  —  Andre  Aufgabe  der  pr.  Th.  §390.  —  Oberster  Masstab: 
der  recbte  K.-Begriff  —  Consequenzen  aus  der  Idee  „Gemeinde  der 
Glaubigen“  aucb  fur  die  Verfassung  —  Die  bistor.  Theol.  sicbert 
dabei  den  Masstab  der  Niicbternheit  —  aber  bait  ebenso  die  idea- 
len  Vorbilder  bereit  —  Die  Syntbese  in  der  Vereinigung  des  Ideal- 
zieles  d.  Gottesreicbes  mit  der  reichsgescbicbtlicben  Anlage  §  391. 
—  Keine  Construction  von  Zukunftsverfassung  —  aber  auch  keine 
blose  Beschreibung  des  Bestebenden  —  vielmehr  corrigierende  u. 
instigierende  Bedeutung  der  Gescbicbte  —  Ausgangspunkt  von  Ein- 
zelgemeinde  u.  Amt  —  Von  da  aus  die  Perspective  auf  Kirchen- 
verfassung  —  der  Unterscbied  des  tatsachl.  Gewordnen  und  der 
principiellen  Erscbeinung  von  K.-wesen  §  392. 

Cap.  XXII.  Die  allgem.  Normen  u.  Formen  der  K.-Verf. 
nach  evgl.  K.-begriff  u.  apostol.  K.-ideal  S.  614—638, 

Vorteil  u.  Bedenken  b.  Ausgang  v.  d.  apostol.  K.-Griindung  — 
Die  relativ  fortbestebende  Gleiche  —  Amtsrecbt  nicbt  von  d. 
Apostelamt  her  —  Das  apostol.  Aufseberamt  kein  unbedingtes 
Vorbild  bei  veranderten  Gemeindezustanden  —  Das  Gemein- 
scbaftsbediirfnis  auf  Grund  von  Gemeindegriindung  §  393.  —  Der 
sy  no  dale  Zusammenschluss  nachste  Ausdrucksform —  Das  apostol. 
Vorbild  —  Einseitige  u.  berecbtigte  Form  der  Lebrersynoden  — 
Provinzialsynoden  der  A.  K.  u.  Conferenzen  der  Neuzeit  —  Die 
specif.  Beratungsgegeustande  —  Der  relat.  Laienanteil  —  Die  Con¬ 
sequenzen  kircbl.  Selbstregierung  fur  d.  Lehrersynoden  —  n.  fur 
den  Laienteil  —  Ersatz  allgemeiner  Lebrersynoden  §  394.  —  Sy- 
nodale  Gemeindevertretung  —  Vernachlassignng  bei  d.  Lutheranern 
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n.  Folgen  derselben  —  Einzalversucke  unter  fremdem  Einfluss  — 
Die  neuzeitliche  Gestaltung  —  Die  gegenteil.  Enfcwicklung  bei  d. 
Reformierten  —  Luther  dennoch  Hauptvertreter  des  Gemeindeprin- 
cipes  §  395.  —  Aeussres  u.  innres  Recbt  der  Gemeinden  —  Ver- 
haltnis  der  Laienvertretung  zu  der  des  Aintes  —  Weg  zu  recliter 
Geltendmachung  d.  Arates  auch  bei  numerischer  Pravalenz  der 
Laien  §  396.  —  Hoberes  Interesse  noch  an  recbter  Gestaltung  des 
Gerueinde-Presbyter iums  —  Abgrenzung  der  Diakonie  davon 
—  Gescbiedene  Synodalvertretung  beider  —  gescbiedene  Collegien 
in  der  Gemeinde  —  Undurckgefiirte  Impulse  der  Reformation 
§  397.  —  Differenz  der  Presbyteren  nach  reformierten  u.  luth. 
Grundss.  —  Erage  um  d.  apostol.  Yorbild  —  Die  hohere  Preroga¬ 
tive  des  Gnaden-Mitteldienstes  —  Gefaren  der  Ambition  im  Pres- 
byterat  —  vermieden  durck  praktisclie  Gemeindeaufgaben  §  398.  — 
Tatigkeitskreis  der  Diakonen  u.  Presbyteren  —  Entspreckende  re- 
formator.  Anfange  —  Ideale  Leistung  der  Bokrn.  Briider  §  399.  — 
Zusammenwirken  beider  Collegien  §  400.  —  Die  Superinten- 
denz  —  Der  alte  Episkopat  —  Die  Consequenz  der  alten  Theorie 
im  Rom.  Papate  —  Aversion  der  Reformierten  auck  gegen  Superin- 
tendenten  —  Gegenteil.  luther.  Bestrebungen  um  Widerkerstellung 
des  Episkopates  im  evgl.  Sinne  —  voriibergekende  oder  Schein-Re- 
sultate  §  401.  —  Die  Hessiscben  Superintendenten  —  Die  allge- 
mein  lutk.  Praxis  —  Verhaltnis  zur  Lehrersynode  —  Der  Wert 
des  personlich  vermittelten  Oberamtes  §  402.  —  Einricktung  der 
Diocese  u.  Tatigkeit  —  Selbstandige  Regierung  ders. ,  nicht  Mit- 
telamt  —  Instanzenzug  der  Bekorden  keine  originalkirckl.  Vorstel- 
lung  —  Gegenmittel  gegen  Hierarckie:  Wahl  der  Supp.  durck  d. 
Lehrkorper  —  Collegium  der  Supp.  §  402.  —  Synoden  bei  Con- 
sistorialverfassung  —  an  sich  nicht  organisck,  fremd  entleknt,  auf 
Antagonismus  j’angelegt  —  Fiir  blose  Congnition  der  Zustande  un- 
notig  —  Synodalaussckuss  neben  Consistorium  Behordencumulation  — 
Parlamentarismus  —  Walkampf  §  404.  —  Bei  selbstandiger  Sy- 
nodalverfassung  der  Synodalaussckuss  d.  oberste  Instanz  —  fiir 
Executive  u.  Verwaltung  —  nicht  standige  Bekorde  —  besser  als 
Generalsuperintendur  —  Prases  der  Synode  —  naherer  Gesckafts- 
kreis  §405  —  Consistorialverfassung  —  scheint  grossre  Garan- 
tie  fur  Stetigkeit  —  Gemeinde  als  solcke  nicht  im  Consist,  vertre- 
ten  —  iiberkaupt  staatl.  gemisckte  Bekorde  §  406. 

Cap.  XXIII.  Die  Verfassungsentwicklung  der  K.  in  ilirem 
Yerh.  z.  Staate  u.  burgerl.  Gemeinwesen  S.  633—643. 

Die  Seelsorge  u.  d.  burgerl.  Lebensverhaltnisse  —  Das  Kirchenglied 
von  Geburt  her  zunachst  Staatsbiirger  —  Der  Staat  nicht  „Welt“, 
sondern  sittl.  naturl.  Lebensboden  —  Reclit  z.  Gesetzgebung  fiir 
Ehe,  Schule  —  zur  Correctur  einzelner  Kl.  Yerfassungsmassregeln 
—  Die  Kircke  lebt  in  ikren  Gliedern,  nicht  zuerst  als  Organismus 
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Die  Teiluug  steht  nicht  wie  Seele  u.  Leib  —  sondern  wic  Evan- 
geliuin  u.  Moses  —  Nicht  Macht-  sondern  seelsorgerl.  Mittel  — 
Padagogische  Bedeutung  d.  Staates  §  407.  —  Principielles  u.  recht- 
liches  Verb,  von  Staat  u.  K.  —  geschichtliclie  Vermischung  Folge 
der  natiirl.  Verwachsenheit  —  Staats  -  und  Landeskirchen  —  staat- 
lich  eingegliedert  —  Die  prakt.  Folge  fiir  selbstandige  Fortbildung 
der  K.-Verfassung  —  Nachste  Dienstpliichten  —  Die  entscheiden- 
deu  Collisionen  —  Der  innre  Segensbestand  nicht  von  Machtstand 
der  K.  abhangig  §  408  —  Geschichtl.  Gang  —  Verfolgung  durcli 
d.  Staat  u.  Befreundung  dess  mit  der  K.  —  Constantin  u.  Theo¬ 
dosius  —  Wirkungen  der  Kaisergunst  —  Selbstandigkeit  des  Epis¬ 
copates,  resp.  d.  Papates  daneben  —  aul.  bedrohlich:  —  die  Ca- 
sareopapie  v.  Byzanz  —  Die  Germanische  Entwicklung  —  Lehns- 
verhaltnis  u.  gemischtes  Regiment  —  Der  darans  folgende  Macht- 
streit  —  Der  Culturkampf  —  Die  Territorien  an  d.  Stelle  des 
Reiches  §  409.  —  Die  neueii  Yerfassungsaufgaben  der  Reforma¬ 
tion  —  Das  lamende  Territorialprincip  —  Die  Folge  fiir  d.  Kir- 
chcnregiment,  nicht  nur  im  luth.  Deutschland  —  Der  Furst  Notbi- 
schof  —  und  als  praecipuum  membrum  —  Wechselnde  theorct. 
Begriindung  —  Das  Consistorium  als  entsprechendes  kirchl.  Organ 
—  Kiinstlichkeit  u.  Widerspruch  —  Landesherr  fremder  Confession : 
Bischof  —  Die  Umdeutung  im  „Collegialsystem“  —  Die  Ausbeu- 
tung  im  „Territorialsystem“  —  Die  tatsachlichen  Verhh.  schon 
friiher  —  Der  constitutionelle  Staat  u.  die  Concurrenz  einer  confes- 
sionell  nicht  gebuudnen  Standeruajoritat  §  410.  —  Anlass  fiir  die 
neueren  Synodal-  u.  Presbyterial-Verfassungen  —  zeitweise  weitere 
Perspective  —  Sonderung  des  Staats-  u.  der  K.  im  Ganzen  Zeitgrund- 
satz  —  Schwierigkeiten  fiir  den  Staat  gegeniiber  der  Rom.  K.  — 
Concession  des  unierten  Kirchenprincipes  —  Doppeltes  Anrecht  der 
luth.  Kirche,  auch  im  Unterschied  von  d.  Reformierten  —  Die  Be- 
warung  luth.  Freikirche;  d.  relat.  Ungeschick  dazu  im  Unterschied 
von  d.  Reformierten  §  411.  —  Freie  Kirche  keine  Aufhebung  des 
Staatsrechtes  —  Oberhoheit  u.  Respicienz  bleiben  selbstverstand- 
lich  —  Die  Schwierigkeiten  der  Ablosung  in  den  Vermogens-  u. 
Competenzverhaltnissen  auf  Grund  geschichtl.  Herkommens  —  Frage 
um  Fahigkeit  zu  Rechtsverzichten  —  Die  polit.  Ursachen  ver- 
schiedner  landeskirchl.  Entwicklung  §  412. 

Cap.  XXIV.  Verfassung  u.  Verwaltung  der  K.  in  ihrer  Be- 
dingtheit  durch  die  Macht  u.  Consequenz  des  christl.- 
kirchl.  Geistes  S.  643—658. 

Einfluss  d.  Geistes  im  Unterschied  von  Institutionen  —  Gesellschaft 
u.  Kirche  —  urspriingl.  u.  fortwirkende  Geistesmacht  —  Tatsach- 
lich  erwiesen  §  413.  —  Die  Einzelgemeinde  auch  hier  nachstes  Er- 
scheinungsgebiet  —  Gemeindeamter  mit  andren  Motiven  als  bei  Ge- 
sellschaftsamtern  —  Die  Gemeinde  ein  fiir  sich  selbstandiger  Orga- 
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nismus  —  z.  Selbsthilfe  berechtigt,  dazu  anzuleiten —  Die  Dia- 
konie  —  Die  Gemeindeversammlung  —  Wal  der  rechten  Vertreter 
§  414.  —  Anteil  an  der  Wal  der  Hirten  —  nicbt  als  Localge- 
meinde  bios  —  Passivitat  der  Kirchgemeinde  dabei  ist  Verurtei- 
lnng  zur  Unmiirtdigkeit  —  Notwendige3  Zusammenwirken  nachster 
Nachbargemeinden  —  Bildung  eines  engsten  Gemeindecomplexes  fur 
Selbstregierung  —  Bedeutsam  auch  fur  d.  synodale  Vertretung 
§  415  —  Bereitung  des  Lehrstandes  —  Tkeologisehe  u.  Univer- 
sitatsbildung  unerlassig  —  Ob  u.  wie  daneben  ein  „clerus  minor" 

—  Das  academ.  Lehramt  u.  der  kircbl.  Lekrkoper  —  Anteil  des 
letztren  am  Walrecht  §  416  —  Tbeol.  Seminare  neben  d.  Univer- 
sitaten  —  Zweckgemase  Einrichtung  —  namentlich  fiir  Erziehung 
zu  prakt.  Sinn  —  Yerteilung  der  Candidaten  an  bewarte  Geist- 
liche  —  od.  Verbindung  von  Laienvorbereitung  mit  tbeol.  Seminar- 
bildung  —  Regimentsanteil  der  Synoden  u.  Einfluss  auf  d.  Geist 
des  Lehrstandes  §  417.  —  Recktes  Hirtenverhaltnis  z.  Gemeinde 
die  Basis  fiir  rechte  Zusammensetzung  der  Synoden  —  Keine  Ma- 
joritatenherrschaft  in  Lebensfragen  der  K.  —  Pflichten  derMinder- 
heit  u.  Rechte  —  Hohere  Schwierigkeit  nur  bei  staatlich  eingefiig- 
ten  Synoden  §  418.  —  Das  zeitweilige  Regiment  des  Synodalaus- 
schusses  —  Schutz  gegen  Wiirden-  u.  Pfriindensucht  —  Zweifelhaf- 
ter  Rechtsursprung  der  letzteren  —  Ausgleichung  der  Pfarrgehalte 

—  Ueberwiegende  Yerwendung  des  Kirckenvermogens  —  Opfersinn 
in  Freikircken  §  419.  —  Stolgebiiren  —  immer  nock  besser  als 
Staatsbesoldung  —  Patronatsrechte  —  Berechtigte  Sckranken  §  420. 
Gemeinschaftsgeist  als  hochste  Mackt  —  vor  Gemeinsehaftsformen 

—  Reformator.  Charakter  der  prakt.  Theol.  obenan  bei  der  Behand- 
lung  von  Verfassungsfragen  am  Orte  §  421.  Literatur  zur  Ver- 
fassung. 
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